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प्रकाशकीय 


माक्से और गान्धी का साम्य-दर्शन तीन भागों से विभकक्‍त है। प्रथम भाग 
में उन पृष्ठ-मूमियों का वर्गकिरण है, जिनके परिप्रेक्ष्य मे युग-परिवर्तनकारी विमृ- 
तियोँ उत्पन्न होकर मानव-समाज को सुसगठित कर एकता के रूप मे बॉघती है। 
इस भाग के चार अध्यायो मे सामाजिक परिवेश मे सुख की खोज, इस सार्वजनीन 
मानवीय आकाक्षा का विश्लेषण सामाजिक एव वैज्ञानिक स्तर पर किया गया 
है। साथ ही माक्स ओर गान्घी के जीवन-सूत्रो को सेंजो कर उनके जीवन-दर्शन 
की व्यारया की गई है । 

दूसरे भाग में वाद, प्रयोग और आचार के परिप्रेक्ष्य भे गान्धीवाद एवं माक्‍से- 
वाद, समाजवादी ओर आध्यात्मवादी विश्लेषण पॉच अध्यायों मे किया गया है। 

तीसरे भाग मे व्यावह्रिक साघनाओ की पृष्ठभूमि मे जातिगत, समाजगत 
मान्यताओजो तथा सामाजिक और व्यक्तिगत सिद्धान्तो के रचनात्मक प्रयोगो की 
विशद व्याख्या, तेरह अध्यायो मे, प्रमाणो ओर तर्कों द्वारा प्रस्तुत की गई हे। 

इस प्रकार यह भ्न्थ इस शताब्दी के दो महान्‌ और विश्वव्यापी--मार्क्स एव 
गान्धी--सिद्धान्तो का भाष्य वन गया हे। कई अनिवार्य कारणों से इसका 
प्रकाशन विलम्व से हो रहा है। फिर भी हमे आशा है कि मावर्स ओर गाघी के 
जीवन-दर्शन का अध्ययन करने की रुचि रखने वालो को इसमे पर्याप्त नवीनता 
मिलेगी । 
वसत पचमी गोपालचर्र सिह 
१८८५ शकाब्द सचिव 


पूर्वकथन 


मार्क आर गाघी का साम्यदर्शन'--इस कथन में यद्यपि विरोधामास प्रतीत 
होता है, किन्तु यदि मार्क्सवाद और गाधीवाद का--इनके प्रवत्तंको के जीवन- 
सकी, उनकी आधिक, राजनीतिक, सामाजिझ और आध्यात्मिक परिस्थितियों 
तथा मूल्यों के प्रकाश मे--्यापक दृष्टि से वि लेपण और अध्ययन किया जाय, तो 
उक्त कथन असम्बद्ध नही प्रतीत होगा। मार्क्स और गाघी तथा उनकी विचार- 
धाराओं पर विपुल साहित्य का निर्माण हुआ है तथा हो रहा है। इससे उनके 
जीवन-दर्शन को समझने तथा सर्वतोसुख्ती मानव-समाज की स्थापना में सहायता 
मिलनी चाहिए , पर कदाचित्‌ इस साहित्य की विपुलता तथा जनसाधारण 
के लिये इसकी सुलभता और समय के अभाव ने भ्रम-वृद्धि ही की है। ऐसी स्थिति 
में एक ऐसे ग्रथ की आवश्यकता का अनुभव किया जा रहा था, जिसमे मार्क्स और 
गावी के जीवन-दर्शनो का निचोड तथा तुलनात्मक विवेचन हो और पाठकों को 
क्रमवद्ध तथा सारभूत समग्र सामग्री मिल जाय। 'मार्कस और गाघी का साम्यदर्दान' 
इसी आवश्यकता की पूर्ति का एक प्रयास है। 


मतभेद के कारण 


मानव की समस्त अत प्रेरणाओ और उसके कार्य-कलापो का चरम लक्ष्य 
सुख उपलब्ध करना है। साधारणत इस लक्ष्य के सम्बन्ध मे कोई विवाद नहीं हो 
सकता है, पर इस लक्ष्य के फलितार्थों गौर इसकी पूि के साधनों के सम्बन्ध में 
न केवल तीज मतभेद, वल्कि तीत्र संघ तक है। वस्तुत इत मतभेदों और संघर्षो 
के त्तीन मूल कारण है-- 

सुख, जीवन और समाज के सकुचित और व्यापक अर्थों को लेकर मतभेद 
और सघर्प खडे होते है। जीवन के दो पहल होते है--बाह्म और आतरिक । 
तदनुसार सुख की दो भावनाएं होती है। इसी प्रकार समाज का अर्थ कोई व्यापक 
रूप में सर्वे भानव-समाज तथा प्राणी-समाज रूगाते है। इनका क्षेत्र विस्तृत ही 
होता जाता है। वैज्ञानिक अनुसधान भी इससे अपना योग दे रहे है। तोवेल- 
पुरस्कार-विजेता जंगत्‌-प्रसिद्ध भारतीय वैज्ञणनिक डाक्टर सी० वी० रमन ने 
हाल ही मे प्रकट किया है कि रवो के अणुओ में धति होती है, नतंन होता है। उन्होने 
कहा है-- प्रत्येक श्ञात ठोस पदार्थ रवा ही है। रवे का सार उसकी आातरिक 
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व्यवस्था है, जो नियम तथा व्यवस्था का सर्वोच्च प्रतिनिधित्व करती है।” डाक्टर 
रमन के इस कथन से यही सिद्ध होता है कि सृप्टि का कण-कण सजीव है , पर 
कोई समाज के जतर्गत केवल मानव-समाज ही लेते है। उसमे भी कोई स्थान 
विशेष या जाति-विशेष को ही समाज समझकर कार्य करते है, जो दु ख परिणामी 
होते हैं। यदी कारण है कि मार्क्स के साम्य (कम्युनिज्म) और गावी के साम्य 
(सर्वोदिय) विपयक विचारधारा में भेद है। 


इतिहास फे दो ध्रुव 


माक्स और गाघी इस इतिहास के दो ऐसे सीमा-चिह्न हैं, जो न केवल युगीन 
वहुमुखी परिस्थितियों की उपज है, वल्कि युगीन समस्याओं और आकाक्षाओो 
की पति के निराले दिशा-दर्शक भी हैं। माक्से का जन्म जर्मनी मे ऐसे समय मे 
हुआ, जब प्रचलित आ्थिक, राजबीतिक, सामाजिक तथा आध्यात्मिक मूल्यों और 
व्यवस्थाओं कर सतुरून भेग हो गया था। आथिक मूल्य जीवन के अन्य मूल्यों पर 
हावी हो गये ये। इस किया की प्रतिक्रिया होनी स्वाभाविक थी। शोर यह सास 
की विचारधारा के रूप मे हुई। माक्स ने अपने फम्युनिस्ट घोषणापत्र में ही 
घोषित किया---“श्रमजीवी क्रमश पूजीपतियों की कुछ पूजी छीनने के लिये, 
उत्पत्ति के समस्त साधन राज्य के हाथ मे, उस राज्य के हाथ मे, जहाँ श्रमिक 
शासक के स्य मे व्यवस्थित हो गये हो, केन्द्रित करने के लिये और समस्त औत्पत्तिक 
शक्तियों की शीघ्र से ग्रीघ्र वृद्धि करने के लिये अपने राजनीतिक आधिपत्य का 
उपयोग करेगे।”' 

/इसमे सदेह नही कि प्रारम्भ मे, जब तक साम्पत्तिक स्वत्वों एवं पूजीपतियो 
को उत्पादक व्यवस्थाओं पर निप्ठुर आक्रामक उपाय न किये जायेंगे, तव तक 
यह फछ प्राप्त न द्वो सकैगा। ये आकमणकारी उपाय आधिक दृष्दि से, (पहले 
तो) अप्र्ण मौर असगत प्रतीत होगे, परन्तु कार्य-सचालन की प्रगत्ति के समय वे 
अपने-आप ही पीछे रहते जायेंगे, गौर पूर्चस्थित सामाजिक व्यवस्था पर उनसे 
मी अधिक ऐसे आकमणों की आवद्यकता होती जायगी, जो उत्पादक पद्धति का 
रा परिवर्तन करने के लिये वितान्त जरूरी होने के काएण त्याज्य नही हो 
सकते।” 

“ये उपाय निस्सदेह, भिन्न देशों मे भिन्न होगे!” 

सावर्स की यह मान्यता थी कि आधिक सास्य स्थापित होने से मानव-समाज 
से सहज ही राजनीतिक और सामाजिक सतुलत स्थापित हो जायगा। इससे 
सामाजिक न्याय के लिये उपयुक्त पृष्ठभूमि तैयार हो जायगी। यह उल्लेखनीय 


«# 38 ० 


है कि मार्क्स ने चूँकि आथिक समता पर अधिक जोर दिया, उससे उनके अन्य 
विचार और उनके परस्पर सम्बन्ध गौण रहे। ऐसी स्थिति में तत्कालीन परि- 
स्थितियों का खयाल किये बिना, जव भी उनकी विचारधारा परखी जायगी, तब 
उतके सम्बन्ध में भ्रम पैदा होना स्वाभाविक है। 

इसी प्रकार गाधीजी का जन्म भारत में ऐसी परिस्थितियों मे हुआ, जब 
भारत का आधिक, राजनीतिक, सामाजिक और आध्यात्मिक सतुलन बुरी तरह 
विगडा हुआ था। इन परिस्थितियों की भी तीत्र प्रतिक्रिया हुईं। यह प्रतिक्रिया 
गाघीजी की विचारधारा के रूप मे हुईं। जिस प्रकार गाधीजी का जीवत तात्का- 
लिक वहुमुखी परिस्थितियों से प्रभावित था, उसी प्रकार उन्नकी विचारघारा 
भी प्राचीत भारतीय सास्क्ृतिक मूल्यो से प्रभावित हुईं। गाधीजी भारतीय उप- 
निपदो, विशेषत गीता से बहुत प्रभावित थे। उन्होंने अपनी आत्मकथा में कहा 
हे-- भिरे लिये तो गीता आचार की एक प्रौढ मार्गदशिका वन गई है। अपरिचित 
अग्रेजी शब्द के हिज्जे या अर्थ को देखने के लिये जिस तरह अग्रेजी कोश को खोलता हूं, 
उसी तरह आचार-सम्बन्धी कठिनाइयो और उसकी अटपटी गुत्यियों को गीताजी 
के द्वारा सुलझाता हूँ। उसके अपरिग्रह, समभाव इत्यादि शब्दो ने मुझे गिरफ्तार 
कर लिया। यही घुन रहने लगी कि समभाव कैसे प्राप्त करूँ, कैसे उसका पालन करें? 
जो अधिकारी हमारा अपमान करे, जो रिश्वतखोर है, रास्ते चलते जो विरोध 
करते है, जो कछ के साथी है, उनमे और उन सज्जनो में जिन्होंने हम पर भारी 
उपकार किया है, क्या कुछ भेद नही है ” अपरिग्रह का पालन किस तरह मुमकिन 
है ” क्या यह देह ही हमारे छिये कम परिय्रह है ” स्त्री-पुन्न आदि यदि परिग्रह 
नहीं तो कया है ? क्या पुस्तको से भरी इन अल्मारियों मे आग लगा दूँ ? यह तो 
धर जलाकर तीथथ करना हुआ। अन्दर से तुरत उत्तर मिला--हाँ, घर वार 
को खाक किये बिना तीर्थ नही किया जा सकता। --अपरिग्रही होने के लिए, 
समभाव रखने के लिए, हेतु का और हृदय का परिवर्तन आवश्यक है, यह वान मुझे 
दीपक की भांति स्पष्ट दिखाई देने लूगी।” 

यह एक ऐतिहासिक सत्य है कि जब कोई घधमं-प्रवतेक या क्रातिकारी महा- 
नात्मा समाज मे पुरानी कुसस्कृतियो का विनाश कर नवीन व्यवस्था लाना चाहता 
है, तव वह समाज के एक अग को नही पकडता। वह चारो ओर से उसके उत्थान 
का विचार करता है। वह किसी एक खास अग को सूये-जैसा केन्द्र-सा बना लेता है, 
जिसके आस-पास अच्यान्य अग ग्रह-उपग्रहो से समान चक्कर लगाया करते हें। 
गाघी का अहिसावाद, मार्क्स का कम्युनिज्म, गीतान्वित कृष्ण अथवा व्यास का 
अनासक्ति योग इसके उदाहरण हें। ऐसे छोग समाजोपयोगी हुर विषयाग की 
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चर्चा करत है, पर घूमघाम कर अपने उसी केन्द्रीय विषय पर भा जाते हैं। 

अत मानव-धृप्टि और मानव-वावाक्षाओं के चरम लक्ष्य के मार्ग मे व्याप्त 
श्रमोन्पादक अधकार तथा तद्जन्य रुघर्पो के ऊह्मपोह के निवारण के लिये यह 
पमावर्य और गरवी का साम्यदर्शन! वैज्ञानिक पृष्ठभूमि तैयार करने का एक 
यत्न है। 


मेरा यह प्रयास 


मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि माक्सेवाद और गावीवाद इन दो विचार-बाराओो 
के मध्य रहते हुए मानव-समाज में उतना स्पसदन-कम्पन नहीं है, जितना मककार- 
बाद के चक्कर भे पडकर आन्दालित हो रहा है। परिणाम यह है कि वह न तो 
भावसेवाद के मर्म को समझ पात्ता हैं जीर न ग्रावीवाद के मर्मे को पहचान सकता 
है। सगय जौर अज्ञान ने आधुनिक मानव-समाज को युरी तरह से जकड रसा है। 

जहा सशय और उन्ञान हो, वहाँ विनागकारी भय, उहण्डता और आाचार- 
हीनता आ जाएं, तो कया आदचर्म। मानव-जयत्‌ की नाट्य-शाला मे बाजीगर का 
यह खिलवाड़ भुझ पैशाचिक साम्पदामिकता की वगल में, मारतीय स्वतनता-दिवस, 
१५ अगम्त, सन्‌ १९४७ के इर्द-गद दिखाई दिया। अन्त प्रेरणा हुई कि उक्त 
दोनों वादों की विचार-बाराओं को इस प्रकार लिपि-वद्ध किया जाय कि जिज्ञासु 
उन्हें एक ही स्थान्त पर पा सकें ओर सोच-विचार के पढचात्‌ स्वथ अपना मार्ग 
निश्चित का सके। 

इस पुस्तक के लिखने मे यह नितान्त आवश्यक था कि मार्क्स और गाघी, 
दोनों के कहे हुए वाक््यों का ही यथासम्मव आश्रय लिया जाय, ताकि दो मे से 
किसी के नाव था मत पर जान-वह्षकर कोई निरयेक आधात न पहुँच सके। 
इसलिये जहाँ-जहाँ से उनके वाक्यो का उद्दरण और सकलन क्या गया है, उन सव 
लेवका का मैं कृतत हूं। मैं उन सब पुस्तको, पत्र-पत्रिकाओ का भी कृत हूँ, जिनकी 
सहायता इस पुस्तक के लिखने मे मुझे प्राप्त हो सकी है। 

पुम्तक की शुद्ध लिपि तैयार करने में मेरे मित्र शोभारामजी श्रीवास्तव से 
जो सहायता मुझे दी हे, उनके प्रति आभार-प्रदर्शत करना भी मेरा कत्तेंव्य है। 


सादएवारा --जारायर्णासह 
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२५३, मास मी बिशेष देय वी पूर्व स्थिति गा विशभावलीमन २५५, 
सप-गिद्वान्त २५६, गायस की हापलछेतिटक पर्धलि क्र्थात्‌ चप्रात्यित 
या घनोध्व॑सिदान् २५८, "'पयठेविदास थे क्षण २५१९, ठायलेयिटए- 
दर्भन २६२, (अ) मानसितर प्रतिग्रिम्ब वी दृष्टि से २६० (ब) थाविक 
व्यवस्था और थान्ति वी दग्दि से २६२, टाय्िटक्‍्स औौर इतिहास 
२६३, नाविक भौतिकझयादियों और ऐतिहासिक मािण्वादियों में भेद 
२६५, मा को विशेषताए--रयर्गीय संघर्ष और टायेग्िटवस वा 
निमपण २८७, दियगीय सपर्ष जोर भारतीय इन्होत्यक भाव २६९, 
सप्रोध्य डायडेग्िटा और भारतीय प्रवतित नए २७२, गावीयाद में सृत्य- 
पालन मां प्रभानता २०६, गायीवाद ने सत्याग्र की उत्पत्ति और स्याए्या 
२७६, पूवागलीन सत्यायह का स्वरप २८१, (ज) सत्याग्रट के दो 
स्वस्प--टिसात्मा और मदिसात्गक २८१, (ब) अहिसात्मए सत्याप्रर 
२८१, (१) आनार-<ुष्टि मे २८१, () कोटुम्बिक सत्याग्रह २८१, 
(४) सागृहिक सत्याग्रह २८३, (॥) बैयक्लिए सत्याप्रर २८४, 
(३) पिचार मारा की दृष्टि मे २८७, (३) स्पवम्या की दृष्टि से 
२९८, (।) भारताय व्यययाए २९४, (॥) पाण्नात्य व्ययस्थाए 
२९८, पूर्वकालीन सन्याग्रहनप की सलिष्त समीक्षा ३००, सत्याग्रह 
घतन्‍्द की नप्रीनता और उस पूव-क्रा ३०३, सत्यागह की दो परि- 
भाषाएँ ३०४, हिसात्म सत्य-याउन सत्याग्रह नदी ३०५, अट्सात्मक 
सत्य-पाज़न ही सत्याग्रट टै ३०५, परिचित पुद्ध और सत्याग्रट-युद्ध की 
समताएँ ३१२, परिचित युद्ध और सत्याग्रहुनाद़ की असगताए ३१३, 
(१) सत्माग्रह ही युद्ध का ्येय ३१४, (२) सत्याग्रह ही सैनिकों का 
शिक्षण और अभ्याग ३१६, (३) गसत्याप्रहो बुद्ध मे परामृहिक और 
व्यक्तिगत प्रयास ३१७; (४) सत्यापह ही नायक और अधिनायक ३१९, 
(५) सत्याग्रही सैनिक की प्राणाठृति के छिये तत्परता ३२१, (६) सत्या- 
ग्रही आक्षम ३२४, (७) सत्र्याग्रही नेपुण्य अर्थात युवित-कौशरय 
(४८४८७) ३३२, (८) सत्पाग्रही अनुशासन या नियत्रण ((50.ज 77०) 
१३६, (९) सत्याग्रही व्यवरथा अथवा सगठत (0788077007) 
३३९), (१०) सत्याग्रही स्वयन्सेथक और जन-सहयोग ३४९, 


बज 


सत्याग्रह के दो प्रयोग--सहयोग और मसहयोग ३५६५ असहयोग 
अब्द की उत्पत्ति और व्याख्या ३५७, (१) अन्याय पूर्ण कानूचों या 
आज्ञाओों का भय करना ३६० , (२) अहितकर व्यवस्थाओ भौर प्रधाओो 
का वहिप्कार (ए7०7-शर्णव्या 907०0०८) ३६२, (३) हडताल 
(घ०ग्र-शणत्या 9.0) ३६५, (४) सानुनय आग्रह अथवा 
अहिसात्मक पिकेटिग (प्र०्म-शणेव्या शाह) ३६७, (५) 
देश-त्याग अथवा हिजरत (०७) ३६८, (६) उपवास (#5078) 
३६९, सत्याग्रही मत मे तर्क, श्रद्धा और अनुभूति ३७६, सत्याग्रह का 
साराश ३७९१ 


११---(अ) भाग, मार्क्स और गाघी फी आथिक योजनाएं ३८१ 


मार््स की आर्थिक योजनाएँ ३८१, मार्क्सवाद के आधारभूत सिद्धान्तो 
का पुन स्मरण ३८२, अर्थणास्त्र और डायलेक्टिक्स का सम्बन्ध ३८३, 
मार्क्स का अर्थनास्त्रीय ग्रन्व॒ दास केपिटार्ल (08 झ़ःशुआपध्) 
३८५, मावर्म द्वारा अर्थभास्त्रीय सज्ञाओं का निर्पण ३८७, मूल्य 
अर्थात्‌ विनिमय-मूल्य का वहिरग-त्प (परक्रठ #णाए तरफ 07 
<>ला०7एछ९-एशीप८ट) ३९५, विनिमय-सज्ना जोर उसका प्रारम्म 
३९९, विनिमय-विकास अथवा मूल्य के स्पान्तर ४०२, 
(१) आरम्मिक एकातिक रूप ४०२, (२) मूल्य विस्तृत 
तथा परिवद्धित रप (०ांठातंत्त ईणया) ४०४, (३) मूल्य 
का व्यापक रूप (इल्कलाद्षाइट्ते ई070) ४०५, (४) मूल्य 
का मुद्रा-हूप (7707८ए#०59) ४०६, मुद्रा के लक्षण ५०१, अति- 
रिक्त मूल्य (8फ्फ़ोए5- शशंपट) और पूजी (0००४) का 
नितल्पण ५०२, अतिरिक्‍त मूल्य और पूजी के चार क्षेत्र ८११, श्रम का 
अवतरण ४१२ , श्रम की वैतनिक पद्धति का इतिहास ४१४, अतिरिक्त 
मूल्य (७ए7एछए5 एथैंप८) का हडपना ४१६, अतिरिक्त मूल्य-वृद्धि 
के दो साधने ४२३, वुर्जुआ-मस्पत्ति और व्यक्तिगत सम्पत्ति मे अभेद 
और उसे समाप्त करने का घ्येय ४२५, पूजीवादी पद्धति को समाप्त 
करने के दो मूल उपाय ४२९, मावर्स की आथिक नीति के दस सूत्र 
४३०, “नंमान प्रगति मे उक्त सूजो की झलक ४३१, साम्य-मार्ग की 
उत्पादन धौर वितरण-मम्वन्धी दो मजिले ४३१, साम्यवादी समाज 


न $ ५- 


मे नारी और बार-समाज को स्थिति ४३५, साम्य-मार्ग मे आथिक 
योजनाओं (९८००7०णगा० एथ्यपरगर85) का महृत्त्त ४४० । 


११--(ब) भाग, गाधी की आर्थिक योजनाएँ ४४६ 


गाधी के मूल सिद्धान्तो का पुन स्मरण ४४६, आदर्श हिन्दू-कुटुम्ब के 
प्रघान लक्षण ४४७ , गाधी की आधिक योजनाओो सम्बन्धी भूमिका ४५० 
निक्षिप्त-सम्पत्ति अर्थात्‌ ट्रस्ट-सम्पत्ति (/7०४ एा०००८५५) का निरू- 
पण ४५२, गाघीजी मे ट्ृस्ट-भावोत्पत्ति के कारण ४५३, ट्रस्ट-सिद्धान्त 
के प्रचार के लिये अहिसात्मक साधन ४५६ , ट्रस्ट-व्यवस्था सम्बन्धी कुछ 
प्रदव और गाघी पर बद्धं-दिली हिसा का आरोप ४५८, ट्रस्टीशिप का 
पूर्णादश ४६१, श्रम मे भी ट्स्ट का भाव ४६२, वैतनिक श्रम और उदर- 
पोषी श्रम मे भेद ४६३, उदर-पोषी श्रम (8०20-200००7) की 
व्युत्पत्ति ४६५, मानसिक और शारीरिक श्रम की दृष्टि से उदर-पोपी 
श्रम की व्याख्य ४७०, गाधीवाद की वितरण-पद्धति, समान 
(८्वुण्थझी) ओर न्याय्य (८वृण्पप्व)०) वितरण में भेद ४७३, 
गाघीवाद की आर्थिक योजनाओ का व्यवहृत रूप, --नसर्वोदिय ४७० , 
(१) सर्वत्र खादी-प्रचार ४८१, (४) भूमि-वितरण ओर 
कृपि ४८२, (गा) ग्रामोद्योय (शाह ग्रातेपशए८४) ४८४, 
(क) प्राम-निवास ४८५, (स) स्वच्छता, स्वास्थ्य और चिकित्सा 
४८६, (ग) पुराने और नये उद्योग ४८७, (घ) प्रधान सम्बन्धित ओर 
आश्रित उद्योग ४८८, (ड) आत्म-पर्याप्ति (8९-8प्रशिक्षटाट०) ४८९, 
(च) ग्राम-व्यवस्थाएं (शाब8० ०ष्ठभाा58/075) ४९०, (छ) 
ग्रामोद्योग के साथ अन्य रचनात्मक क्रियाओं का सयोग ४९२, (ज) 
समाज की भावी प्रतिमा ४९२। 
१२--हिसा-महिसा का मध्यवर्ती सघर्षमय युग ४९४ 

मास और गाघी को एक ध्येय, पर दो मार्ग ४९४, राजकीय हस्तक्षेप 
(5६80० 77(0८7/6/०८०८८) ४९६, राज्य का स्वरूप और सचालन 
(0प्रा्ाध07 200 छ०7०गट्ठ एण 59/0) ४९७, राज्य से सम्बद्ध 
व्यवस्थाओं में सघपप का दृश्य ५००, (१) हिसा-प्रधान राजकीय 
प्रवचन्धक और सरक्षक सस्थाएँ (फरद्ुण-ागेला। इंक्वट-ना&प्राणाक्‍0६ 
रण बकंगाएशफ्गाणा बण्त. तर्णला८ण०) ५०१, (क) वत्तावटी 
स्वतत्रता ५०१, (ख) पुलिस न्यायालय, जेल ओर सेना-विभाग ५०३, 


तन १ दर न 


(२) राज्य से सम्बद्ध अशश हिंसात्मक व्यवस्थाएं ५१४, (क) कर- 
व्मिग ५१५, [ख) छिक्षा-विभाग ५१६, (ग) चिवकित्सालय-विभाग 
५१७, (घ) लोककर्म-विभाग (?परंगा८ शश०णए८ 96एशागादगा) 
५१८, (5) यातायात मौर परिवहन के साधन ([रश०क्षाड ० पक्षा3- 
छणाॉ2णए0 बाएं ८09ग्राप्राए0णाड ५ १९, 

राज्य से असम्बद्ध व्यवस्थाओं से सथप का दृश्य ५२०, (क) राजनैतिक 
स्वतत्रता ५२१, (स) लायिक स्वतावता ५२२, (ग) सामाजिक स्व- 
तत्रता ५२२, (॥) वर्णाश्रम (समाज-विभाग) ५२३, (॥) जीवना- 
श्रम (जीवन-विभाग) ५२४, (77) विवाह सपकार ५२५, (7९) 
कौटुम्विक जीवन ५२९, (४) प्राम्य-जीवन ५२९, (घ) घामिक 
स्वत्तनता ५३०, (ड) व्यक्तिगत स्वतदता ५३१, जध्यायान्त ५३१॥ 


भाग ४--भपिण्य-दर्शन और परिए्शेष्ट 
१३--भविष्य-दर्शन ५३१३ 


मविप्य-नान-सम्बन्धी तीन मत ५२३ , अगम्य वादियों की महत्ता ५३४, 
भविष्य की अग्रम्यता के तीन कारण ५३५, भविष्य का निर्माणकर्त्ता 
५३६, भविष्य-दशंन का आधार ५३७, भविप्य-दशन का आश्रय 
(जनतत्र) और उसकी जांच ५३८, (3) जनतत्र की व्याज्या ५३८, 
(४) जनतत्न का राजकीय व्यवहार ५४०, (77) राजकीय जन- 
तत्र को वर्तमान असफलता ५४६, निकटस्थ भविष्य का घुंघलापन 
५४९, (+) साम्ययोग की दृष्टि से (आध्यात्म-हीनता) ५४९, (मर) 
साम्यवाद की दृष्टि से (नवीनवर्ग की उत्पति) ५५४, द्रस्थ भविप्य की 
उज्ज्वलता ५६३, (३) योगदृप्टि की आवश्यकता ५६४, (॥) 
जन-स्व जानने की आवश्यकता ५६९, (अ) कृतिम विधियाँ ५६९, 
(व) मध्यस्थ मविप्य मे प्रखर होने वाली कुछ प्रदीप्त स्वाभाविक वास्त- 
विकताएँ ५७१, सुदूर भविप्य मे अहिसक प्रधानात्मक (707-५70०४६ 
शाध्श१९ए-४आए) पद्धति का प्रखर प्रकाश ५८४॥ 

परिक्चिष्ट 
दसवें अध्याय का परिदिष्ट १-५९३, परिथविष्ट २-५९८ 
परिशिप्ट ३---६०० , परिशिष्ट ४---६०२, परिशिप्ट ५--६०३, 
परिश्िप्ट ६--६०४, ग्यारहवें अध्याय का परिश्षिष्द ७--६०७, 
वारहवें अध्याय का परिश्षिप्ट ८--६०८। 


- र७- 
सहायक ग्रंथ 


नोट--( १) जिन पुस्तकों के नाम पर* इस प्रकार का चिन्ह लगा है, वे 
मैने स्वय नही पढी। उनका उल्लेख दूसरी पुस्तकों मे आया है ओर वही आधार 
लेकर मैंने उनका उल्लेख किया है। 
(२) कफिसी-किसी पुस्तक का सक्षिप्त नाम मी उसी के पूर्ण ताम के साथ 
दे दिया है। 
(३) हरिजन और यग इडिया के बहुत कुछ उद्धरण अन्य स्थानों से लिये 
गये है। 
(४) प्रुस्तको आदि का उल्लेख फूट नोटो मे कही देवनागरी लिपि मे और 
कही अग्रेजी लिपि मे किया हुआ मिलेगा। 
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भाय १ 


पृष्ठ-भूमिाँ 


१ 
विषय-प्रवेश 


मावसे भौर गाघी पर लेजफ फी फल्पना यु 
जे है. मे 


भाषुनिक समय में जिन दो महानू-विभूतियों के सिद्धान्त और क्ृतियों पर 
हमे इस पुस्तक मे विचार करना है, उनके ताम है--कार्ल मार्क्स और मोहनदास 
कर्म चन्द गाधी। इनमे से प्रथम महानुभाव मार्क्स नाम से विस्यात है, और दूसरे 
महात्मा गाघी या गाघीजी के नाम से । अत हमने भी इस पुस्तक मे उन्ही सक्षिप्त नामो 
का प्रयोग किया है। उन दोनो महानुभावों ने विश्व-कत्याण के हेतु सुस-साम्राज्य' 
की स्थापना के लिये अपने अपने दृष्टिकोण से जन-समाज के सम्मुष दो भिन्न 
भिन्न मार्ग उपस्थित किये ह। यद्यपि दोनो का ध्येय अथवा आदर्श एक हीं है।! 
तथापि उस घ्येय-प्राप्ति के लिये दोनो के बताय्रे हुए साधनों मे उत्तना ही अन्तर 
है जितना कि पूर्व और पश्टिचम में। पूर्व सूर्योदय का स्थान होने के कारण सेव 
से तमोनाशक, तेज और प्रकाणमय ज्ञान का द्योतक रहा है, और पश्चिम, उसके 
विपरीत, सन्ध्याकाल की लालिमा तक को अन्धकार में विलीन कर देने वाले 
अज्ञान का। यह प्रकृति की ही पूवी है, कि जिस पूर्वाद ने मानव-सृष्टि को हिला 
देने वाले महान्‌ आत्माओ, गीतमवबुद्द, यीशुमसीह तथा मुहम्मद पैगम्धर को जन्म 
दिया था, उसी ने गाघीजी को भी भारतवर्प भे जन्म दिया। एक ओर गाघी जी 
उसी पूर्वे मे सन्‌ १८६९ ई० मे उत्पन्न हुए, तो दूसरी मोर माक्स उसके विरुद्ध 
सयोगवणश पश्चिम (जर्मनी) मे सन्‌ १८१८ ई० मे पैदा हुए। परन्तु इसका यही 
कदापि तात्पय नही कि हम माव्स की महानता को किसी प्रकार से ठेस पहुँचाना- 
चाहते है। आखिर रात्रि ही तो है, जो अनेक छोटे-वबडे चमकते हुए तारागणो को 
अपने गर्भ मे धारण कर, सूर्य की अनुपस्यिति मे, जन-समाज की मार्गदर्शनी वन, 
भूले-भटको का उद्धार करती है, भले ही वह उद्धार सकीर्णता से युक्त हो। यही 
इस पुस्तक के अगले पृष्ठो मे दिखाने का हमारा अल्प-वौद्धिक प्रयास रहेगा। 


फ्रान्तिकारी विभूतियों फी उत्पत्ति 


विश्व-सुख-भावना से प्रेरित होकर समाज-सेवा करने के लिये कार्य-क्षेत्र मे 


है सावर्स और गाघी फा साम्यदर्शन 


आ उतरने का काम केवल मार्क्स और गान्धी ने ही किया हो, सो वात नही है। 
इतिहास से पत्ता चलता है कि जब कभी समाज मे दूषणो की भरमार होने के कारण 
ढुसकी वाढ आती और समाज में विपमता का अत्यन्त प्रसार होता जाता है, 
तव कोई न कोई क्रान्तिकारी-महान्‌ पुरुष दशा-देश-काल के अनुसार उनका नाश 
करने के लिये उद्यत हुए बिना नही रहता। अतीतकालीन इसी ऐतिहासिक सत्य 
के आधार पर गीता, रामायण आदि ग्रन्यो मे सिद्धान्त रूप से यह दर्णाया गया 
हैं कि जब जव धर्म की हानि या श्लानि होकर अबर्म वढ जाता है, असुर-अधम- 
अभिमानियों की सस्या अधिक हो जाती है, और साथु-चित्त सीघी-सादी भोली 
जनता अतिशय सताई जाने छगती हे, तव तव परमात्मा अपने आशिक रूप से 
शरीर घारणकर साथुओ की रक्षा करने एव दुष्कृत्यो का ताश कर घर्मस्थापता 
के हेतु अवतरित होते है।' 

परन्तु धर्म” शब्द की व्यापकता, शरीर शब्द की व्याख्या, पौराणिक अव- 
तार भब्द की व्युत्पत्ति न जानने के कारण, अथवा यह कहिये, भापा-शब्द-विज्ञान 
का तथा वाचक-वाच्य, अथवा व्यक्त-अव्यक्त-सम्वन्ध का ज्ञान न होने के कारण, 
एक ओर तो, कई लोग घर्म, जवतारादि गन्दों को सुनते ही चिढ़ उठते और उक्‍्त- 
सिद्धान्त को रटिवादी घामिक (090छए72०८ एलाएह्0ए5 श्यणात०१) पुरुषों 
की कल्पना-मान्र कहते हुए पाये जाते है, और दूसरी ओर, कई एक अन्ध-विश्वासी 
उसके अन्तनिहिन भूलार्थं तक ही नही पहुच पाते। “धर्म एक व्यापक शब्द है, 
ओर वहुवा कर्म-शब्द का पर्यायवाची होता है। जब किसी शुभ-कमे-क्षेत्र का 
वर्णव करना होता है तव तदर्थीय शब्द को घर्म शब्द के पहले जोड देते है, जो 
विशेषण का काम करने छगता है, जैसे जाति-घर्म, कुल-धर्म, सेवा-वर्म, राष्ट्र- 
धम इत्यादि। इसी प्रकार शरीर, अवतार, जन्म, उत्पत्ति आदि शब्दों के मूल 
भावों को समझ लेने पर, जिनका यहा समझाना विपयान्तर होगा, यह सहज ही 
विदित हो जाता है कि उक्त सिद्धान्त अटल है---अमर है--अमिट है। यदि 





१ “यदा यवा हि धम्मस्य श्लानिर्भवतिभारत। 
वि सम्भवामि युग्रे युगे॥” 


गोता ४डाए-८॥ 
“जब जब होप घर्म की हानी । दार्टाह असुर अघस अभिमानों ॥ 
2६ 2६ ८ >८ >< 


तब तब प्रभु घरि विवि दरीरा। हर्राह कृपानिधि सज्जन पौरा।” 
तुलसीकृत रामायण (वालकाण्ड) 


विषपगवेदा ५ 


ईश्वरावतार कहने मे चिढ आती है, यदि जीव-सज्ञा और अवतार-सज्ञा में भेद 
नही प्रतीत होता है, ओर यदि पैयम्वर, ईदवर-पुन, महात्मा, अथवा महान्‌ नेता 
ही कहने मे प्रसन्नता होती है, तो वही कहिये। भाषा-भेद के कारण अ्थे-भेद 
नही हो सकता, क्योकि तात्पयय विभूति-युक्त, श्रीमान, प्रभावशाली, महानात्माओ 
से ही है।' 


सनुष्य-वर्ग से ऐक्प-स्थापना की भावना 


इन महान पुरुषों के मूल सिद्धान्त में कोई भेद नही रहा, चाहे उनका काये- 
क्षेत्र कितने ही दूरस्थ देश मे, कितने ही कालान्तर से, और कितनी ही भिन्न परे- 
स्थितियों मे क्यो न रहा हो। वह सिद्धान्त है मनुष्य-समाज में ऐक्य-स्थापन 
कर सुख-वृद्धि करना। अत इस दृष्टि से उनमे कोई नूतनता नहीं जाती। 
नूतनता रहती है, तो समयानुसार उनकी कार्य-शैली मे, और इस कार्य-शैली मे 
भिन्नता आ जाने का कारण रहता हे, उनकी वह दर्शन-दृष्टि, जिसके द्वारा वे 
सृष्टि को देखते है। अपने द्वारा निर्धारित की हुई कार्यडौली की सफलता के 
लिये उन्हें कुछ उप-सिद्धान्तो का भी निर्माण करना पडता है। इसलिये उनमे भी 
भेद उपस्थित हो जाता हे। परन्तु वह उपनसैद्वान्तिक भेद यथार्थत कार्य-शैली 
का ही समझना चाहिये। आधुनिककालीन महान तत्त्ववेत्ता श्री अरविंद घोष 
का कथन हे कि “समस्त तत्त्वज्ञान का सम्बन्ध दो वस्तुओ के परस्पर नाते से बधा 
रहता हे--एक तो, जीवन का मूलाघार सत्‌ है, और दूसरा है, जीवन के रूप जिनको 
हम प्रत्यक्ष अनुभव करते है। फिर हमारा आदर्ों क्‍या हो ”? वह हो आन्त- 
रिक ऐक्य के आधार पर, न कि केवल वाह्य छाम-समुज्चय अथवा बाह्य हित- 
समुच्चय के आधार पर मनुष्य-वर्ग मे ऐक्य स्थापित करना।“' अरविन्द घोप 


१ जीव-अवतार-मेद, शरीर-मेद, उत्पत्ति-जन्म-प्रकट आदि के भाषार्थ 
एवं भाव के विषय मे अनेक ज्ञातव्य बातें जानने के लिये पाठक, यदि चाहे तो लेखक 
फी पुस्तक “हमारा घ॒र्मं और उसको वंज्ञानिक रुप-रेखा” (हिं० सा० स०, प्रयाग 
से प्रकाशित) को पढें। 

२६ ५ 50 कृरगठ50ज़ाए 8 ००्रव्द्यादत॑ कायधा. धार उपाए 
79० फट्ला पश० पाएरए5, पीर णिवेब्यलापश वा एाी ला४लाटढ 200 
प्रीट 0फाड जप जांत्रती ल्ाष्ऑाट्पटट छ9/टएटांड छछं। 0 0प7 ७एटपटा०९ 

जश्न प्रीक्या शीर्शी. 56 0पा उपह्ग २ एमए 6तिए ऐप 
प्रणाक्षा 7४०९७. 79 &ा।  ्णराढा णाद्गालबडक गाते ग॑ गाए फए ब0 


करांलयाबों ब5802्राए07 ण प्रॉशिलांड 7 फणा पी '#ाएथ एपेजागाट्त 
मा ह के एडपगार३ (गिाष्टीओ 0थ्ोॉ9, /व्ान्वॉ2००0, 03/९0 7-4-95) 


द्ू सावर्स और गाधी का साम्यदर्शन 


की यह कोई नई खोज नहीं है। अतीतकाल से कई लोग यही कहते आ रहे हैं। 
भारतीय साहित्य में तो प्राचीन काल से ही नाम और स्पवाले व्यक्त ससार का 
अस्तित्व स्वतत्न कभी नही माना गया। अव्यक्त और व्यक्त दोनों के एकत्व का 
प्रतिपादन आदि-अन्य वेदो से लेकर आज तक वरायर किया जाता रहा है।' कही 
इस वाम-€प वाले ससार को असत्‌ कहा है (सतश्चयोनिमसतब्च), कही उसे 
उपाधि कहा है (नाम-रप दोउ ईय-उपायी ),' कही पर सगुण कहा गया है (अगुण- 
सगुण विच नाम सुसाखी), कही मिथ्या बताया है (मृपा गुणादिवत्‌ ),' कही 
माया कहकर सम्बोधित किया है (ऋुा0एछ उपिछापाट 60 96 ४०७ए७ छा0े [९ 
एचॉल ती प्राड ०७५७४ 2 6 7.00 प्राग्र5श)," गौर कही उसे अविद्या 
या प्रकृति ही कहा है। इसलिए यह जआदेदा भी दिया गया है कि मनुष्य को आन्त- 
रिक जगत और वाह्म जगत्‌, अर्थात्‌ विद्या और अविद्या दोनी को एक साथ समझकर 
जीवन-निर्वाह्‌ करना चाहिये ताकि वह आसानी से मृत्यु को पार कर सके और 
जीवन-अमृतत्व का छलाम उठा सके | वस ! यही इस पुस्तक का विपय हे। इसमे 
यही बताने का प्रयत्त किया गया है कि तात्त्विक गौर व्यावहारिक दोनो दृष्टियों 
से मार्क भर गाघी में क्या नूतनता है, क्या समानता है, और क्या तथा कहा 
उनमे भेद पड गया है। पाठकों को यह जानकर आव्चर्य होगा कि मार्स और 
गाघी के कई एक उप-सिद्धान्तों मे भी समानता हे--क्रेवल उनकी साथनाएँ भिन्न 
भिन्न हो गई हे, दृष्टान्तस्वरूप मे दोनो का एक यह उप-सिद्धान्त था कि पूजीवाद 
का अन्त कर दिया जाय। 


१ “एकल्य जगत्कृत्स्न” (गोता ११७७), “एकाशेन स्थित्तोजगत” (गीता 
१०४२) ॥ 

२ यजूवेंद अ० १३, मनन ३। 

३ तुरूसीकृत रामायण (बालकाण्ड)। 

४ तुलसीकृत रामायण (यालूफ़ाप्ट)। 

५ शकराचार्य कृत विवेक चू डामणि, इलोक २३७। 

६. (2पण॑॥४ध०प 7०ण इवेताइवतर उपनिषद्‌ एछए $छ०ाया 'एएटापव- 
ग़्द्याते पा थराड लाप्राट था “6०9४० गाते ग्रीक्ाणा? तलाएलक्टत वा 
#उिणापगा (ए0णप्ञीटाट ॥४9प.5 96 5चू३०,.४इ्‌छ 90 था) 

(2७ ईशावास्पोपनिषद्‌, भ्रन्‍्त्र [? शा (व वर्शाय्रा ]83 कह ,री 


हे «2 $ 


६४ रत 


२ 
विश्व की कलक ओर उसमें मनुष्य की स्थिति 


विद्रव-दर्शन की आवश्यकता 


भावनाये ही कार्य-क्षेत्र की निर्मात्री और विघात्री होती है । अत मार्क्स 
और गावी के कार्ये-प्षेत्रा का निरीक्षण करने से पूर्व उनकी विश्व-सुख- 
भावताओ पर प्रकाश डालना होगा, जो हमने आगे तीसरे अध्याय मे किया हे। 
विश्व-सुख-सिद्धान्त के विवरण के पहले यह आवश्यक है कि इस अध्याय मे हम 
एक चलती नजर से यह देख ले कि विश्व की उत्पत्ति, स्थिति और गति ही क्या 
हे क्योकि उसी के आधार पर तो उन दोनो ने अपने अपने ध्येयो का निरूपण 
किया, और वही से उनके मतभेद का श्रीगणेश भी हो गया। 


विश्व-दर्शत फठिन है 


विश्व एक वडी कठिन पहेली हे, विशेषकर इसलिए कि उसके द्रष्टा बहुघा 
स्थूलदर्शी ही होते है। उसकी आन्तरिक सुक्ष्मदशाओ का दर्शन विरका कोई 
एकाव ही करने का प्रयत्न करता है। स्थूल ज्ञानेन्द्रिया स्थूछ पदार्थों का ही ज्ञान 
करा सकती हें। आधुनिक वैज्ञानिक यात्रिक आविष्कारो की उत्तरोत्तर वृद्धि 
को देखते हुए यह सहज ही समझ में आ जाता है कि जब भौतिक सृक्ष्म क्षेत्रों के 
सूक्ष्म-पदार्थों का ज्ञान स्थूल ज्ञानेन्द्रियों द्वारा नही हो सकता तब हमे किन्ही सुक्ष्म- 
शीघ्र-चेतत ($०7शाए८) यत्रो की सहायता लेना पडती है, जैसे दूरदर्शी- 
यत्र, सूक्ष्म दर्शी यत्र, ठेलीपेथी, टेलीविजन, रेडियो आदि। ज्यो ज्यों हम सूक्ष्म से 
सृक्ष्मतर और सूद्षमतर से सूक्ष्मतम क्षेत्रो मे प्रवेश करते है, त्यो त्यो हमे अपने इन 
सूक्ष्म-शी त्र-चेतन यत्रों को अधिक से अधिकतर और अधिकतर से अधिकतम 
शीघ्र-वेतन-गुणकारी बनाना पडता है। परच्तु एक समय ऐसा आता है जब कि 
हमारे बाह्य यन्न काम नही दे सकते। तब हमे अपनी बुद्धि, घ्यान-योग आदि आन्त- 
रिक थत्रो द्वारा काम लेना पडता हे। विश्व के इन महीनातिमहीन क्षेत्रों का यथार्थ 
ज्ञान प्राप्त करने के लिये बुद्धि को भी उसी प्रकार कुशाग्र और निर्मेल बनाकर 
रखना पडता हे जिस प्रकार कि एक वैज्ञानिक या यत्रफार को अपने यज्ञ को उपयोगी 


८ साद्से भौर गाधी फा साम्यवर्शन 


बनाये रखने के लिये उसे साफ-सुथरा, तेज, पैना, शीघ्रवोबी भादि रखना माव- 
धयक होता है। सच पूछा जाय तो अत्यन्त सूक्ष्म तत्त्व का ज्ञान तभी हो सकता है 
जब द्रप्टा मे उसी तत्त्व मे इस प्रकार तल्‍लीन होने की शक्ति आ जाय जैसे कि 
पानी दूध मे मिलकर अपने निजी अस्तित्व को मिटाकर दूघ के साथ एक रस हो 
जाता है, अथवा यह कहिए कि जैसे बहता हुआ पानी समुद्र के गहरे-स्थिर-विस्तृत्त- 
स्वस्प पानी में मिलू जाता है। 


विज्व-दर्शन फी फाल्पनिक झलफ 


विह्वदर्गन के लिये कल्पना कीजिए कि एक अत्यन्त सुक्ष्मतम घून्यस्वरूप 
वस्तु ढुलकी और कपडे की गेंद के समान तहो पर तहें लिपट/ती गई। इन तहो में 
गेंद की वही की अपेक्षा निम्न भिन्चताओं की भी कल्पना कीजिए। 

(१) इनकी स्थूलता या सूक्ष्मता कपडे की तहों के समान सब जगह एक 
ही मी नहीं होती। शूव्याकार स्थिति से लेकर स्थृलतम स्थिति तक क्रमवद्धता 
ही इतका प्रधान लक्षण है। 

(२) ये एक दूसरे से इतनी कम-वद्ध रहती हैं कि कही भी किसी समय या 
स्थान पर हम उन्हे भिन्न नह्दी कर सकते और न उन्हे भिन्न ही कह सकते है। 

(३) ये सजीव और सचेतन है, और इस कारण प्रत्पेक तह के हर स्थान पर 
हर समय अनेक प्रकार के भिन्न-भिन्न णक्निघारी जड-चेतन पदार्थ वनते मिठते रहते 
हैं। जिस तह के जिस स्थान का जो पदार्थ होता हे वह सारी सुध्टि अपने ही निवास 
स्थान को समज्ञत्ा हैँ। उस स्थान के अतिरिक्त जो दूसरी तहे हैं उनका ज्ञान 
उसको नहीं रहता। 

(४) कल्पना कीजिए कि गेंद का वृत्ताकार पूरा बन चुका है। उसकी 
अन्तिम वाह्मतम तह पर एक चेतन पदाथ ऐसा है जो यदि यत्न करे तो धीरे-घीरे 
वाहर की तह से होता हुआ भीतर की तहो की मोर जा सकता हे गौर अन्त मे 
उसी झूत्य स्वस्प के पास पहुच सकता है जहा से गेंद ढुलकना मर्थात्‌ बनना आरम्भ 
हुआ था। इस यत्नशील चेतन को ही हम पूर्ण झानी कहेंगे क्योंकि उसे प्रारम्भ 
थे हकर अन्त तक का ज्ञान हो जाता है। परन्तु इस चेतन वर्ग के अनेक व्यक्ति 
अपने ही तह के कार्यो मे गक रहते है और वही की चीज-बस्तुमी की घरा-सेती मे 
अपनी वुद्धि, शक्ति आदि छगाने मे व्यस्त रहते है। 


विद्व-दशन फो ययाये झलक 


मब समप्त लीजिये यह काल्पनिक गेंद ही विश्व हैं। उसकी भिन्न-भिन्न तहे ही 


विदव को झलक ओर उससे मनुष्य की स्थिति ९्‌ 


विदव के भिन्न भिन्न क्षेत्र या लोक है, जिनमे उनकी गति-विधि के अनुसार नाना विधि, 
प्रकार, वर्ण, आकृति आदि वाले निर्जीव-सजीव अर्थात्‌ जड-चेतन पदार्थ हैँ। 
उसकी सबसे ऊपर की तह ही जो अन्य गौर तहो की अपेक्षा अत्यन्त स्थूल है, 
मानों ससार का वर्तमान प्रत्यक्ष स्वरूप है। आकाश में जितने त्तारागण छोदे- 
बडे स्थित हे वे सव इसी वाह्मक्षेत्र के स्यूल दृश्य स्वरूप है। नक्षत्र विद्या (8500- 
घ00४9५) के जाननेवालो ने सिद्ध किया है कि आकाश मे हमारे सूर्य सरीखें तथा 
उससे भी वडे, अनेको नक्षत्र या तारागण है। अभी हाल की ताजी खबर है कि 
ब्रिटिश कोलम्विया के डाक्टर जोसेफ पियरस ने यह खोज की है कि एक तारा 
सूर्य से ८ गुना बडा है जिसकी गृह पथ पर घूमने की गति प्रति सेकन्ड १२२ मील 
है और दूसरा तारा सूर्य से १३ गुना वडा है और उसकी गति १९० मील प्रति 
सेकन्ड है।' हमारी पृथ्वी भी इन्ही असख्य नक्षत्रों मे से एक है जो अत्यन्त लघु 
है। हमने विद्यार्थी जीवन मे पढा है कि जिस सूर्य को हम देख रहे है, उसके आस 
पास धूमनेवाले हमारी पृथ्वी समेत अन्य और असख्य तारागण (नक्षत्र) घूमा करते 
है। इन सवको मिलाकर सौरमण्डल कहते है। नक्षत्र-विद्या-विशारदो का कथन है कि 
विश्व मे ऐसे कई सूर्य है और कई सोरमण्डल। हमे यह भी पढाया गया है कि 
हमारी पृथ्वी गोल हे, सूर्य गोल है, चन्द्रमा गोल हैं और अन्य तारागण भी गोलाकार 
है--गेद के समान नहीं बल्कि अण्डाकृति के समान। इसलिये घधमं-शास्त्रो में 
यह लिखा मिलता है कि विद्व के गर्भ भे अनेको असख्य अण्ड है, और इन अण्डो 
में से असख्य असख्य अण्डो के समृह को एक एक ब्रह्माण्ड कहते है। विश्व में इस 
प्रकार के कई ब्रह्माण्ड है। इनका यदि कुछ अन्दाज लगाना हो तो कृष्ण पक्ष की 
रात्रि मे आकाझ् की ओर नेत्र कर लेट जाइये और चक्षु इन्द्रिय को स्थिर करके 
देखिये तो अनेक असरय तारागण (अण्ड) अनन्त दिद्याओं में फैले हुए दिखाई 
देगे। ब्रह्माण्डो के इन प्रत्येक अण्ड या पिण्ड मे अनकृते प्रकारादि के जड-चेतन 
पदार्थ हे। हमारी पृथ्वी तो इन कई एक अण्डो की आकृति की दृष्टि से इतनी छोटी 
है कि जैसे एक कटठ्हलू फल के सामने राई का दाना हो। इस राई वरावर पृथ्वी 
पर हम देखते हे, वेशुमार छोटे-वडे दुश्य-अदृब्य जड और चेतन पदार्थ बनते- 
मिलते रहते है! उनमे से मनुष्य भी एक हे। जरा विचारिये? इस महान्‌ 
विश्व में मनुष्य सरीखे एक जन्तु का क्या स्थान हो सकता हे। फिर भी अभी तक 
जो कुछ कहा गया है वह केवल अण्डादि की स्थूछ आकृतियो एवं सस्याओ के विपय 


१ हिन्दो देनिक नवभारत” (जबलपुर ता० २-१-१९५३), (डाक सस्करण 
ता० ३-१-१९५३) ! 


१० साव्स और गाघी का साम्यवर्दान 


मे ही तो कहा गया है! अब विचार कीजिये कि इनमे से कई एक ऐसे है जो एक 
दूसरे से कोटियो मील दूरी पर है जिनका प्रकाश एक दूसरे के पास कई सैकड़ों 
वर्षों मे पहुच पाता है, जिनके वनने-मिटने अथवा जिनकी उत्पत्तिजजय की क्रियाओो 
की पूछ्ति के छिये सहद्नो युग व्यतीत हो जाते है, जो आकर्षण एव गुरुत्वाकर्पण 
जक्ति के कारण अपनी अपनी कीलो पर घन-मन घन-मन घूमते-घूमते अपने अपने 
सूर्य के जास पास नित्य-प्रति जपने अपने निण्चित मार्ग पर विना ठकराये, विना मार्गे- 
च्युत हुए, सलग्न हैं। इस प्रकार विचार आने पर आदइचय और विस्मय से शरीर 
के रोगटे सडे हो जाते हे, और गरीर मे सिहरन और कम्पन उठने लगते हैं। यही 
विश्व का विराट रूप है, और वह भी केवल वाह्मस्प, आन्तरिक सूक्ष्म नही। 
इस विश्वरूप को देखकर यह विचार आये बिना नही रहता कि इसको नियत्रण 
करनेवाली कोई न कोई शविति अवश्य होनी चाहिए। यदि यह कहा जाय कि 
समस्त विश्व इस शक्ति रूप भगवान के उदर में जथवा गर्भ मे या मुख में स्थित 
हे, जैसा कि घम-प्रन्यो मे वहुबा कथा-वार्ताओ के रूप मे लिखा हुआ मिलता है, 
तो क्या हानि है! वालक राम ने हँसते हंसते अपने मुस् मे कोआ को तथा कृष्ण 
ने अपने उदर में अर्जुन को इसी महान्‌ विश्व का दर्शन कराया था। कौआ की 
दृष्टि तीक्ष्ण होती हे, और अर्जून को दिव्य चक्षु दिये गये थे। जिनमे देसने की 
शवित है वे ही इस विराट विश्व को शाँक। देख सकते हैं | यही रहस्य हे इन 
धामिक कथाओ मे। इसी विश्व-दर्शन मे आप देखेंगे गावी का आत्म-समर्पण 
अथवा शून्य (<८००) का सिद्धान्त निहित है। 


दिश्य मे सनुष्य की स्थिति 


जब इस महान्‌ असीम विश्व का दृध्य हमारी आन्तरिक दृष्टि के सम्मुख समूचे 
रूप से झलक उठता है, तव मालूम पडता है कि मनुष्य वर्ग की स्थिति उसके वीच 
में इतनी ना कुछ के वरावर है जितनी कि हिमालय पर्वत के बीच मे एक ककण 
की, महासागर के अन्तरगत पानी के एक वूद की, अथवा एक भारी तूफान मे 
एक तिनके की होती है। विद्वव को नियत्रित रूप से घारण करने और उसकी गति- 
विधि को नियमित रूप से चलाने वाली शक्ति के कुछ स्वाभाविक नियमों के 
हाथ की वह एक कठ्पुतली मात्र है जिनके जनुसार उसे परवश चलना ही पडता है। 


विद्व-सस्वन्धी दो विचारघाराएँ 


इन स्वाभाविक नियमो में से एक नियम यह भी है, कि मनुष्य अपनी मानसिक 
एवं वीद्धिक शक्ति के कारण विना सकल्प-विकल्प के नही रह सकता। सोचना 


विश्व को झलक जोर उसमे मनुष्य को स्थिति ११ 


विचारना उसका स्वभाव है। इसीलिये जब उसने अपनी स्थिति विश्व मे देसी 
तो उसके मन मे विचार उठा कि यह्‌ विद्व क्यों हुमा, कव हुआ, कैसे हुआ, कव 
तक रहेगा और कौन इसे घारण किये हे, और उसकी इसमे कया स्थित्ति है तथा 
कसी होनी चाहिये। विश्व कब हुआ और कब तक रहेगा इन दो के विपय मे तो 
तत्त्ववेत्ताओं में कोई मतभेद नहीं है क्योकि सभी उसे अनादि और अनन्त मानते 
है। परन्तु अन्य प्रदनों के उत्तर ढूँढने के लिये दो विभिन्न विचार-पाराये प्राचीन 
काल से ही वहती आ रही है। एक हे आधिभौतिक विचारधारा (]/8०४शएा7) 
और दूसरी है आध्यात्मिक विचारवारा ($9गरापथ्रश/)॥ पहले वर्ग 
के तत््ववेत्ा विव्व के स्थुल स्वरूप में ही उलझकर रह जाते है, और दूसरे वर्ग 
के उस स्थूलता के परे उसके आदि स्वरूप तक पहुँचते ह॑ जिसे वे आत्मा (8७ञप 
०7 500) कहते है। यद्यपि प्राचीव काल थे ही पूर्वीय और पश्चिमीय दोनों 
गोछार््टों के देशो मे दोनो प्रकार की विचारधाराओ के तत्त्ववेत्ता समय समय पर 
विद्यमान रहते आये है, तथापि साधारणत यह सर्वमान्य है कि पूर्व मे अध्यात्मवाद 
की प्रधानता रही है और पश्चिम में भोतिकवाद की। फिर भी जब से पूर्वीय 
देशों पर पाइ्चात्य राज्याधिकारियों का आधिपत्य प्रारम्भ हुआ तब से पूव॑देणीय 
प्रजाओ पर पाश्चात्य भौतिक थिक्षा एव सस्क्ृति का इतना अधिक प्रभाव पडता 
गया कि वहा का शिक्षित कहलाने वाला प्राय सर्व समाज अपनी प्राचीन शिक्षा- 
प्रणालियो एव आचार-विचारो को भुछा बैठा, और पायिव पराधीनता के साथ 
ही साथ न केवक मानसिक वरन्‌ आत्मिक पराबीनता की भी वेडियो से जकड़ 
गया। फलत समाज की शारीरिक, मानसिक तथा आध्यात्मिक तीनो वृत्तिया 
अघोगति को प्राप्त होती गई। इस दुर्घप दुर्गति का प्रखर प्रमाण भारतवप में 
विद्यमान था। वह अपनी पूर्व सस्कृति को स्रो चुका या, और वची-खुची खोता जा 
रहा या। अपने राज्य-स्वामियो की नकल कर भौतिक-वाद मे उसकी रुचि बढती 
जा रही थी। इस तरह दोनो परिचिम और पूर्व के साहित्यिक एवं व्यावहारिक 
दोनो क्षेत्रों में मौतिकवाद का पूर्ण आतक फैल रहा था। जहा कही साहित्य 
क्षेत्र से आध्यात्मिक ध्वनि उठती थी, तो व्यावहारिक दुनिया की धीगा-घीगी के 
बीच वह डूबी हुई ही थी। 


१ एक अधिदेवत पक्ष और हे, परन्तु उसका अस्तित्व इन्हीं दो मे भा जाता 
है,जैप्ता कि, तिलकु जी ने गीता-रहस्य मे बताया हे। 


डरे 
विश्व-खुख-भावना की प्ृष्ठ-भूमि 


जीव-साज में छुप्त की आाफाक्षा 


किसी भी मनुष्य के पास पहुँच कर उससे पूछिए कि तुझे जो फुछ सर्वाधिक 
प्रिय लगे वह माग, तो आपको दो उत्तरो में से एक उत्तर मिलेगा, तीसरा नहीं। 
था तो वह कहेगा कि मुझे सुख चाहिये, या वह सी ऐसी वस्तु का ताम वत्तायैगा, 
जिसके प्राप्त होने से वह सूस-छाम ग्राप्त करने की इच्छा करता है। मानसिक या 
आख्यात्मिफ चाहनाओ में भी उक्त वस्वु,सज्ञा के अन्तर्गत आ जाती है। गरज यह 
कि प्रत्येक मनुष्य को चाहे वह घती हो या गरीब, बूढा हो या जवान, पुरुष हो या 
स्‍त्री या नपुत्रक सुखाकाक्षा सवको रहतो है। सुख ही उसके जीवन का सव्पिरि 
लक्ष्य रहता है। चरगाचर समी प्राणयारी सुप्र चाहते है, जैसा कि भी कुछ कालू 
पहले सर जगदीनचन्ध वोस ते अपनी रासायनिक और वंज्ञानिक परीक्षाओं के 
द्वारा सिद्ध करके वैज्ञानिक के में उवलयुयलू मचा दी थी। मेरा निजी अनुमान 
तो यहा तक है कि पत्थर-मिट्टी आदि सरीखे जद कहे जाने वाले पदार्थों को भी 
अपने अपने टय से सुख-दु स की अनुमूति होती है। सम्भव है, भविष्य में सर बोस 
सरीले कोई पदार्थ-विज्ञानर इस दात को अपने यों द्वारा प्रत्यक्ष सिद्ध करके दिखा 
सके। भिन्न-भिन्न प्रकार की मिट्टी मे यथा विधि अन्य सयोगो के मिलने पर भिक्न- 
भिन्न प्रकार के अन्न, वनस्पति या जीव-जन्तु पैदा करने के गुण होते है, यह अभी भी 
मालूम है। यदि उसमे सजीवता न होती तो उत्पादन कहा से द्वोता ?' हमारा तात्पर्य 





१ प्राणि-समाज का क्षेत्र विस्तृत ही होता जाता है। वैज्ञानिक अनुसघान 
भी इत्तमे अपत्रा योग दे रहे हैं। नोवेल पुरस्कार पिजेता जगत्‌ प्रसिद्ध भारतीय 
चैज्ञानिक डावटर सो० वो० रमन ने हाल मे प्रकट फिया है कि रघो के अणुओ से गति 
होती भौर नर्तन होतर है। उन्होंने कह--- प्रत्पेक क्ात ठोस पदार्थ रवा (८४४६७) 
ही है। रवे का सार उसको आन्तरिक व्यवस्था हे, जो कि नियम भौर व्यवस्था का 
त्र्दोच्च प्रतिनिधित्व करतो है ।” (देखो 'भारत ज्योति! घस्बई, दि० १-२-१९५३ 
का) । डावटर रमन के इस कथन से यही सिद्ध होता है कि सुप्टि फा कण रण 
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केवल इतता ही है कि विज्ञान का काम ही यह होता है कि एक समय की असम्भव 
और हास्यास्पद प्रतीत होनेवाली बात को वह दूसरे समय मे प्रामाणिक सिद्ध 
करके दिखा देता हे। अभी ४०-५० वर्ष पहले की वात है कि रामायण में वर्णित 
पुष्पक विमान का उडना, हनूमान का आकाश मार्ग से आना-जाता, आकाश में 
युद्ध करना, आकाश से अग्नि-धुआ आदि वरसाकर शत्रुसेना को परेशान करना 
इत्यादि इत्यादि बाते निरी गप्पे समझी जाती थी। परन्तु वे ही सब वाते आधुनिक 
क्षाविष्कारों के कारण आज हमारे सामने रोजमर्रा की सत्यता दिखाई देते लंगोीं। 
इसी तरह जब हम यह सुनते-पढते थे कि प्राचीन योगी और ऋषि अपने योग-वल 
के द्वारा अत्यन्त दूर की वार्ता को सुत लिया करते थे, एवं दृष्यों को देस छिया 
करते थे, तव हमे विश्वास नही होता था ,परन्तु आज जब रेडियो और टेलीविजन 
आ गये तो हमारा विश्वास उन पूर्व वार्ताओं मे हो उठा। साराश यह कि विश्व 
से---सारे जड-चवेतन रूपी विष्व मे---सुख-दु ख रूपी दन्द का सर्वेव्यापी तियम हैं। 
यदि जड कहे जानेवाले पदार्थ नही, तो कम से कम समस्त चेतन पदार्थ दुख से 
मुक्त होकर सुख-भोगी बनने के लिये लालायित रहते है। अध्यात्म-बल वाले 
महात्मा जन समस्त जड-चेतनमय विश्व के कल्याण की कामना से प्रेरित होकर 
अपने कर्मो का निर्धारण करते ह। परच्तु वहुघा देखने मे यह आता हे कि अधिकाद 
महापुरुषों का ध्येय केवल मनुष्य-समाज को सुखी बनाने का रहता है। यह एक 
दूसरी बात भले ही हो जाय कि उन्हे मनुप्य-सुख की कामना को सिद्ध करने के 
अभिप्राय से किसी दूसरे प्राणियो आदि का भी हित-चिन्तन करना पडें। ऐंसी 


सजीव है। उनका उक्त फयन इस पुस्तक के लेखन के बाद प्राप्त हुमा। इससे 
इसका फुटनचोट में उल्लेख किया जा रहा हे। 

97 0 प्र (रााका, पिठले पायलट  शिएशर, ते 8 पिन 
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श्ड मादर्स और गावी का साम्यवर्शन 


दक्षा मे अन्य प्राणियों को सुख पहुँचाने का कार्य प्रधाव नही, गोण रहता है। मार्क्स 
और गाघवी की विश्व-कल्याण की भावताये भी मनुप्य-समाज से सीमित हैं। 
मनुष्य-समाज ही उनका विश्व है, हालाँकि सारे विश्व के मुफावले मे उसका अस्तित्व 
इतना छोटा है जैसे समुद्र मे जछ-विन्दु। परन्तु इस सम्बन्ध में गाधी का दृष्टिकोण 
माक्स के दृष्टिकोण की अपेक्षा अधिक व्यापक है। अव्यात्मवादी हीने के कारण 
उनका छूक््य मनुप्य-समाज के घेरे से भी कही कुछ वाहर निक्छ आया है। अत 
अब हमे भी अपना दृष्टिकोण केवल मनुष्य-समाज से सम्बन्धित रफ़कर विचारना 
चाहिये कि अपनी इस पृथ्वी पर सुख-मावनाओं का कव कीसा प्रचार रहा, उन्होंने 
भनुष्य-जीवन को किस भाति प्रभावित किया तथा मार्क्स व गाघी ने तत्सस्वन्धी 
किन भूमिकाओं को अपनाया। 


ऐतिहासिक दृष्टि से सुप-प्रसार की क्षकफ 


इतिहासवेत्ताओं का कहना है कि अत्यन्त प्राचीवकाल में मनुष्य अन्य पग्मुमो 
की भाति जगलादि मे अकेला विचरता था। इस दृष्टि से मनुप्य की आयमिक 
सुल्-सावना पणुओ के समान केवल इन्द्रिय-विपय-भोग के छिये सकुचित सप में 
ही रही होगी। मानुपिक सुख-भावना का यथार्थ रूप उस समय से प्रारम्भ होना 
समझना चाहिये जब से प्रेम-बण पुरुष-स्त्ती ने एक सग रहना प्रारम्भ किया। उसी 
समय से पशुवत स्वसुख के साथ परसुस्त का मिश्रण होने रूगा। तत्पथ्चात्त सनन्‍्तानों- 
त्पत्ति, कोटुम्बिक वृद्धि, सघ-जीवन, कौमी सगठन, राप्ट्र-राज्य स्थापन एवं 
राष्ट्र परराष्ट्रगमम्बन्ध जिस-जिस कम से प्रसारित होते रहे उस उस कम से 
स्वसुख और परसुख का सम्बन्ध निदिचत होता रहा । 


व्यक्तिगत और सामाणिक सुख का सस्वन्ध 


उपर्यूक्त ऐतिहासिक कथन तथा वतंमान प्रत्यक्ष स्थिति के अवलोकन से यह 
विदित हो जाता है कि मनुप्य का व्यक्तित्व समाज के नातात्व में मिश्रित है। 
अत व्यक्तिगत सुख-माव सामाजिक सुस-भाव से बिग नही रह सकता। उनका 
पारम्परिक सम्बन्ध इतना वढ गया है कि एक दूसरे के द्वारा किसी भी दक्शा में 
त्याज्य या तिरस्कृत नही हो सकता। फिर भी देखने मे यह आता है कि असीम 
कालान्तर के होने पर भी व्यक्तिगत स्वार्थभय पाशविक सुख समय समय पर अपने 
विरुद्ध उठे हुए भयकर से भूयकर विरोवो का सामना करता हुआ अभी भी समाज 
में टाँग अढाये जा रहा है, और एक गावी या माक्स क्या, अनेक गाथी और मार्क्स 
के होने पर भी, हमारा विश्वास है, मविष्य भे किसी न किसी रूप मे जब तक ससार 
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कायम है, टाँग बडाये रहेगा। यद्यपि सार्वलीकिक सम्रह ((४०-० ए८त८ःढ४००) 
की चर्चा से, देश मे अन्तर्राष्ट्रीय न्यायालय की स्थापना से, राष्ट्रो की सयुक्त 
व्यवस्था (एंग्रा४१ पिल्लाए०05$ 00872४४०7) से, एवं भिन्न भिन्न नाम की, 
भिन्न-भिन्न देशो मे, भिन्न-भिन्न समय पर अन्तर्राष्ट्रीय परिपदों या सम्मेलनो के 
होने से कई एक आशावादी सर्वे-सुख-साम्राज्य की आशा वाघते हुए पागे जाते 
है, तथापि स्वार्थ महाराज भीतर ही भीतर अनेक भेष धारणकर सुख की भावी 
आकाक्षाओ पर प्राय पानी-सा फेरते हुए अपनी मस्तानी चाकू से चलने मे 
नही चुकते। 


आधिभोतिक सुख 


इसका कारण क्या है। स्वसुख। स्वसुख खुद कुछ बुरा नही है। बुरा यदि 
है तो 'स्व' अर्थात्‌ खुदपन, अपना पन, मैं पत्र, ममत्व (मेरा पन) या अहका रत्व, 
जिसमे सुस्त ने अपना गहरा स्थान बना लिया है। जब तक यह स्व (मैं पन) 
शरीर से वधा हुआ रहता हे, जब तक वह्‌ शरीर को अपना सर्वस्व समझता है अथवा 
जब तक वह स्थूल क्षेत्र को पार करके अन्त करण रूपी सूक्ष्म क्षेत्र तक नही पहुँच 
जाता, वल्कि यह कहिये कि जब तक वह अहकारत्व को परत्व मे नही मिला लेता 
तब तक द्विधा शारीरिक सुख की भावना वनी ही रहती है। तब तक यह भावना 
बनी रहती है कि यह मेरा सुख है यह तेरा सुख हे। इस प्रकार का सुख कया हे 
मानो खुदगर्जी है। इसके घमं-शास्त्रो मे कई नाम मिलते है, जैसे मोह, लौकिक 
या ऐहिक सुख, बाह्य सुख, विपय-वासनाये, इन्द्रिय-सुख, स्वार्थंसुछ, भोतिक या 
आधिभौत्तिक सुख इत्यादि। 


सुख-सिभाग कर सक्षिप्त दृष्य 


सुख की समीक्षा विभिन्न दृष्टिकोणो से की जाती है। जिस दृष्टिकोण से 
उसे देखते है उसी के अनुकूल उसका नाम दिया जाता है। मूलत वह दो दृष्टिकोणो 
से देखा जाता है, एक व्यक्तित्व की दृष्टि से और दूसरा समाज की दृष्टि से। 
व्यक्तित्व की दृष्टि से जब विचार करते है तो प्रधानत दो लक्ष्य रहते है। एक 
रूक््य के अनुसार उसे लौकिक सुख और पारलोकिक सुख मे विभकत कर लेते है। 
दूसरे लक्ष्य के अनुसार उसे तीन विमागो में विभकत कर लेते है, यथा--भौतिक 
सुख, मानसिक सुख और आत्तमिक सुख। इन तीनो को कोई कोई क्रमश आधि- 
भौतिक, वोद्धिक ओर आधघ्यात्मिक, सुख भी कहते है। कोई कोई इसके साथ एक 
और चौथा सुख जोड देते हे जिसे आधिदेविक सुख कहते है, अर्थात्‌ वह सुख जिसे 


१६ मादर्त और गावी फा साम्यद्शन 


आजकछ के निरीक्षवादी लोग आकस्मिक सुरू कहना पसन्द करेगे। भारतीम 
तत््ववेत्ताओं ने इस दृष्टि से कि सुख जब्द अमोत्पादक न हो--उसे दो भिन्न सज्ञाएँ 
दी। उन्होंने पारलौकिक अथवा आध्यात्मिक सुख को उच्चकोदि में रख और 
उसे ही ययाये सुध [०%७) या स्वर्गीय सुत्र [64ए०ए 9 ऐैशएए7765) 
आदि कहकर पुकारा। वाकी अन्य सब सुखो को जो छोक, भूत, शरीर, इच्चिय 
भर्थात्‌ विषयो से सम्बन्ध रखता हे उसे 'मोह' नाम दिया। वौद्धिक सुस के विषय 
मे यह कहा जाता है कि वृद्धि की तामसिकता और सात्विकता के अनुरूप ही उसके 
द्वारा प्राप्त सुख मद मोह और 'सुषष' सज्ञा को प्राप्त करनेवाला होता है। 

अव जब हम सुस्त का निरीक्षण समाज के दृष्टिकोण से करते है तो सुझ 
विभाग दो प्रकार से किया जा सकता हू। एक तो जब हम निखिल समाज को 
एक व्यक्ति (शाप णा फठाशातंण्था) के रुप में भान लेते है, और 
दूसरा वह जब हम व्यक्ति-विश्ञेष के व्यक्तित्व को समाज के व्यक्त्तित्व से भिन्न 
मान छेते है। पहली दृष्टि से सामाजिक सुस्त की समीक्षा भी उपयुक्त व्यक्तिगत 
सुख-सभीक्षा की विधि से की जाती हुं! परन्तु दूसरी दृष्टि से जब समाज के 
मस्तित्व पर विचार करते है तो तीन प्रकार से छुस-विभाग हो जाता है। ये विभाग 
उस नीति पर भावारित रहते हू जो व्यक्तियों को समाझ के प्रति उनके कतब्यों 
का स्मरण दिलाती है। इस कतंव्य नीति के अनुसार देखे जाने पर कुछ सुख ऐसे 
दिखाई देते हूं जिनमे केवल स्वार्थ पर विचार रहता है, कुछ ऐसे होते हैं जिनमे 
केवल पराथे पर विचार रखा जाता है और कुछ ऐसे होते है जिस मे अपना और 
पराया दोनो के सुख का विचार रखते है। इन भेदो के अनुसार ये सुख् स्वार्थ 
सुख, परार्ण सुख और स्वार्थ-पराय सुख कहलावेंगे। 

कोई कोई सुश्ष-समीक्षक अध्यात्मवादी होने के कारण समत्त ससार को एकमघी 
समझकर सबके सुप्त को ही सुपर समझते हैं। इस प्रकार के लोग स्व” का अर्थ 
तीन अफार से लगाते है। एक वह निम्बतम कोटिका शारीरिक स्व जिसके 
जनुमार मनुष्य मे केवछ छोकिक खुदगर्जी मरी रहती है। ऐसाटनुप्य अपने ऐहिक 
मुख के लिये अबम से मबम काम करते से नद्दी चूकता। दूसरा-वह वौद्धिक मा 
मानसिक 'स्व' जिसके अनुसाए मनुष्य अपनी बुद्धि का प्रयोग कर अपने और पराये 
युत्ञ का स्याछ करके लोक-नीति को निंवाहता है। औौर तीसरा वह स्व जिसके 
अनुसार सब सप्तार एकमब हो जाता है तव यह छोटा स्व! (3०४) वृहत्‌ स्व 
(5५0) हो जाता है। यह चृहत्‌ स्व' प्रकृति को आश्वित रखने वाला वह 'अह' 
हो जाता है जिसका आरोप हृप्ण ने अपने ऊपर करके अर्जुन को अनेक पदो द्वारा 
गीता में समझाया है जँसे “अह॒मिद ऋत्स्नमेकाबेन स्थितोजगतु” (१०४२) या 
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“अह कृत्स्तस्थजगत प्रभव ” (७॥६) इत्यादि। इस तरह 'स्व' की मूल व्याल्या, 
जहा तक हमे स्मरण है, हमने भूतपूर्व थियासाफिस्ट एफ, दी, बूक्‍्स की पुस्तक 
दी गासपिल आफ छाइफ (4%५ 0०5० ० ॥/6) अर्थात्‌ जीवन का सन्देश 
भाग १ मे, जो गीता पर आधारित थी, रगभग ४० वर्ष पहले उस समय पढी थी 
जब हम विक्टोरिया कालेज ग्वालियर के विद्यार्थी थे। पुस्तक तो किसी पुस्तक 
प्रेमी ने अपनी सन्‍्दूक मे रख लछी, पर वह हमारी स्मृति को अपने पास न ले जा सके। 
अत उसी स्मृति का आश्रय लेकर हमने यह लिखा हे, क्योकि वाद में हमे दूसरी 
पुस्तक प्रयत्न करने पर भी प्राप्त न हो सकी। स्व का यह विभाग श्री छोकमान्य 
बाल गगाघर तिलक के उस विभाग से भिन्न हे जो उन्होने अपने अनुपम ग्रन्थ गीता 
रहस्य मे बताया हे, क्योकि उन्होने नेतिक दृष्टि से आधिभोतिक सुखवादियो के 
विभाग किये है त कि अध्यात्म की दृष्टि से। तिलक द्वारा किये विभागों का उल्लेख 
आप को जागे मिलेगा। 


सामाजिफ दुष्टि से सुख-तीति का चिकास 


अभी हम कह चुके हे कि यदि समाज व्यक्ति के रूप मे देखा जाय तो उसके 
सुख की समीक्षा शारीरिक या भौतिक, मानसिक या वौद्धिक, एवं आध्यात्मिक 
दृष्टि से की जा सकती है, और यदि उसका अस्तित्व व्यक्ति-विशेष से सम्बन्धित 
रूप से देखा जाय, तो उस सुख की समीक्षा स्वार्थ, स्वार्थ-परार्थ, मौर पराये दृष्टि 
से की जायगी। चूकि विपय विभाग विपय-ज्ञान को सरल बनाने का साधन मात्र 
होता हे व कि उसका सम्पूर्णत पृथक्करण करने का, इसलिये पाठक हमारे दिये 
हुए विभागो को पढते समय यथास्थान पर उन्तके पारस्परिक सम्बन्ध का भी ध्याव 
रखे वा विचारे। 


(१) भौतिक सुख फी प्राथमिक स्थिति 


त्तीति (८४०5, णएा शरणःआ5) जब्द कहने से एक से अधिक व्यक्तियों के 
अस्तित्व का भाव आता है। एक का दूसरे के प्रति क्या कत्तंव्य हो और एक दूसरे 
के साथ मे रहकर कैसे सुख प्राप्त करे, यही नीति का विषय है। यह हम पहिले 
कह चुके है कि प्राथमिक काल मे मनुष्य पशुवत्‌ जगलो में रहा करता था। उस 
समय उसे एक दूसरे के सग्र रहने की आवश्यकता नही थी। संग रहने की प्रथम 
सीढी पुरुष-स्त्री सयोग हुआ। तभी से हमारी समझ मे नीति का बीज पडा, जो बाद 
मे गर्भ के बालक के समान अदृश्य रूप होकर वृद्ध होता गया तथा कुछ काल पश्चातृ 
दृद्यमान हुआ। दृश्यमान होने पर ही छोगी ते समझा कि अब नीति का उद्भव 

२ 


श्८ मार्क्स और गाधौं फा साम्यदर्शन 


हुआ, और यह उद्‌वव उस समय का बताते हैं जब छोगो में समाज के प्रति 
पराये की मावनाये उठने छगी। स्वार्ये-मावनाओं से इन पराच॑-मावनाओआओ का 
विकास क्रमश किस प्रकार हुआ वही हम देखेंगे। 


(२) स्वार्य-प्रधान भोतिक सुपन-नीति 


सर्वप्रथम मानुषिक जीवन भौतिक ही था, यह इतिहास, पिज्ञान, तक और 
विवेक से सिद्ध होता है। इस भौतिक जीवन की सच से प्रथम सीढी स्पार्थ थी। इस- 
लिये लो० मा० तिलक ने जाधिभोतिकवादियो को तीन विभागों मे विभकत फ़िया 
है--(१) केवल स्वार्थी, (२) दूरदर्गी स्वार्थी ओर (३) उमयवादी अर्थात्‌ उच्च- 
स्वार्थी। बात ऐसी नही है कि उक्त तीन प्रकार की नीत्ति-भावनालों के लोग 
कित्ही काल-विशेषो भे ही पाये जाते ये। सच वात यह है कि बभी भी उक्त भाव- 
नाओ के प्रतिपादक कम अधिक मात्रा में पाये जाते है। फिर भी उनकी प्रवातता 
और न्यूतता के अनुसार उनका काल-निर्माण भी किया जा सकता है। 


(अभ) फेवल या तिरा स्थार्य 


सवसे पहले वग में उन छोगा का समावेश हो जाता है जिनका मत प्राचीन- 
कालीन भा-तीय अर्थात्‌ आर्यसण्ड निवासी चार्वाक, आभाणक एवं वाममागियीं 
के मत से थोडे-बहुत हे्‌र-फेर से मिलता-जुलता है। चार्वाफ के नाम पर एक कहावत 
मशहूर है “ऋण कत्वा घृत पिवेत” अर्थात्‌ “ऋण लेकर भी घी पिया जाय” । इस 
कहावत का तात्पय यह है कि चार्वाक के मत मे यह पचभूतात्मक शरीर ही सब कुछ 
है। इसक परे आत्मा जैसी कोई चीज नहीं। उसका कहना था कि “जब पठ्च- 
महाभूत एकन होते हू तव उनके मिलाप से आत्मा नाम का एक गुण उत्पन्न हे। 
जाता है, और देह के जलने पर उसके साथ-साथ वह भी जछ जाता है, इसलिए 
विद्वानों का कर्तव्य है कि आत्म-विचार के झञ्नट में न पडे”' इस मत के लोगों की 
दृष्टि मे न आत्मा हू न ईइवर। जो कुछ है वह डस देह के रहत्ते-रहते तक ही है । 
इसलिये येन-केन प्रकारेण जीवन भर मजानऔौज उडाते रहता चाहिये। उनके 
जीवन-सिद्धान्त का सूत्र निम्नपक्तियों में व्यक्त किया हुआ पाया यात्ता है। 
यावज्जीव सुत जीवेन्नाउस्तिमृत्योरगोचर । भस्मीमूतस्य देहस्प पुनरागमन कुत ॥| 
(पावज्जीव सुख जीवेतू) जब तक जीव है तव तक सुख से जियो (मजा-मौज 
उडाओ ) क्योकि उसका अन्त देह के साथ ही हो जाता है। 





१ ग्रीता रहस्य, पृष्ठ ७६। 
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इस मत से मिलता-जुरूता पश्चिमी गोला के देशो मे भी एक इपीक्यूरियन्स 
के नाम से प्रसिद्ध मत था, जिसका उद्देश्य भी यही था खाजो, पिग्यो और मौज 
उडाओ' (४80 वीणा धापे 0७६ ग्राषएए) । तत्त्ववेत्ता इपीक्यूरस के अनुयायी 
इृपीक्यूरियन्स कहलाते थे। अगले अध्याय मे आपको मिलेगा कि इसी इपीवक्यूरस 
के तत्त्वज्ञान मे मार्क्स ने डाक्ट्रेट की उपाधि प्राप्त की यी। 

इसी के अनुरूप हमे महाभारतान्तर्गत पाराशर गीता मे यह लिखा मिलता है, 
“थ्रदिष्ट तत्सुख प्राहु छेष्य दु खमिहेष्यत्ते” | अर्थात्‌ जो कुछ हमे इष्ट है वही सुख 
है, जिसका हम द्वेप करते है वही दुख हे।' 

इसी तरह चैय्यायिको ने सुख-दु ख की व्याख्या वेदना' कहकर इस प्रकार 
की हैं अनुकूल वेदनतीय सुख” और “प्रतिकूल वेदनीय दु ख”। अर्थात्‌ जो 
चेदता हमारे अनुकूल है वह सुख है, और जो वेदना हमारे प्रतिकूछ है वह 
दुख हे। 

तिलक जी ने “यदिष्टतत्सुख. ” की आहछोचना करते हुए लिखा हे कि 
“उसे शास्त्र की दृष्टि से पूर्ण निर्दोप नही कह सकते, क्योकि इस व्य[ख्या के अनुसार 
'इष्ट' शब्द का अर्थ इष्ट वस्तु या पदार्थ भी हो सकता है और इस अर्थ को मानने 
से इष्ट पदार्थ को ही सुख कहना पडेगा। उदाहरणार्थ, प्यास लूगने पर पानी 
इप्ट होता हे परन्तु इस वाह्म पदार्थ पानी को सुख नही कहते।” नैय्यायिको की 
व्याख्या के विषय मे तिलक जी ने लिखा है कि उनकी उक्त व्यारया से बढठकर 
सुख-दु ख का अधिक उत्तम लक्षण वतलाया नही जा सकता, क्योकि ये वेदनाएँ 
जन्मसिद्ध अर्थात्‌ मूल की और अनुभवगम्य है।”' 

उक्त आलोचनाओ को देखने से यह ज्ञात होता है कि तिलक जी ने प्रथम 
सिद्धान्त की केवल भाषा पर विचार किया हे, ओर दूसरे सिद्धान्त के केवल भाव 
प्र विचार रखा है। हमारी समझ मे सिद्धान्त की जाँच के लिए सर्वप्रथम सिद्धान्ती 
का भाव देखना चाहिए, और फिर यह भी देखना चाहिए कि वह भाव सही सही 
भाषा के द्वारा व्यक्त किया गया है या नही । चूँकि श्रेष्ठ जनो के शब्द जन-साधारण के 
लिए अनुकरणीय होते है इसलिए यह परमावश्यक होता है कि अनुकरणीय भाव 
अनुकरणीय भापा मे ही व्यक्त किया जाय। दूसरे शब्दो मे, भाव-प्रदर्शन करने- 
वाली भाषा एक तो इतनी सूत्ररूपी हो कि भावी सन्तात उसे आसानी से स्मरण 
रख सके, और इतनी सरल-सीयी हो कि उसके एक से अधिक अर्थ न हो सके। 


१ गीता रहस्य, पृष्ठ ९४--९५। 
२६ गीता रहस्य, पृष्ठ ९४-९५॥ 


२० सावसे और गाघी का सास्यदशन 


उससे केवल एक ही जथ निकले, जौर वह अर्थ भी केवल सिद्धान्ती का भाव-सूचक द्ो। 
इस कसौटी पर कसने से उपयुक्त सभी सिद्धान्त, हमारी अल्पमति के अनुसार 
अनुपयुकत है। आज यदि कोई अध्यात्मवादी यह्‌ न कहें कि मुख-दुख में सम 
रहकर जीवनानन्द करो' और केवल इतना ही कहे कि 'जीवनानन्द करो तो 
उसके सिद्धान्त में कोई हानि नही होगी, पर यह भी निश्चय है कि कालान्तर में 
उसका अनयथ किया जाने लगेगा, क्योंकि वह हद्विजर्थवाची हे। इपीक्यूरियन्स, महा- 
भारतान्तगंत्‌ पराणर, तथा नैय्यायिको के सिद्धान्तो मे हमे यहीं दोय दिखाई देता 
ह। जब यह देखा गया कि इप्ट' जथवा अनुकूल वेदना' आदि की तृप्ति करनेवाली 
किया का सुप-सज्ा दी जाने से विषय-वासना की वृद्धि होती हैं और परार्थ का स्थाग 
किया जाता हू, तो कुछ लोगो ने उनके प्रत्यक्ष अर्थ की तोड-मरोड करना शुरू की। 
वे इप्ट' वा अनुकूल 'वेदना' का आरोप प्रतिपक्षी पर करके अर्थ समझाने छगे और 
फहन ऊूग कि “जो कुछ तू चाहता है कि दूसरे मनुष्य तेरे साथ करे, वही तू उनके 
प्रति कर, क्योकि यही नियम है और भविष्यवाणी भी।”' उदाहरणार्थ व वा 
को मारकर सुख चाहता था। उसने व को भारा। उक्त सिद्धान्तो के प्रत्यक्ष 
अर्थ के अनुसार 'ज' को सुख हुआ। परन्तु उक्त अर्थ-कर्ताओ के अनुसार वह सुख 
नही कहा गया। क्योकि मारा जाना व के लिए न तो (इप्ट' हो सकता है, मौर 
न जनुकूल बेदना' ही। गरज्ञ यह कि सिद्धान्त स्पप्ट भाषा में एकार्यवाची ही हो । 
भाषा-दोप जब इतना अनर्थकारी हो सकता हे, तव भाव-दोप पर जो कुछ कहा 
जाय वह सव योडा ही होगा। यह भाव-दोष उन सव लोगो के सिद्धान्तो में रहता है 
जी केवल आविभौतिक वादी होते है, क्योकि वे जीवन-ऐक्य पर ध्यान नही खीचते, 
केवल जीवन-खण्ड को पूर्ण-जीवन कहकर दर्णाते हु। इस प्रकार के लोगों को गीता 
में बास्वार सम्रहकारी न कहकर विग्रहकारी बताया है। ये विद्वत्तापुर्ण लब्छेदार 
वात करने मे बड़े निपुण (वेदबादरता प्रुष्पिता वाच वदन्ति)' छोग कहा करते 
हैं कि यहाँ के सिवाय और कुछ है ही नही (नान्यदस्तीतिवादिन )। जगत्‌ उनकी 
दृष्टि मे निराश्रय, असत्य एवं निरीख्री है। थे रात-दिन अपने कामोपभोगो की 
चिन्ता से लगे रहते है, जो कभी पूरे ही नही हो पाते। आशा-पाणों मे बंधे रहते 
है, जितसे कभी मुक्त नहीं हो पाते। यह लिया, वह लगा, इसे मार गिराया, उसे 
मारना वाकी हूं इत्यादि इत्यादि बातो के पीछे जीवन वरवाद करते रहते है। इस 
तरह ये अपने निरा-स्वार्थ मे लगे रहकर अभिमान-दम्म-पासण्ड के राग अलापते 





१ मेफाद, 8 #ाब्वीट्ज 7/9 (8टताव0ण5 ता 6 07) 
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हुए कामरूपी तुष्णा मे फँसे असफलताओ पर निराशा और क्रोबाग्नि मे जलते- 
भूंजते नप्ट-बुद्धि जगत के अत्यन्त अहितकारी होते है।' 

आज भी इन निराठ स्वा्थियो की भरमार है। विद्वत्तापूर्ण लम्बे लम्वे व्याज्यानो 
के अन्दर ढोल की पोल रहती है। कनक-घटो मे विप-रस सा भरा रहता है। 
आज भी स्वार्मयी “आप भला तो जग भला” तथा “पुण्य अपने घर से ही प्रारम्भ 
होता है” ((॥क7५ ०४775 ४६ ॥077८) इत्यादि लोकोक्तियाँ जहाँ-तहाँ कही- 
सुनी जाती है। 


(व) परार्थ का उद्भव और स्वार्य की प्रधानता 


परन्तु समाज-सम्वन्ध इतना वढा कि वह निराट स्वार्थ परार्थ की अवद्देलना 
ने कर सका। इन निराट स्वाथियो को यह प्रतीत होने लगा कि उनके कई प्रकार 
के स्वार्थ उस समय तक सिद्ध नही होते जब तक कि परा्थ न किया जाय। इसलिए 
दूरदशिता ने उन्हे परोपकार अर्थात्‌ पर सुख के लिए वाघ्य किया। तिलक जी का 
कथन है कि “परछोक के विषय मे आधिभौतिकवादी उदासीन रहा करते है, परन्तु 
इसका यह मतलव नही है कि इस पन्थ के प्तब विद्वानू लोग स्वार्थ-साधक, अपस्वार्थी, 
अथवा अनीतिमान हुआ करते है। यदि एन लोगो मे पारलौकिक दृष्टि नही हे 
तो न सही। ये मनुष्य के कतंव्य के विपय में यही ऊहते है कि प्रत्येक मनुष्य को 
अपनी ऐहिक दृष्टि ही को जितनी वन सके उतनी व्यापक वनाकर समूचे जगत्‌ 
के कल्याण के लिए प्रयत्त करना चाहिए। कॉण्ट, मिल, स्पेन्सर आदि सात्विक 
वृत्ति के अनेक पण्डित इस पन्थ में है। इस श्रेणी के पण्डितो का, जिसमे तिलक 
जी ने दृग्लैण्ड के हाव्स और फ्रास के हेल्वेशियस के नाम भी अकित किये है, कहना 
है कि “यद्यपि आधिभौतिक विपय-सुख प्रत्येक को इष्ट होता हे तवापि जब हमारा 
सुख अन्य लोगो के सुखोपभोग मे वाया डालता हे तव वे लोग बिना विघ्त किये 
नहीं रहते। (इसलिए) सब लोगो को अपने ही सप्रान रियायत दिये बिना सुख 
का मिलना सम्भव नही है, इसलिए अपने सुख के लिए ही दूरदर्शिता के साथ अन्य 
लोगो के सुख की ओर भी ध्यान देना चाहिए। इन आधिभौतिकवादियो की गणना 
हम दूसरे वर्ग मे करते है। इनका तक यह हे कि “परोपकार, उदारता, दया, 
ममता, कइृतज्ञता, नम्नता, मित्रता इत्यादि जो गुण लोगो के सुख के लिए आवश्यक 
मालम होते है वे सव यदि उनका मूल स्वरूप देखा जाय तो-----अपने ही दु स 


१ देखो गीता, अ० १६। 
२, गीता रहस्य, पृष्ठ ७६॥ 
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निवारणाय ह। कोई किसी की सहायता करता है या कोई किसी को दान देता है, 
क्यो ? इसीलिए न, कि जव हम पर बीतेगी तव ये हमारी सहायता करेंगे. और 
कुठ नही तो हमारे मन में अच्छा कहलाने का स्वार्यमलक हेतु अवध्य रहता है! 
इसी प्रकार ये छोग यह कहकर कि “यदि म छोगो को मार्गा तो वे मुझे भी मार 
डालेंगे, और फिर मुझे अपने सुखो से हाथ धोना पड़ेगा” अहिसा घर्मे की उपपत्ति 
बतलाते ह। अत अब हमे यह ज्ञात हो गया कि पहिले वर्ग के सम्मुख जी निरा 
स्वार्थी ह, नीति (८ं्र७ णा ग्रणाथ3) का कोई स्थान नही, और दूसरे वर्ग 
के सन्मुय् नैतिक गुण वर्तने की आवश्यकता है क्योंकि उसे समाज में रहना पडता 
हु, हालाँकि वह उसे अपनी निजी स्वार्थ-वृत्ति के कारण से ही वर्तता हे। इस तरह 
तिलक जी ने वताथा ह कि ' नीति की आधिमौतिक उपपत्ति का ययार्थ आरम्भ 
यही से होता है।”' 


(स) परार्थ को वृद्धि, परन्तु स्वार्य का पल्‍ला फिर भी नारी 


“परन्तु इस मत के लनुयायी जब नतो इस्लैण्ड मे ही और न कही वाहर ही 
अधिक मिलेंगे।  वटठर नरीखे विद्वानों ने उसका ख़ण्डन करके सिद्ध किया कि 
मनृष्य-स्वभाव केवल स्वार्यी नहीं हे, स्वार्थ के समान ही उसमे जन्म से ही भूत-दया, 
प्रेम, झंतमता आदि सदगुण भी कुछ जब मे रहने है।. जब हम देजते ह कि व्यात्र 
सरीखे क्रूर जानवर भी जपन बच्चो की रक्षा के लिए प्राण देने को तैयार हो जाते 
ह, तव हम बह कभी नही कह सकते कि मनुष्य के हृदय में प्रेम और परोपकार- 
बुद्धि जैसे सदूगुण केवल स्वायं ही से उत्पन्न हुए हैँ।” स्वाये और पराये ये दोनो 
मनुष्य के स्वाभाविक गुण हैं। इसलिए धर्म-जवर्म, कार्य-जकाय की परीक्षा इन्ही 
दोनो की कसौटी पर क्सकर करना चाहिए न केवल उपयक्‍त द्वितीय वर्ग के सिद्धात्त 
दूरढर्णी स्वाथ पर। “गही आविभौतिकवादियों का तीसरा वर्ग है” इस पक्ष में 
भी यह आवधिभौतिक मत मान्य हे कि स्वार्थ और परार्प दोनो मासारिक सुखवाचक 
है, सासारिक नसुख के परे कुछ भी नहीं सामान्यत स्वार्थ और परार्य में 
विरोव उत्पन्न नही होता, इसलिए मनुप्य जो कुछ करता है वह सब प्राय समाज 
के भी हित का होता हे। (परन्तु) जब स्वार्थ और पराच मे विरोब उत्पन्न 
देता हैं तव इस धइन का निर्णय करते समय वहुघा मनुष्य स्वार्य ही की मोर झुक 





१ गीता रहस्य, पृष्ठ ७८॥ 


२ गीता रहुस्य, पृष्ठ ७९६ 


विश्व-सुख-भावना फी पृष्ठभूमि र्३ 


439 


जाता हे कि लोक-सुख के लिए अपने कितने सुख का त्याग करना चाहिए। 
इस लोगो की दृष्टि मे सत्य, अहिंसा आदि घमर्म-लक्षणो की रक्षा के हेतु प्राण तक 
न्‍्योछावर कर देने की वात तो दूर रही, द्रव्यादि का त्यागना तक कठिन होता है। 
फिर भी वे लोग अपने मार्ग को 'उदात्त” या 'उच्च' स्वार्थ (८यागड्ठीस्‍८१९१- 
5८][-ए्॒पटाथड) कहने का दावा करते है, क्योकि “ये समझते है कि हम स्वार्थ 
ओर पराथे को तराजू मे तोलकर उनके तारतम्य अर्थात्‌ उनकी न्यूनाधिकता का 
विचार करके बडी चतुराई से अपने स्वार्थ का निर्णय किया करते हैँ। पर तिलक 
जी के शब्दो भे, यह है तो स्वार्थ ही । 


(३) पर/यं प्रधान भौतिक सुख-नीति 


अब हमे परार्थमूलक आधिभौततिक सुखवाद की ओर दुष्टिपात करना चाहिए। 
इस मत के लोगो का सिद्धान्त है कि मनुष्य दूसरो के अर्थ, उपकार, सुख, हित या 
कल्याण की ही भावना से प्रेरित होकर अपने कर्म करे। यदि स्वार्थ ओर परार्थ 
में विरोध हो तो परार्थ को ही प्रघानता दी जावे। “परोपकार पुण्याय पापाय पर- 
पीडनम्‌”' तथा “परहित सरिस घरम नहीं भाई, पर पीडा सम नहिं अधमाई* 
इत्यादि इन सारग्भित शब्दो से स्पप्ठ है कि वर्म-लक्षणो मे परहित को सर्वश्रेष्ठ 
सान दिया गया है। सामाजिक जीवन मे पर-हित-नीति का पालन दो प्रकार से किया 
जाना आवश्यक होता हे, एक वह जो व्यक्ति का ब्यक्ति के प्रति हो, और दूसरा 
यह जो व्यक्ति का समाज के प्रति हो। परहित की पहिचान साधारणत सभी को 
हर समय विदित रहती हे। परन्तु कई अवसर ऐसे आते है जब उनका निर्णय करना 
कठिन होता हे। फिर भी यह जानने के लिए कि एक व्यक्ति मे दूसरे व्यक्ति के प्रति' 
पर-हित-भावना किस हद तके हो, सिद्धान्तियों ने सिद्दान्त का निर्माण कर दिया 
है। वह सिद्धान्त हे कि दुश्मन का भी हित करो। जैसे किसी कवि ने कहा हे, 
“जो तोको कॉटा बुवे, ताहि वोउ तु फूल।' यीशू ने भी यही वात कही है कि “जो 
तेरे दाएँ गाल पर तमाचा मारे, उसकी ओर तू वायाँ गारू भी कर दे” एवं “अपने 


गोता रहस्य, पृष्ठ ८१ (निम्ताकित रेखा मेरी है)॥। 

२. गीता रहस्य, पुष्ठ ८२ 

३ अष्टाददा पुराणाना सार सार समुद्घुतम्‌। 
प्रोपकाराय पुण्याय पापाय फ्रपीडनम्‌॥ 

४ तुलसीकृत रामायण (उत्तरकाण्ड)। 


नि 


श्ड माक्स और गाघी का साम्यदर्शन 


दुश्मन को प्यार कर और जो तुझे वददुद्ग देते हैं, उन्ही को तू आज़ीर्वाद दे। 
व्यक्तिगत परद्धित-मावना वहुया दुप्टता-क्रता-दुर्व्यवहारादि रुप मे व्यक्त हुई 
भी पायी जाती है। सर्जन की चीरूफाड, शिक्षक की त्ाडना, माता-पिता के कठोर 
व्यवहार, न्यापपूर्ण राजदण्ड, सामाजिक वहिष्कार इत्यादि इसके दृष्टान्त है। 
व्यक्ति की व्यक्ति के प्रति क्या क्तेव्य-नीति हो इसका जानना उतना कठिन नही, 
जितना कि समाज के प्रति की नीति का होता है, इसलिए कुछ लोगो ने--पाश्चात्य 
नीति-शास्त्रजों ने--एक सिद्धान्त निर्धारित किया। वह है “अधिकाश का अधिक- 
तम भला (या सुस) ॥” (7८४७६ 8००0 ० धा९ हए:्आ०४ ग्रण्यां०००) । 
जव लोगों ने यह देखा कि इस सिद्धान्त के आवार पर वहुसस्यक (गाशक्ुणााा ३) 
दल बल्पसन्यक (ग्याएण7५9) दलों की अवहेलता करते ह, तब उक्त नैतिक 
नियम के स्थान में जब हम कुठेक काल से “सबका अधिकतम भला (या सुख)” 
(८४८४ [000 ० थी) वाले निद्धान्त का प्रयोग देखने लगे है। 
भातीय नीति-शास्त्रों मे यह सिद्धान्त प्राचीन काल से ही इससे अधिक सारगर्भित 
व्यापक उत्कृष्ट भाषा में व्यक्त किया हुआ चला आता हे। यह मिद्धान्त है “चसु- 
घेव कुटुस्वकम्‌” अर्थात्‌ सारा जगत्‌ ही कुटुम्व हे। इस पद में जो कुटुम्व' घव्द 
वाया है, वह बडे महत्त्व का हे, जैसा कि आपको आगामी पृष्ठो मे ययास्थान पर 
मिलेगा। इसमे परस्पर प्रेम जौर सेवा-माव की प्रवानता है। उपकार और प्रति- 
उपकार का भाव कुदुम्वियों मे नहीं रहता। इसलिए यह सिद्धान्त “सवका अधिक- 
तम भल्णा (या सुख) वाले उपरोक्त सिद्धान्त से श्रेष्ठ है, क्योकि इसमे प्रेम और 
सेवा के साव से प्रेरित होकर जगत्‌ को सुखी वताने की भावना है न कि पुण्प या 
परोपकार की भावना से जैसा कि “सवका अधिकतम भला” वाले सिद्धान्त में जाने 
की सम्भावना है। पुण्य था परोपकार दोनों घब्दो मे, प्रतिफल-प्राप्ति की आकाला 
का भी आता स्वाभाविक है। परन्तु जो परार्थ प्रति उपकार की दृष्टि से किया 
जाता है वह नीति-शास्त में निम्न अेणी का माना यया है। इसलिए उपकारथप्रति 
उपकार की निम्नता से बचने की दष्टि से वमुवैवकुटुम्भकम्‌' वाल्य सिद्धान्त अधिक 
मान्य है। 

इसी से मिठता-जुरूता एक सिद्धान्त जौर है, जो भारतीय साहित्य मे प्राचीन 
काछ मे विद्यमान है। वह है--“सर्वमूतहितेरता ” जिम्तका उल्लेख गीता मे 
मिलता है। इनका बर्व होता है “सव भूतो के हितो भरें रत हो जाने वाले ।” पश्चिमी 





१ ऊफार (5 2४४८७) 5[39, बात 44. 
२ गीता पार५, १शड। 
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विद्वानों के द्वारा प्रणीत किये हुए उक्त दोनो सिद्धान्तो मे न तो कार्य क्षेत्र की उतनी 
विस्तीर्णता अथवा व्यापकता है और न कतंव्य की उतनी सलूग्नता, जितनी कि 
गीतोक्त इस सिद्धान्त मे पायी जाती हे। भूत' शब्द का अर्थ साधारणत प्राणी 
मात्र का लिया जाता है, परच्तु उसका यथार्थ अर्थ 'मू” घातु के अर्थ जानने पर ही 
विदित हो सकता है। 'भू' (भव) का अर्थ होता है होना', इसलिए जो कुछ हुआ 
अर्थात्‌ जयत्‌ स्वरूप समस्त जड-चेतन-समुदाय 'भूत' शब्द के अन्तर्गत समझना 
चाहिए। इसके अतिरिक्त 'रत' शब्द सम” धातु से बना है, जिसका अर्थ होता है 
किसी कार्य मे हपंपूर्वक रंग जाना अथवा मस्त हो जाना। जब तक कार्य विज्ञेप 
के करने के लिए मत्र मे प्रसन्नता तथा उत्कण्ठा नही उठती तव तक मनृष्य उस 
कार्य में अपने आपको रंग नही सकता। अपने अस्तित्व को अपने कार्य मे विलीन 
कर देनेवाला ही उसमे रेंगा हुआ, मस्ताना, पागल, रत आदि शब्दों से सम्बोधित 
किया जाता है। तात्पर्य यह है कि उक्त सिद्धान्त का अर्थ होता है--- समस्त जगत्‌ 
के हित मे रम जाने वाले।” यह एक ओर तो केवल मनुष्य-समाज के सकीर् क्षेत्र से 
निकालकर सव जगत्‌ के क्षेत्र तक--और नही तो, सम्पूर्ण प्राणी---जयगत्‌ के क्षेत्र 
तक--े जाता है, और दूसरी ओर शुष्क नैतिक नियम-बन्ब से मुक्त कर हृदय की 
प्रेम-मय हर्ष-तरगो मे बहाता हुआ निद्िचत किये हुए कर्म मे तल्‍्लीन हो जाने के 
लिये आमन्त्रित करता है। हमारी समझ में सर्वभूत हिते रता ', यह पद गीता- 
काल के पहिले से सैद्धान्तिक रप में प्रचलित रहा होगा। तभी उसका प्रयोग उन्ही 
शब्दों मे गीता मे दो स्थानों पर मिलता है। इस सिद्धान्त के निर्माताओं ने खूब सोच 
समझकर ही 'सर्वभूत! और 'रत' शब्दों का प्रयोग किया है, क्योकि जब तक 
कल्याण-मावना सर्वदेशीय-सर्वाड्रीण न हो, और जब तक वह हृदय से न उठे, तब 
तक विश्व-कल्याण में बाघायें उपस्थित होना अवश्यभावी है। केवरू मनुष्य-वर्गे 
की कल्याण-भावना से जो कार्य किये जाते है वे एकागी होने के कारण यथार्थ 
सुखदायी नहीं हो सकते। मनुष्य अन्य भूतों से इस प्रकार सम्बन्वित्त है कि उसे 
सब ओर से सुखी बनाये रखने के लिए उनका रक्षण करना भी आवश्यक होता है। 
यदि हिन्दुस्थान जैसे देश मे गो-वघ इसलिए किया जाने रूग जाय कि कुछ लोगो 
को गो-मास खाने मे सुख होता है, तो इसका परिणाम यह होगा कि कुछ काल पयेन्त 
न तो दृध-घी खाने को मिलेगा, और न खेती-किसानी करने को बैल मिलेगे। 
इस प्रकार की परिस्थिति आ जाने पर मनुष्य का वह स्वाद-विषयक सुख ही मिट 
जावेगा, तथा घी-दूध-अज्न आदि की कमी हो जाने से उसे दुखानुभव भी भोगना 
पडेगा। 

सर्व भूत हिते रता ” के समानान्तर एक दूसरा सिद्धान्त और है, जिसे भारत 
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के भायुनिक साहित्य में गाघी जी ने उपस्थित किया है। वह है जग भला तो आप 
भला । इसकी भाषा इतनी सीवी-सरल है कि जतन्सावारण उसे सहज ही समझ 
सकते है। वह स्मरण भी जासानी से रगा जा सकता है। इसमे जो भाव है उसे 
समसाते की भी जरूख़ नहीं है, और न उसका एक जब छोड कोई दुसरा अर्थ 
लगाया जा सकता हैं। गरज यह कि पूर्व में बताई हुई हमारी कसीटी पर, ऊयवा 
जन्‍्य किसी दूसरी कसौटी पर चाहे जिस प्रसार उसे कायकर देप लीजिए वह गरा- 
चौवा ही पाया जावेगा। पूर्वोक्त सभी सिद्धान्तों मे से इसमे एक विशिष्दता हमे 
दिद्ाई देती है। अन्य सिद्धान्तो मे--नर्व भूत हिले सता ” में भी--मेरे-तेरे का 
नाव बना रहता है, जो वव्यात्मवादी की दुष्दि से श्रेयस्कर नहीं होता। उसे तो 
चाहिये आत्म समानता अयवा एकात्मीयता, और यह एहात्मीयता, हमारी सनमलझ 
मे, इस जग नका तो जाप भल्ा' बाठे सिद्धान्त भे मरा हैं। इसमे जग! और आप' 
दा यब्द आये हैं। इन्हे देपरुर कोई ऊदाचित्‌ यह ऊह्े कि यह भी दृबात्मक है, 
एकात्मक नही। सर्व मूता के हित भे रम जाने वारा भी एकात्मक हो जाता है, यह 
तर्ब भी उठाया जा सकता ह। पन्‍्तु घोठा गहरा विचार काने पा णका का समाधान 
हो जाता है। जो स्मनेवाला हे उसे जासि/कार दूसरे की स्थिति को स्वीकार करना 
ही पटता हू। तभी तो वह कह सकता है कि में अमृऊ वस्नु में सम गया हूँ था स्थिर 
हो पया हूँ। इसके विपरीत “देय भला तो जाप सदा में जाय पहले ही से जा में 
इस प्रकाए मौजूद है जैसे ललकण नमुद्र मे “हता है। वह जल-कम तो समस्त 
जड़ ने अभिन्र है, केवल बुर्नम उन सव परिणामों या प्रमावो की अनुभूति करता 
“हला है जो समुद्र-जल पर होते एहते ह। जांगे चतटकर आपको मालम होगा कि 
मार्क्स जौर याबी का मत-भेद प्रारम्भ ही से उठ उटा हुआ। एक ने कहा कि मैं 
ता अधिकाय का रविकृतम मल्ता! वाएे सिद्धान्त को ही मानूँगा, जो मेरे पम्चिमाई 
में प्रचठित है, और दूसरे ने कहा कि में तो मेरे पूर्वार्द में प्राचीन हाल से वित्त 
एकात्मीयता बारे जग भला तो आप भला सिद्दाल्त ही का उपासक वनकर 
कार्य-त्षेत्र मे उत्तरूगा। 

एक और निद्वान्त है, जिनका निर्माण परिचम पर पूर्व दोनों दुनिया के 
विद्वानी ने उपकार-प्रति उपकार की मावनाजो का निराकरण करने के लिए किया। 
वह इस प्रकार है--वाह्म नुज, जिसे कभी झारीरिक सुख, कभी इन्द्रिय सुस, कमी 
विपय नुख, कभी छौकिक या सासारिक सुख और कमी भौतिक या आविमौतिक 
चुत कहने हैँ, अस्यायी और दुष्पन्णिमी होता है। इसे अपनाने से दूसरो के प्रति 
क्प्रि गये हित के बदठे मे प्रतिफल प्राप्त करने की आकाक्षा वटती हैं। इसलिए 
उन दोषो से मुक्त करने के अभिम्नाय से कुछ नीति-विगेषज्ञो ने यह सिद्धान्त निकाल्‍्य 
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कि प्रत्येक कर्तेव्य कर्तव्य फो भावना (एपाए एफ तेप्ाए!'5 5०४९), अथवा काये- 
कार्य की भावना (०७०॥ छि7 8०६०॥१४ 8४7८) ही से किया जाय। वह स्वार्थ 
से प्रेरित न हो और न उसमे फल-प्राप्ति की आकाक्षा हो। सत्व-रज-तम अथवा 
उत्तम-मध्यम-निक्ृष्ट इन त्रिगुणात्मक भेद-दृष्टि से इस प्रकार के कर्तव्य या कार्य 
को सात्विक अथवा उत्तम सज्ञा दी गई हे। गीता मे यज्ञ-दान-तपादि कर्मो को, 
अनासक्त होकर बिना फलछाकाक्षा के, केवल कतंव्य ही समझकर करने के लिए 
अत्यन्त विशद रूप मे भिन्न भिन्न स्थानों पर आदेश दिया है।' किसी कार्य को कार्य 
ही की भावना से अथवा कार्य ही के हेतु करना वडी टेढी खीर है। जितना वह कहने- 
सुनने मे सरल हैं उतना ही करने मे कठिन हे। कर्म की उच्चत्तम भावना इसी सिद्धान्त 
मे व्यक्त की गई हे। स्वार्थ की पूर्णाहुति हो जाने पर ही मनुष्य इस श्रेय का अधि- 
कारी बन सकता है। न तो स्वार्थ-प्रेरणा उसे उत्पन्न करती, न स्वार्थ-भावनाये 
सिचन कर उसका प्रतिपालन करती, ओर न स्वार्थ-सिद्धि का आकाक्षा छपी फल 
ही उसमे छूगने दिया जाता हे। वह उस आदर्शनीय कर्म का द्योतक हे, जिसे कोई 





१ (१) अफलाकाडक्षिभियज्ञों विधि दृष्टो य इज्यते। 
यष्टव्यमेवेति सन समराधाय स सार्विक ॥१७११ (यज्ञ के 
विषय मे )। 
(२) श्रद्धथा परण तप्त तपस्तत्त्रिविधनर। 
अफलाकाक्षिसियक्ते सात्विक परिचक्षते॥१७॥/१७ (तप के 
विषय मे) । 
(३) दातव्यमिति यद्दान दीयते5नुपकारिणे। 
देशे काले च पात्रे च तदहान सात्विक विदु ॥ १७११९ (दान के 
विषय से)। 
(४) एतान्यपि तु कर्माणि सड़ त्यकत्वा फलानि च। 
फर्तव्यानीति में पार्थ निश्चित सतमुत्तमम्‌॥१८॥६॥ 
अर्थात्‌, इन (यज्ञ, दान, तप) फर्मो को भी कमसिक्ति और कर्मफल को त्याग 
अपना कर्तेव्य समझकर ही करना चाहिए ऐसा मेरा निश्चित उत्तम सत है। 
(५) कार्यमित्येब यत्कर्म॑ नियत कियतेड्जुन। 
सद्भ त्यवत्वा फल चेव स त्याग साक्तिवको सत ॥१८॥९। 
अर्थात्‌, हे अर्जुन जब (श्ञास्त्र-विधि से) नियत किया हुआ कर्म, अपना कर्तव्य 
है ऐसा समझकर, सद्भू ओर फर को त्याग करके किया जाता हे बहो त्याग मेरे 
मत मे सात्विक त्याग है। 
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ईव्वरीय और कोई स्वाभाविक (]ए४८एाओ) कार्य कहते है। पर इस सिद्धान्त 
में दोष भी बडा भारी हे। जिसकी जैसी प्रेरणा या भावता रहती हैं उसी के 
अनुरूप कर्म करना वह कर्तव्य समझने लगता है। भावनाएँ यदि विपयो के कारण 
कुत्सित या मलीन हुईं तो कार्य भी अहितकर होते है। इसलिए हम रोजमर्रा देखते 
है और इतिहास भी हमे पण पग पर बताता हू कि छोग अधम से जबम कर्म को 
अपना कर्तव्य मान वैठ्ते हैं। उदाहरणार्थ गोडसे की दुर्मावना को लीजिए जिसके 
फलस्वरूप उसने गाघी को मार डालना अपना श्रेष्ठ कतेंव्य समझा। इसलिए 
यदि इस सिद्धान्त के महत्व को कायम रबना है तो यह आवश्यक है कि उसमे निर्मेल 
भावना की पुट दिया जाय। परन्तु निर्मल णव्द भी तोड-मरोडवाले अर्थ वा भ्रम से 
ने बचा सकेगा। ऐसी दणा में यदि उसे आदर्णनीय, ईव्वरीय जथवा कल्याणकारी 
कतेत्य वाला सिद्धान्त बताकर विपयासक्ति और साम्प्रदायिकता से बचाना ही 
तो उसे सर्वेक्य अयवा एकात्मफ' भाव को सम्बोवन करने वाले किसी न किसी 
विग्येपण शब्द या पद से सयुक्त करना ही चाहिए। 


मतनसिक या वीद्धिक सुख-सिद्धान्त 


शारीरिक प्रवृत्तियो के कारण जन्छे मे बच्छे नैतिक सिद्धान्तो को भी व्यावहारिक 
सृष्टि में वहघा जसफठ ही होते हुए पाकर विशेषज्ञा ने उस जसफलता से होने वाले 
दुख का काएण ढूँटा। उन्हाने देखा कि झारीरिक अर्थात्‌ इन्द्रिय सुख केवल वाह्य 
प्रतिमा तप होता ह। अह युक्त अरीर रूपी मुद्रणालय में इन्द्रियाँ रूपी मशीने 
मुद्रण करने मे ठगी है। उनका कार्य है चेतन अयवा चित्तमय अहकार रूपी कागज 
पर छपाई करते जाना। परन्तु वे जपने आप चलने में जसमर्य ह। मन रूपी यब्न- 
चालक मुद्रणालय में रहकर उन्हे चलाने मे व्यस्त है। वह स्वाभाविकत अत्यन्त 
चचल हैं, अपनी चचलता के कारण वह भरीरान्तर्गत समस्त इच्द्रियों को जनियन्त्रित 
ढ्गसे पडबडाता रहता हैं। फहत मन के कार्यानुर्प ही इन्द्रियों के कार्य सुख-दु ख 
के रूप में प्रकाशित हो जाया करते हू, और अह रूपी शरीर-स्वामी उन्ही प्रकाणित 
प्रतिमाओ में उलभकर सुस-दु ख का अनुमव करता रहता है। साराण यह है कि 
ऐहिक प्रवृत्तियाँ मानसिक प्रवृत्तियो के आधार पर ही अवलूम्बित रहती है। 
इसलिए जब तक मन की चचलता-पूर्ण स्थिति नियन्त्रित न की जाय तव तक इन्द्रिय- 
सुख भी चचल अथवा अस्थिर रहेगा। दु खो की अनुभूति मन की विकारमय चच- 
लता के ही कारण होती है। उसकी नाना प्रकार की प्रवृत्तियाँ बुद्धि रूपी प्रकाश- 
ज्योति को वायु-वेग के झकोरो के समान विचलित करती रहती है। इसलिए कुछ 
तत्त्ववेत्ता नीतिमान पुरुषों ने व्यक्ति तथा समाज की सुख-सावना के हेतु मानसिक 


विश्व-सुख-भावना फो पृष्ठमूसि २९ 


चचलता को नियन्ग्रित करने की प्रधानता वतलाई, वयोकि उसके विना निर्णयात्मक 
वुद्धि-शक्ति प्रसर और शुद्र नही हो सऊती। कृष्ण ने अर्जुन के प्रदन करने पर मन 
की चचलता को रोकने के दो साधन बताये, अभ्यास और वैराग्य। पाततजलि आदि 
योग-विज्ञो ने इसी हेतु आसन, प्राणायाम, यम, नियमादि का निर्माण और सकलन 
किया। दर्पण स्पी बुद्धि तत्त्व की निर्मछता जिसको प्राप्त हो जाती है उसे ही 
यथार्थ सुरा का दर्शन हो पाता है। काम, क्रोच, लोभ, मोहादि मानसिक मलो को 
घोये बिना वृद्धि में निर्मलत्व नही आ सफुता। इसलिए इन नतीतिमानों के मत में 
मन का संयम करना आवश्यक होता ह तव कही सुत-प्राप्ति हो सकती है। इन 
छोगो फो मानसिक सुरावादी कहते है। मानसिक सुलवादी ने कहकर उन्हें वौद्धिक 
सुसवादी कहना अधिक उपयुवत्त है। 'प्ठेटों ताम के प्रसिद्ध यूवानी तत्त्ववेत्ता ने 
भी यह प्रतिपादन किया है कि आारीरिक सुस की अपेक्षा मन का सुख श्रेष्ठ हे और 
मन के युखो से भी बुद्धिग्राह्म सुत्र अत्यन्त श्रेप्ठ है।” गीता को भी यही सुस- 
मात्यन्तिक बुद्धि ग्राह्मम्‌' वाला सिद्धान्त मान्य हे।' 


अध्यात्म सुख-सिद्धान्त 


परन्तु वौद्धिफ सुसवादियों के अतिरिक्त एक और उससे अधिक उत्कृष्ट सुस- 
वाद है, जिसे अध्यात्म सुभवाद कहते है। इस वाद के माननेवालो के मत में मन- 
बुद्धि-चित्त-अहकार--अन्त चतुप्टय के परे एक और तत्त्व रहता है---अथवा उसे 
तत्व न कहकर सत्‌ ही कहिये--जिसे जात्मा (50०) कहते है। यह आत्मा 
प्रत्येक मनुष्य मे समान रुप से रहती है, जिसको व्यवितत्व की दृष्टि से जीवात्मा 
कहते है। घटाकाण एवं समुद्र-जल की लहरो या फेन आदि की उपमा देकर वेदा- 
न्तियों ने अनेक जीवात्माओ वाले सिद्धान्त की आलोचना कर यह सिद्ध किया हे 
कि समस्त विश्व में केवल एक सत्‌ है, जो परमात्मा आदि कई सज्ञाओं के द्वारा 
जाना जाता है। यह सत्‌ केवल अज्ञान अथवा मोहवश छिल्न भिन्न रूप से स्थित 
हुआ प्रतीत होता है, पर है वह एक ही, जो विश्व के समस्त व्यवितियों मे--चाहे 
वे जड रूप हो या चेतन रूप---मणियो अथवा पुप्पो की माला के सूत के समान 
पिरोया हुआ रहता है। ४सलिए उपनिपद्‌-गीतादि मे यह निर्देश किया है कि मनुष्य- 
मनुष्य में कोई भेद नहीं हे। जब भेद नही--सव एक ही हें--तों फिर भरा 
परस्पर द्वेप-भावना कहाँ से आवेगी, शोक और दु ख कैसे होगा, और कौन किसका 





१ गीता रहस्य, पृष्ठ ११६। 
२६ गीता ६॥२१॥ 


३० मास और गाघी फा साम्यद्शन 


नाश कर सकेगा।' इस वाद के अनुसार 'मैं-तु' का इन्द्र मिटकर बुद्धि और आत्मा 
एकरस हो जाते है। मैंने वृद्धि के द्वारा जात्म-दर्शन किया, पहु इन्द्र स्थिति मिटकर 
यह कहा जाने लगता है कि मैने जात्मा मे आत्मा को आत्मा के द्वारा लाना । मे 
सव में और सय मुत्र में है। सव भूतों की आत्मा में मेरी ही आत्मा तथा 
मेरी आत्मा में सव भूतो की मात्मा है, मेरा-्तेरा ही नहीं, सर्वत्र आत्मा ही 
मात्मा । 

वेदान्त दर्शन के अतिरिवित हमारी समझ मे अन्य कोर्ड दूपरा दशन ऐसा नही 
हे जो इस एक-भाव का इस प्रकार प्रतिपादक हो। जन्यन जहाँ कही ऐवय की शिक्षा 
पाई जाती है वहाँ वहुधा यह कहा जाता है कि टम सव एवं समान है, भाई भाई हई- 
एक ही कुटुम्ब के ह--एक ही पिता (ईस्वर) की सत्तान है। कुछ समाजवादी 
जो ईध्वरवाद को नहीं मानते, इसको भी कहने में हिचऊते है फ्रि हम सब एक ही 
पिता की सन्‍्तान हाने के कारण नाई भाई हैं। आविभौतिक दृष्टिकोण होने के 
कारण, वे यदि भाई भाई कहते ह तो केवल इसलिए कि समाज मे रहने के वारण 
सवके पारस्परिक सम्बन्धों का उतना जधिक गठ-न्धन हो जाता है कि एक दूसरे 
को वही भाई-चारे का नाता मानना पडता है जो हम प्रत्यक्षत एक कुटुम्व के लोगो 





१ यस्‍्तु सर्वाणि भूतान्यात्मन्येवानुपद्यति। 
सर्वमूत्तेपु चात्मान ततो न विजुगृप्सते॥ ईशावास्थोपनिषद्‌ सन्‍न ६। 
अर्थ--जो सम्पूर्ण भूतो को आत्मा मे ही देसता और सब भूतो में भी आत्मा 
ही को देखता हैं तब फिर उसे (फिसो छे प्रति) घृणा नहीं होतो। 
यस्मिन्सवाणि भूतास्यात्मंवाभूद्विजानत । 
तन्न को मोह फ झोक एकत्वसनुपद्यत ॥ ई० सत्ज ७। 
अर्थ--जिस समय मनुप्य यह जान लेता है कि सम्पूर्ण भूत अपनी आत्मा ही 
है तब फिर एकमय देखते हुए मोह और शोक भला फंसे किसको हो सकता हे। 
यो भा पद्यति सर्वेन्न सर्वे च सयि पदयत्ति। 
तस्याह न प्रणश्रयामि स च में न प्रणश्यति ॥गीता ६।३०॥॥ 
अर्य--जो मुझको सब मे देखता है और सबको मुझसे देखता है। उसफा न तो 
म ही नाव कर सफता (अयचा विगाड सकता) हूँ, ओर न वह ही मेरा कुछ विगाड 
सकता हु, (अर्थात्‌ पृकीभाव से स्थित होने के कारण जब दो है ही नहीं तब देप 
ही कहाँ रहेगा)। 
२ “वध्यानेनात्मनि पद्यन्ति फेचिदात्मान मात्मना” गीता १३॥२४ (भौर 
भी) आत्मन्येव आत्मना तुप्ट ” गीता २२५, इत्यादि। 


विश्व-सुख-भावना कौ पृष्ठभूमि ३१ 


मे पाते है। वेदान्त-दर्शी की दृष्टि मे भिन्चता सूचक जो कुछ दिखाई देता हे वह एक 
ही के गुण भान्र है, जैसे तेज और प्रकाश नाम का गुण सूर्य-वस्तु की अनिवार्य प्रतीति 
है, अथवा वह एक ही के अग मात्र है जैसे कि एक ही शरीर के अनेक अग था अवयव 
होते है। इसी सिद्धान्त का कारण है, कि भारतीय धर्म-शास्त्र एव भारतीय समाज- 
शास्त्र मे पुरुष-स्त्री को अद्धगि-अर्दधागिनी कहा गया है। 

आत्मा को जात्मा के द्वारा देखता अथवा आत्मा को आत्मा में देखना 
इस प्रकार के वाक्यों मे देखना' आदि शब्दों के आने से स्वय विरोबामास प्रतीत 
होता है। जब सर्चत्र एक ही आत्मा हे तव फिर कौन किसको देखे ओर कैसे देखे ' 
एक के अतिरिवत अन्य भाव रह ही नहीं जाता। घामभिक उच्च सिद्धान्तो के छाब्दो 
या कथनो में जो प्रत्यक्ष विरोधाभास कभी कभी दिखाई देता है वह वाणी की 
शिथिलकता का दोप है, क्योकि जब कभी वह अकथनीय विपय पर बोलने रूगती 
है तब इधर-उघर की छौकिक उपमाओं के आधार पर आल्तरिक भाव प्रदर्शन 
करने के प्रयास मे वह थर्रानि लगती और परस्पर विरोध-सूचक शब्दों द्वारा अपने 
भाव को व्यक्त करने लूगती हे। यह शास्त्र-सम्भत ओर अनुभव सिद्ध बात हे। 
फिर भी उक्त भाव को समझते के अभिप्राय से कल्पला कीजिये कि आप एक समुदद 
के किनारे खडे हें। उसमे स्थित एक जल-कण से यदि पूछा जाय कि तू क्या देखता 
है तो वह यही कहेगा कि जब मै ह-ही नही तो देखूगा क्या | हा मैं अपने जापको 
इस सबसे व्याप्त हुआ अनुभव कर रहा हू और यह सब भी मुझसे भिन्न नहीं हैं। 


पूर्व पाठ का सिहावलोकन 


अब हम एक ऐसे मजिल पर पहुँच चुके हे, जहा से गत विवेचत का सिहा- 
बलोकन कर लेना हितकर होगा। घम्मप्रव्तक, जिन्हें आधुनिक काल मे लोग 
समाज-सश्योचक (२९८००एा८४) ही कहना पसद करते हे, वहुधा मनुण्य-समाज 
ही को अपना कत्तंव्य-्षेत्र बनाते है। मनुष्य समाज ही उनका विश्व हैं ओर उसी 
विश्व की सुख-भावना से प्रेरित हो वे अपने विचार-तक-कार्यादि को निर्धारित 
करते है। उन्तकी सुख भावना का स्वरूप उसी ढंग का होता है जिस ढंग से ने 
सृष्टि को देखते है। सृष्टि के केवल बाह्य अथवा शारीरिक रुप वा नाम के दृष्ट 
आधिभौतिक सुखवादी होते हे अर्थात उनके मतानुसार इन्द्रिय सुख ही प्राप्त करना 
मनृष्य-जीवन का उद्देश्य है। परन्तु बोद्धिक सुखवादी इन्द्रिय-सुख्त को अतित्य 
ओर दुष्परिणामी सिद्ध करके मन और इन्द्रियों को सयमित एवं निरुद्ध करने पर 
अधिक जोर देते है, ताकि बृद्धिका निर्मलत्व बढे, क्योकि वुद्धिस्पी दर्पण जिस 
अश से निर्मेल होता है उसी के अनुसार छुद्ध सुख प्राप्त होता है। निम्मेलता प्राप्त 


पा भाकत बौर गांधी का साम्यदर्शान 


बुद्धि के द्वारा आत्यन्तिक' सुल मिलता है, अर्थात्‌ वह सुख जो इन्द्रिय-विपयो के 
परे रहता हे और जो इच्द्रियो के द्वारा मिल भी नही सकता, जैसा कि गीता में कह 
है “मुखमात्यन्तिक यत्तद बुद्धि प्राह्ममतीचियम्‌” ।” जो लोग शास्त्-कथित तथा 
शिप्ट जनो के द्वारा बताये हुए अघधवा अपने निजी अनुभव-सिद्ध अम्यास और 
वैराग्य के विधावों का प्रतिपालन कर अपनी वृद्धि को शुद्ध नही करते, वे यथार्थत 
वृद्धिहीन ही हैं। ऐसे वुद्धिहीन केवल व्यक्त ससार को ही सर्वस्व जानते है, जैसा 
गीता मे कहा है 'अव्यक्त व्यक्तमापन्न मन्यन्ते मामबुद्धय ” अर्थात अबुद्ध लोग 
मुझ्न व्यक्त के केवल व्यक्त भाव का ही विचार करते हैं। व्यक्त मसार को सर्वस्व 
समझने वाला अवुद्ध मनुप्य ज्यो ज्यों अपनी बुद्धि को शुद्ध करता जाता है त्यो त्यो 
उसे उज्ज्वल न॒द्ध सुख मिलता जाता हू, जौर जन्‍्त मे जब उसकी वृद्धि बिल्कुल 
स्वच्छ हो जाती हैं तव वह आत्वन्तिक (अति --अतिक>>सव से अन्तवाछा जर्थात्‌ 
सवोच्च शिखर के पान वाला) सुख के पास पहुँच जाता है।' इस जात्यन्तिक सुख 
से खिसकने का कोई अवकाश ही न रहे और इससे भी उच्चतम कोटिके सुख की 
अनुभूति हो, इस दृष्टि से अव्यात्मसुखवादियो ने एकत्व भाव के हारा 'एकान्तिक 
सुख्ध'! (जिनके सिवाय कोई दूसरा सुव न हो अर्थात जो जपटठत्तर चुख हो) का निर्देश 
किया। अव्यात्मवाद मे जो एकान्तिक सुत्ध की भावना है वही युख की चरम-सीमा 
है। यह एकान्तिक सुस्त क्‍या है? वह है उस ब्राह्मीस्थिति में तन्‍्मय या तल्लीन 
हो जाना, जो सत-रज-तम तीना गुणो से जतीत होती है।'* इसे प्राप्त कर लेने वाले 
को भिन्नत्व अथवा भेद-माव नहीं सत्ता पाता। 

यह सुउल्‍व्याख्या हुई केवल मनुप्य जौर केवल ममाज के व्यक्तित्व (ग्रताए- 
१0०५॥॥ ) की दृष्टि से इसके आगे जब मनुष्य और समाज दोनों के परम्पर- 
सम्बन्ध फ॑। दृषप्ट से सुव-व्या्या की जानो है तव वह सुख-तीति कहलाने लगती 





२. गीता ६२१॥ 

२ गीता छारंड। 

३ अन्ति्ा विशेषण हे, ओर अन्तित' सज्ञा। विद्याघर चामन भिडें के 
सस्क्ृत-अप्ेज़ी फोप में इनका अर्य लिखा है 'समोप' 'समीपस्य' (प्रलट्ठण००प्राणाष्ट, 
गशह8॥70०77000 ) ॥ इस दृष्टि से 'अत्यन्तिक का अर्ये हुआ वह सुख जो 
वूर्णमुख! के समीपस्थ हो। यह वोद्धिक सुख कहलाता हे, क्योकि इसमे दुष्ट 
और दृश्य इन दो का अन्त नहीं हो पाता। जब थे वोनो एक हो जाते हैं तव एकत्व 
भाववाला 'एकान्तिक सुत्र' फहाता है। 

४ गोता १४२७१ 


विद्व-सुख-भावता को पृष्ठभूमि ३३ 


है। विकासवादियों का ख्याल है कि इस सुख-तीति का विकास स्वार्थ से परार्थ 
और परार्थ से एकार्थे की ओर बढता हुआ दिखाई देता है, हालाकि व्यवहार मे 
स्वार्थ, गुप्त या प्रकट रूप से, स्वार्थे-परार्थ-एकार्थ के त्रियात्मक संघर्ष मे, जो अगण्य 
काल से चला आ रहा है, अभी भी अपने विरोधियों, परार्थ वा एकार्थ को घता 
बताता जा रहा है। 

यह हुई विद्व-सुख-मावेना की वह पृष्ठभूमि जिस पर माक्स और गावी ने 
५१ वर्ष की जिठाई-लहुराई से दी भिन्न स्थानों मे जन्म लिया। गौर फिर प्रौढा- 
वस्था आने पर दोनो ने अपने निर्देश की ओर अपने अपने अनुकूल मार्गो पर प्रस्थान 
किया। मार्क्स ने एक राह पकडी भौतिकवाद की, और गाघी ने दूसरी राह 
पकडी, अध्यात्मवाद की। मार्ग-भेद उत्पन्न होने के साथ ही साथ दोनो मे सुख- 
विषयक भेद भी उठ खडा हुआ। मार्क्स ने कहा “अधिकाश का अधिकतम सुख 
ही मेरी सम्मति से विश्व-सुख है और इसी को प्राप्त करने के लिये मैं अपने मार्ग 
पर चल निकला हू, परन्तु गाधी ने कहा कि मेरा विश्व-सुख इस सकी्ण भाव से 
बहुत आगे है। मैं तो चाहता हू कि मनुष्य समाज का एक एक व्यक्ति अभी से 
पृर्ण-पूर्णं सुखी हो। सर्व का सब सुख प्राप्त करने के लिये मेने अपना दूसरा मार्ग 
पकड रखा हे। 


४ 
सामाजिक एष्टमूमियाँ और जीवन इत्तान्त 


जीवन और परिस्यितियों फा सम्बन्ध 


परिस्थितियां मनुष्य को वनाती है। और मनुष्य परिस्थितियों को प्रमावित 
करता हे, ऐसा बहुघा कहा-सुना जाता हे, और वह हे भी अधिकाशत सत्य अत्त- 
यदि मानव जीवन की सक्षिप्त परिभाषा करने के लिये कहा जाए तो हम यह कहेंगे 
कि सस्कार-समुच्चय को ही मानव जीवन कहते ह। अथवा नैय्यायिकों के शब्दों 
मे यह कहँगे कि मानव जीवन कार्य-कारण-सम्बद्ध व्यक्तित्व के नाम को कहते 
हैं। जब हम किसी महापुरुष के आचार-विचार अथवा मत फी चर्चा करते है, 
तो हमारे मन में सर्वप्रथम यह जानने की उत्कण्ठा होती है कि उस महापुरुष का 
जन्म कब, कहा और किन स्थितियो मे हुआ, किस ढग से वह पाछा-पोसा गया, 
कितनी-क्या उसकी शिक्षा थी, कितना किस प्रकार उसने अपने कर्तव्य को निवाहा 
और मन-च-कर्म (पफ०पष्टा8-/४०70-0०८०४ ) तीनो में कहा-कितना उसने मेल 
रखा, तथा कहा-कितना अनमेरू इत्यादि। यदि इस बातों का आवश्यक ज्ञान 
न हो तो उसके प्रति श्रद्धा उत्पन्न नही हो सकती। जब श्रद्धा नही, तो प्रेम नही, 
और जव प्रेम नही, तो भक्ति नही आर्थात्‌ उसके बत्ताये हुए मार्ग का अनुशीलून 
नही हो सकता। अत हमारा कत्तंव्य यह हो जाता है कि माक्स और गाघी के बताये 
हुए मार्गो मे प्रवेश करने के पूर्व हम इस अध्याय में उनके जन्म, तथा जन्म होने 
के पूर्व, एव पदचात्‌ की स्थितियों पर कुछ थोडा सा प्रकाश डाले, जिससे हमे यह 
मालूम हो जाय कि कार्य-क्षेत्र मे उतरते से पहिले उक्त महापुरुषो के जीवन-पटो 


पर परिस्थितियों का अकन किस प्रकार होता रहा द्वोगा, और कार्य-क्षेत्र मे उत्तरने 
के बाद उनके प्रधान काये क्या रहे। 


साकस का जीवन-फाल 
ता० ५-५-१८१८ ई० से १४-३-१८८३ ई० तक, आयु ६४ वर्ष 
यूरोपीय प्िविघ परिस्थितियाँ 


मार्क्स आ्थिक समाज-सुधारक था, इसलिये सम्भव है कि कुछ पाठक यह 
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फहने छगें कि हमे उपयुंगतकालीन राज्य-्यवस्याओं, घर्मं-मस्थामों, एव सामाजिन 
अन्य पद्दतियों से क्या प्रयोजन ? परन्तु यह भूल है। एकागी होने पर भी समाज- 
सुधारक को समाज के प्राय सभी अगो पर ध्यान रुसना पडता है। अन्य अग्रो वो 
मार्क्स मे कहाँ तक छुआ या नहीं यह अमी हमारा प्रसग नही है। हमारा प्रसंग 
है, उन सभी सामाजिक परिग्वितिया पर प्रफाश डालना, जो यूरोप में, मार्क्स 
के जन्म फे पुर्वे से छेकर उसकी प्रौदावन्धा तक फैठी हुई थी। उन्हें ठीफ़ प्रकार 
में समसने के िए हमारे दुष्टिफोण तीन होन चाहियें। एक तो यह कि उस 
समय की राज्य-व्यवस्थायें वैसी थी और राज्य-प्रजा का कया सम्बन्ध था, दुसरा 

यह कि तत्कालीन पर्म-्यवस्था का प्रभाव कहा-कितना था, भौर तीसरा यह कि 
ममाज की अर्वे-शास्त्रिक अयवा साम्पत्तिक ध्यवस्था किस ठग वी थी तथा सामा- 
जि वर्गीहरण दसा या। आगे जय आप माप के सिद्धाल्लो को देपेंगे तो पता 
चल जायगा कि उनका कार्य-अ्षेत्र जो प्रत्यक्ष में फेबल पूजीपति और श्रमिक को 
एक श्रेणी में करने का था, उपर्य फ्त स्थितियों से विडझग नही रह सफा। 


यूरोपीय राजन॑तिक स्थिति 


माय के जन्म से पूर्व यूरीप के प्राय सभी देशों मे साम्राज्य का दौर-दौरा 
था। प्रत्येक भाग-उपभाग में निरुण-अनियत्रित (॥050।७(०) राजा-उपराजा 
राज्य करते थे। परल्नु दी हुई प्रजा भी प्रत्येक स्थान में परिम्थितियों के अनु- 
कूल स्वननता प्राप्ति के छिए छटपटठाती थी। मवमे पहले फ्रान्स के लोगो ने सन्‌ 
१७८९ में इस औोर कदम उठाया, जो फ्रास के विप्लव के नाम से प्रसिद्ध है। चर्च 
(गिरजा ) राज्यऔर सामाजिक असा मय, इन त्तीतो केविरुद्ध उठी हुई भावाजे ज्वाला- 
बत विप्लव घनकर फैल गयी, जिसकी आच दूसरे देशों तक भी पहुँचो। यह क्रान्ति- 
फाल माक्स-जन्म के तीन वर्ष पूर्व सन्‌ १८१४ तक रहा । इसके दोरान में अवसर- 
प्राप्त दल एक के वाद एक उठे, अप्रवुद्ध जन (77005) उभडे, आपस की खून- 
पराबियाँ हुईं, तथा प्रजा को कुछ अधिकार देने वाले विधान भी एक के बाद 
एक बनते मिट्ते गये। इसी काल में नेपोलियन का दौर-दौरा यूरोप भर में फैला। 
उसने फ्रास तथा अपने अधीनस्थ देशो मे जपने इच्छानुकूल रिपवलिकों (ए८एप०॥८) 
स्थापित की। परन्तु उपयुवत अवसर हाथ आने पर रिपवलिको को बालाये-ताक 
रुख वह स्वय फ्रास का बादशाह और इटली का राजा बन वैठा--अन्त से 
सन्‌ १८१५ में व्हीना (५7०॥7०9) में संगठित किये हुए यूरोपीय राज्य-सध के 
द्वारा युद्ध मे हराया गया और कैद कर लिया गया। मावस की जन्म-भूमि, जर्मनी 
भी इस फ्रान्ति की आच से नही वच सकी। परन्तु उसका एक अजीब हाल और 
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था। उसकी केन्द्रीय जक्ति अर्थात्‌ रोम-वादशाहत, जिसके अधीनस्थ बह थी, 
मृत-प्राय हो चुकी थी। उसका इतना हास हो चुका था कि जर्मनी के अन्तर्गत 
छोटे खोदे राज्य-ठपराज्य बहुत अधिक मरया में वढ गये थे। नेपोलियन आदि 
अन्य विदेशी छोग समय समय पर उस पर यावा करते रहे, जौर उन्होने अपने 
अपने मतलूव सिद्ध करने के छिये कभी किसी स्ण्ड को वढाया-बटाया, तो कमी 
किन्‍्ही खण्डो को छोड किनन्‍्ही दूसरों का सध अपनी सरक्षकता में वनाया। 
जर्मनी के इन विभागों में से दो विभाग बड़े बडे थे। एक उत्तर-स्थित प्रशिया 
था, जहा मार्क्स का जन्म हुआ था, और दूसरा दक्षिण-स्थित, आस्ट्रिया। अन्य 
छोदे छोटे भागों में से कोई प्रशिण का साथी था, ती कोई आस्ट्रिया का । गएज यह 
कि जरमती का यह सण्डहः दृश्य प्रशिया के प्रधान मत्री राजनीति-कुणल विस्मार्क 
के काल तक रहा, जिसने सन्‌ १८६६ में आस्ट्रिया क। हराकर प्रेय की सन्पि के 
अनुसार उसका (आम्ट्रियाका ) सम्बन्ध जमेंसी से विच्छेद कर दिया, और उत्त- 
रीय “एज्यो क॥, जो प्रोटेस्टेण्ट मतावरुूम्वी थे, प्रिया के अधीनस्थ एक सघ ((ऐ०- 
टिवेट३0०४) बनाया, तथा दक्षिण के चन्द स्टेट, जो कैयोलिक मतावलम्वी 
थे, स्वतत्र रखे। परन्तु वे भी सन्‌ १८७१ मे प्रशिया के साथ सयुकत हो गये, कौर 
जमेनी के समस्त राज्य-वण्डो का एक सयुक्त सय बन गया जिसने प्रशिया के राजा 
को अपना सम्राट स्वीकार किया। इस त्तरह जमंनी ने यद्यपि ऐक्य तो प्राप्त कर 
लिया, पर वह ऐक्य था, फौजी ग्क्ति की डोरी से कसा हुआ छोटें-चडे स्वतमन्न 
पच्चीस खण्डो का जोड , वह ऐप था साज्नाज्य के वल का, न कि प्रजा-स्वातत्य 
के प्रेम का। वह ऐक्य या साम्राज्य के अनियत्रिणत्व को कुछ हद त्तक सीमित 
कर देने वाला। सच पूछा जाय तो हमारे उपर्युक्त वृत्तान्त को सन्‌ १८७९१ तक 
नहीं वढना था। उसे सन्‌ १८४८ की क्रान्ति ही पर ठहर जाना चाहिये था, 
क्योकि उसी साल में मान और उसके साथी फ्रेडिक एग्ल्सि के द्वारा जगत्मसिद्ध 
कम्यूनिस्ट मेनीफेस्टो ((0छग्राण्पराष )(8प्ञट्धि० ) अर्थात्‌ कम्यूनिस्टो का 
घीपषणा पत्र तैयार किया जाकर लन्दन से प्रकाशित हुआ, जैसा कि आगे इसी 
अध्याय में वताया गया है। हमारे मन्तव्य मे यह एक ऐसा कारू-स्थान है जहा से 
यह कहा जा सकता हूँ कि मांक्स के सिद्धान्तसू्य का प्रकाश जगत्‌ के स्थातिवगगन 
भें प्रखर हो चला, इसलिये यदि सन्‌ १८४८ की दृष्टि से देखा जाय तो जमंनी 
की उस समय वही पूर्वेवत्‌ विच्छेद-दशा थी जैसी कि फ्रास-कऋान्ति कारू मे थी। 
फ्रास-क्ान्ति की सर्वव्याप्त ज्वाला समाप्त हो जग्व॑ के पद्चात्‌ प्रजागण की छट- 
पटाहट स्वतत्रता-प्राप्ति के लिये कम नही हुई। हृदय-स्थित यह चिनगारी एक 
वार फिर सारे यूरोप मे सन्‌ १८३० मे भमक उठी। परन्तु इस वार भी प्रतिकिया 
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रुप राज्य-शासनाधिकारियों ने उसे बुझा दिया। इसी तरह सत्त्‌ १८४८ की पुन 
उठी हुई फ्रान्ति दवा दी गई। जो कुछ भी बुरी नाम-चार को प्रजातत्तात्मक 
व्यवस्थापक सभाये कर्थात्‌ पार्नरमिण्ट आदि बीच में बन गई थी, वे प्राय सब की 
सब प्राय सभी राज्यों मे भग कर दी गई और साम्राजी घासनो की प्रयानता रही। 
प्रशिया और आस्ट्रिया मे भी यही गति रही। साराश यह है कि एक ओर 
प्रजा स्वततता के लिये तडप रही थी, और दूसरी भोर उस पर साम्राज्यवाद का 
घोर आतक हो रहा था। 


य्रोपीय घामिफ स्थिति 


जिस प्रकार राजकीय परतन्नता के नरक में पड़ी हुई प्रजा स्वतत्नता-प्राष्ति 
के लिए व्याकुल थी, उसी प्रकार धामिक क्षेत्र मे मी वह अन्याय-यूर्ण पराधीनता 
के वश में कल्हार रही थी। ययार्थ मे घामिक पराचीनता से निकल भागने के लिये 
जो फ्रान्ति उठी, वह राजकीय कान्तियों के पहले की है, क्योकि जो काटा सव से 
अधिक कसकता है वही पहिले निकाछा जाता है। वात यो थी, कि ईसाई धर्म 
की सस्थाओों का सगठन और कार्य क्रमश इतना बढ गया था कि उसके प्रवान 
अधिपति पोष का तथा उसके अचीनस्थ विशप, वलर्जी आदि का प्रभाव राज्याधि- 
कारियो पर भी इतना अधिक पडता था कि इतिहासज यह कहने लंगे कि “मध्य- 
काल की समस्त प्रकार की सल्यथाओ की अपेक्षा गिरजा सस्पा (एशाणाट) 
सबसे अधिक शक्तिशालिनी थी, क्योकि नव-अशिक्षित समार में वह पुरोहित और 
शिक्षक का काम करती थी।' वह सम्पत्तियालनी और भूमिस्वामिती भी वन 
बेठी थी। यहा तक कि रोम-वादशाहत तक से टक्कर लेने लगी थी। परन्नु सदा 
का यह नियम है कि दावित थोडे ही दिनो के पठ्चात्‌ अपनी गोद मे दुराचार और 
अण्टाचार का पालन-पोपण करने लगती है। इसी नियम के अनुसार गिरजा मे अनेक 
दूषण उत्पन्न ही गये यहा तक कि पापों से मुक्त करने वाले पत्र जो इन्डलजेन्सेज 
([70४४००८८४) कहे जाते थे बेचे जाने छगे, और कई प्रकार के कर वसूल 
किए जाने छूगे। परिणाम यह हुआ कि घोर विरोध उठा, और जर्मनी मे लूथर 
ने सन्‌ १५१७ मे बाइबिल के सिद्धान्तों का यथार्थ भाव प्रकट कर चर्च अधिकारियों 
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की पोरे खोलनी गुर कर दी जैसा कि माक्स के समकालीन आर्य समाज के प्रव- 
तंक स्वामी दयावन्द सरस्वती ने १९वीं शताब्दी मे भारत के पुजारी-पडो की पोल 
जोली थी। बस ! ऋान्ति की आग भड़क उठी जो धीरे घीरे यूरोप भर में किसी 
न किसी रूप में फैलती गई। मनुप्य-मनुष्य ही में नहीं, दल-दछ मे ही नही, वरन्‌ 
राप्क-राज्य मे भी लडाइया छिड गई। एक पक्ष में पुराने मत वाले और दूसरे 
पक्ष मे जमेन-विवासी छूथर एवं जिनीभा-निवासी केंठमिन' के अनुयायी, जिन्हें 
विरोध (270८४) करने के कारण प्रोटेस्टेग्ट्स (?70:८८श7७5 विरोवक) 

कहते ये, युद्ध-लेत्र में डट गये। यह क्रान्ति धर्म मे शोधन अथवा केवछ संशोधन 
(००:००४००४) के नाम से प्रसिद्ध हैं, और इसके हेतु जो युद्ध हुए उन्हे इतिहास 
में धर्मयुद्ध कह जाता है। यह काल सन्‌ १५१७ से प्रारम्भ होकर सन्‌ १६४८ 
तक चला। सन्‌ १६४८ मे बेस्टफेलिया की सचि हुई, जिसके फलस्वरूप नये मत 
के प्रति भी सहिष्णुता का ब्ताव प्रारम्भ हो गया, परन्तु यह सहनभीलता केवल उच्च 
और सुसम्कृत वर्गों के वीच तक ही रही। कहाँ । इस काल की आगामी डेंढ 
सौ वर्षो में विचारणीछ, भव्य साहित्यज्ञों के कारण इस सिद्धान्त का प्रसार समाज 
की निम्नश्रेणी के लोगो भें भी क्रमणम बढता गया, जो फ्रास के विप्छव काल में 
मनुप्य-मात्न की सम्पत्ति बद गया। फ्रास-विप्लव का अन्त सन्‌ १८१५ मे हुला था, 
यह हम अभी पहले कह चुके हैँ कि किसी सिद्धान्त को मान्यता देना एक बात है, 
जौर उसी को कार्यान्वित करता बिलकुल दूसरी वात। पारस्परिक सहनशीलता 
का मिद्धान्त व्यक्तिगत रुप से मान्य हो जाने पर भी वह सापसी द्वेघारित को नहीं 
बुझा सका। फरूते सन्‌ १८३० और सन्‌ १८४८ की कऋत्तियों मे उमय मता- 
वलस्त्री राजो के वीच यदा-कदा सर्प होता रहा, जौर लौकिक कारणों की ओट 
में एक मतवाला दूसरे मतवाके के गले पर छूरी चलाते के लिये मौका-तलव वना 
रहा। सिद्धान्त रुप मे व्यक्तिगत घामिक स्वततता प्राप्त हो जाने पर भी एक अवा- 
धतीव कानून वना ही रहा। प्रत्येक राजा का झञामन अपने राज्य-कोप से राज- 
पुरोटितो को वेतन देता था बौर गिरजा-सम्बन्धी अनेक कार्यो मे दामादि भी देता 
था। ये राज-पुरोहित गिरजा के कार्यकर्ता रहते ये। स्वाभाविकत राजा के मतानु- 





१ केलमिन ययार्मत फ्रान्स तिवासो था। प्रोटेस्टेप्ट सत का कट्टर अनुयायी 
होने के कारण उसे फ्रान्स से निकाल दिया गया। वैज्-निकाले को हालत मे बहू 
जर्मनी जौर स्विव्यरलैण्ठ मे रहा। वाद मे प्रोटेस्टेण्ट मतावलूम्बी छोगो ने उसे 
जिनोमा में बुछा लिया। 
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कूल राज-पुरोहित कैथोलिक या प्रोटेस्टेण्ट रहा करते ये। राजकोप प्रजा की 
सम्पत्ति समझी जाने लगी यी। अत जब पघ्म-सम्बन्धी पूर्ण स्वतत्रता की स्थापना 
हो चुकी तो राज-कोष में से किसी मी पोष, बिशप आदि को वेतन देना अथवा 
गिरजादि के लिये किसी भी रूप मे द्रव्य का व्यय करना अन्याय समझा जाने रूगा। 
ज्यो ज्यों लोग धर्म-सम्बन्धी पूर्ण स्वतत्रता के सिद्धान्त को अपनाते गये त्यों त्यो यह 
भावना भी बढती गई। यही, हमारी समझ मे, एक मूल कारण है, जैसा आप आगे 
चलकर देखेंगे कि माक्संवाद मे घर्म-सम्बन्ध-विच्छेद के लिए आग्रह किया जाना 
अनिवार्य समझा गया। 


चूरोपीय आर्थिक स्थिति 


राजकीय और घामिक व्यवस्थाओ पर विचार कर छेने के परचातू अब हमे 
उस आधिक व्यवस्था पर आ जाना चाहिये जो सन्‌ १८४८ के पूर्व विद्यमान थी। 
माक्संवाद का यही प्रधान लक्ष्य हे। जब से समाज मे अर्थ-सचय प्रारम्भ हुमा तभी 
से प्रतीत होता है, समाज पृथक्करण वर्गो के रूप मे आरम्म हो गया। साम्पत्तिक 
'कारणो से उत्पन्न वर्गों के वीच मे सदेव आपस में झगडा बना रहना इतिहासज्नो 
मे देखा है। माक्स ने स्वय यह कहा है कि त “अभी तक जो समाज स्थित है उसका 
इतिहास (यथार्थत ) वर्ग-सघर्ष का ही इतिहास है। ये वर्ग एक दूसरे के निरन्तर 
प्रतिहन्दी होकर फ्रीमेन और स्लेम, पेट्रीशियस और प्लीवियन, छार्ड और सर्फ, 
'गिल्डमास्टर भौर जर्नीमिन, अथवा एक शब्द मे, पीडक और पीडित बनकर लगा- 
नार एक दूसरे के विरोधी बने रहे है, कमी ओट लेकर भौर कभी प्रकट होकर लडते 
रहे। परिणामस्वरूप कभी तो समाज का ऋन्तिकारी पुनसंगठन हुआ और कभी' 
दोनो प्रतिदन्द्रियों का विनाद् ।/! 

सन्‌ १८४८ मे क्या, अभी भी समाज का वर्गीकरण प्राय सव 
स्थानों में अल्प दीर्घ भेद से वैसा ही है, जैसा कि माध्यमिक कार के 
अन्त और आधुनिक काल के प्रारम्भ मे था। फ्रेन्च क्रान्ति के समय के फ्रास के वर्गो 
का वर्णन करते समय थेचर और शुइ्दल ने कहा है कि फ्रास के समाज का वर्गीकरण 
सम्पूर्ण यूरोप की भाति था। सामन्त काल मे दो प्रधान वर्गों का मान था, जो राज- 
कीय कार्यो मे भाग लेने वाले रहते थे। वे थे क्लर्जी और नोबिल्स (४09]68) 
अर्थात्‌ धनी-भानी कहलाने वाले लोग। क्लर्जी वर्ग के अच्तगंत चर्च से सम्वन्बित 


१. कम्युनिस्ट सैनीफेस्टो (प्रथम खण्ड)। 


४० माक्स गौर गाधो फा साम्यदर्शन 


प्रीस्द (पुरोहित) आदि सभी प्रकार के कार्यकर्ताओं का समावेश हो जाता है। 
ये दोनो वर्ग के लोग केवल सम्पत्तिवान और भूमिपति ही न थे वरन्‌ राज्य-करो से 
भी मुक्त थे। पद-प्राप्ति, पुरस्कार, सेना आदि के उच्च पदाविकारी होना, इत्यादि 
इत्यादि के भोवता ये ही रहा करते थे। फ्रान्स मे तो ये दोनो वर्ग फ्रास की प्राय 

आयी भूमि के स्वामी मी थे। इन उच्च दो वर्गों के अतिरिक्त एक माध्यमिक 
वर्ग भी उनलोगो काथा जिन्हें फ्रान्स भे तीसरा बर्ग (प्रात 5४४०) 

कहते ये और जिन्होंने अन्य व्यापारों के द्वाराघत सचय कर लियाथा। 
वे लोग घीरे घीरे अपनी कठिन कमाई के कारण निठल्ले और खर्चीछे नोवल्स की 
अपेक्षा जधिक सम्पत्तिवान, विद्यावान तथा प्रगतिमान वन गये थे। इसी वर्ग 
को बुजुला कहते हैं जिसकी चर्चा आपको माक्सवाद मे वारवार मिलती है। 
परन्तु एक और चौथा वर्ग (#0प्राप्त 2४०) था, जो वुर्जुबा वर्ग से भी 
निम्न श्रेणी करा था। इस श्रेणी में दो प्रकार के महान्‌ दरिद्र लोग थे। एक तो थे 
घहराती मजदूर जिनमे से कुछ तो दूसरो की मजदूरी करते थे, और कुछ मपना 
घर टुट-पुजिया रोजगार (जैसे वढई, लोहार आदि के काम) अपने हाथ से करके 
पेट पालने थे। इन्हें प्रोलिटेरियेट कहते थे। इनकी चर्चा भी माक्संवाद में हर 
न्यान पर मिलती है। दूसरे लोग थे देहाती किसान जो हय-मेहनत करके कृषि 
से अपनी गुज-वसर करते थे। इन्हें पेजेन्ट कहते थे इनकी दशा अहराती मज्- 
दूरो से भो गई-वीती थी। इन पर कर-बोझ इतना अधिक था कि कठिन परिश्रम 
से टपकता हुला पसीना भी उन्हें तथा उनके वाल्-वच्चो को भर-पेट भोजन नही 
दे सकता था। भूमिपति को कर (हूगान) देना, चर्च को कर (टाइय) देना, राजा 
को कर देना--जहा देखो वहा कर। इतने पर नुर्रा यह था कि सामन्त लोगों को 
यह अपिकार प्राप्त था कि वे वेरोक-टोक अपने दल-वल सहित शिकार खेल सकते 
थे। सामत्त द5 के इस शौक में किसान किसी प्रकार बाबा नहीं डाल सकता था। 
बहू न तो अपनी फसल की रक्षा वाटी आदि लयाकर कर सकता था सौर न वह शिका- 
दियों को फलद रौदेने से रोक सकता था। यह था वह भीषण दुग्य जो फ्रान्स से 
विस्फोटक रूप में फूट पडा था। आगे चलकर समाज-व्यवस्था मे अधिक चर्थे- 
सचय के फारण बुजुता वर्ग के छोग पूजीपति (039६४5७) कहनाने 
रगे। भीन अविप्कारों के द्वागा दद़ते हुए मनीत-युग ने अर्थोत्पत्ति के सावनो 
में इतना अधिक परिवर्तन कए दिया कि सम्पत्ति पूजीपतियो के हाथ में सिमटती 
गईं, ओर दरिद्रता मज़दूए दठ के गले से चिपटती गई। इसी दयनीय दशा मे मार्क्स 


का जन्‍म हुआ जौ” उसीने मारक्न्वाद को जन्म दिया, जिसका स्पप्टीकरण यया- 
स्थान भागे मिरेगा। 
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मास के जीचन-फाल की सक्षिप्त सुद्द 


अब जब हमारे नेन्नों के सामने यूरोपीय समाज की राजकीय, धार्मिक एवं 
आर्थिक तीनो व्यवस्थाओ का दृश्य सिच गया तब हमे मा्स के जन्म और जीवन- 
कार पर दृष्टि डाल लेना चाहिए। हमने उनके जीवन को निम्न चार विभागों 
में विभक्त करना उचित समझा हे। 


(१) सन्‌ १८१८ से सन्‌ १८४१ तक (२५ वर्ष) 
जम्म-फाल से शिक्षा-समाप्ति तक 


माव्स का जन्म एक धनी अच्छे पढे-छिखे ज्यू खानदान मे सन्‌ १८१८ ई० 
भे ट्रायर (रीनिस प्रशिया) में हुआ था। उनके पिता वकील थे जिन्होने सन्‌ 
१८२४ मे प्रोटेस्टेण्ट मत को स्वीकार कर लिया या। मास ट्रायर कालेज से प्रेजु- 
येट हुए। तत्पश्चात्‌ बोन (8077) विश्वविद्यालय मे भरती हुए और फिर वलित 
विश्वविद्यालय से सन्‌ १८४१ मे डाक्ट्रेट की डिग्री प्राप्त की । 


(२) सन्‌ १८४२ से सन्‌ १८४५ तक (४ वर्ष) व्यावसायिक 
जीवन के प्रारम्भिक कार 


पतन्चकारिता और प्राथमिक लेखक जोवन--मार्क्स के पूर्व हेगल नाम का 
एक बडा भारी तत्त्ववेत्ता हो गया था। वह आदर्शवादी (66॥50) था। 
हेगल के अनुयायी दो भागो में विभक्‍त हो गये थे। एक दक्षिण पक्ष वाे और 
दूसरे वाम पक्ष वाले। मार्क्स को वामपक्ष अच्छा छंगा। वामपक्ष वालो ने हेगल 
के तत्वज्ञान से निरीश्वरवादी तथा क्रान्तिकारी निष्कर्ष निकाले, और दक्षिण 
पक्षवाल्ो ने इसके विपरीत भावात्मक सिद्धान्त दूढे। माक्स न्‍्यायदरशन् (]ए7- 
ए7प०७7८८) इतिहास और तत्वज्ञान का विद्यार्थी रह चुका था, औौर इसीक्यू- 
रस के तत्व-न्ञान मे डॉक्ट्रेट की थी। इसलिये उसकी इच्छा थी कि वह वोन विद्व- 
विद्यालय में प्रोफेसर हो जावे। परन्तु तत्कालीन प्रतिक्रियात्मक गवनंमेण्ट के 
कारण उसने नौकरी नही की और सन्‌ १८४२ मे पत्रकारिता स्वीकार की। कोछोच 
(000०87८) में कुछ वाम हेगीलियन्स मतवालो ने 'रीनिशीजीटु्ग' नामक पत्र की 
जनवरी सन्‌ १८४२ मे स्थापना की और अक्टूबर सन्‌ १८४२ में माक्स को उसका 
सम्पादन सौपा गया। इसलिये वह वोन से कोलोन चला गया। परन्तु यह 
हम देख ही चुके है कि उस समय की गवर्नमेण्ट प्रतिक्रियात्मक साम्राज्यवादी थी 
इसलिए उस पत्र के सम्पादकत्व से माक्स को शी ध्र ही त्याग-पत्र देता पडा और पत्र 


डर सास और गाली फा साम्यदर्शन 


भी सन्‌ १८४३ के मार्च मे बन्द हो गया। सन्‌ १८४३ मे उसने अपना विवाह 
किया और पेरिस गया। पेरिस से उसने एक कान्तिकारी पत्र का प्रफाथन किया और 
जमेंनी में गुप्त रूप से उसका वितरण कराया गया। परन्तु वह भी जीघ्र ही वन्द ह्दौ 
गया। सन्‌ १८४४ मे उसकी फ्रेडरिक ऐग्ल्सि से मिन्नता हुई जो उसका चिरसाथी 
रहा। अन्त में सन्‌ १८४५ मे प्रज्ञिया सरकार के आग्रह पर फ्रान्स सरकार ने उसे 
भयकर कऋ्रान्विकारी करार देकर पेरिस से निकाल दिया। इस काल भें उमने 
अर्थ-शास्त्र का खूब अध्ययन किया, तत्कालीन व्यवस्थाओ, विशेषकर अस्त्र- 
गस्त्र-पुद्धों की अत्यन्त तीब्र आलोचनाये की, एवं जन-साधारण और श्रमिकों के 
हेतु आवेदनाये प्रकाशित की। 


(३) सन्‌ १८४६ से १८४९ तक (४ वर्ष) ख्याति रदिमियाँ 
साम्यवादी घोषणा-पत्र और निर्वासन-काछ 


सन्‌ १८४५ मे मार्क्स पेरिस से वेलजियम की राजबानी बुशेल्स को चला 
गया। सत्‌ १८४७ में वह और एगिल्स कम्यूनिस्ट छीग के सदस्य हुए, जो श्रमिकी 
का अन्तर्राप्द्रीय सगठन था, और जो गुप्त रूप से प्रचार का काम करता था। 
उसी साल में उस लीग की द्वितीय काग्रेस का अधिवेशन लन्दन में हुआ, जिसमे 
उन दोनो ने भाग कछिया। उस अधिवेशन ने दोनो को यह अधिकार दिया कि वे 
कम्यूनिस्ट मत का एक घोपषणा-पत्र लिखे ताकि उसका प्रकाशन किया जाय) 
इस अधिकार के अनुसार उन्होने प्रसिद्ध कम्यूनिस्ट मेनीफेस्टो (साम्यवादी घोषणा- 
पन्र) तैयार किया जो फरवरी सन्‌ १८४८ की फ्रेन्च कान्ति के कुछ हफ्ते पूर्वे लन्दन 
में छपकर वहा से प्रकाशित किया गया। 

जब सन्‌ १८४८ की क्रान्ति उठी तो मार्क्स को बेलजियम से निर्वासित कर 
दिया गया । वहा से वह पुन पेरिस गया। पेरिस से फिर जर्मनी पहुँचा, फिर कोलोत 
जाकर वही पुराना पत्र क्यूरो निगजीटुग' नाम का प्रकाशन शुरू किया परन्तु 
सरकार की ओर से उस पर सन्‌ १८४९ में मुकदमा चलाया गया। मुकदमे से तो 


वह भुक्त कर दिया गया, पर मुक्त होते ही उसी साल मे जमेनी से उसका निर्वासन 
ही गया। तब से वह रून्दन में रहा। 


(४) सन्‌ १८५० से मार्च सन्‌ १८८३ तक (३३ वर्ष) 
मृत्यु-पर्यन्त लन्दन-वास 


इस काल मे माक्स ने वहुत से उपयोगी लेख और ग्रन्थ लिखकर अपने सिद्धान्तो 
का प्रतिपादन और समर्थन किया। इंतना ही नही, उसे उन्हे व्यावह्यारिक क्षेत्र मे 
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कार्यान्वित करने के लिये सन्‌ १८६४ मे रून्दन मे एक अन्तर्राष्ट्रीय अमिक सगठन 
की स्थापना करनी पडी। उसमे फूट हो जाने के कारण सन्‌ १८७२ मे यूरोप से 
हटाकर उसकी जनरल कौन्सिल को न्यूयार्क (अमेरिका ) मे ले जाना पडा। यह बहुवा 
देखा जाता है कि जब कभी कोई क्रान्ति उठती हे तो उसकी प्रतिक्रिया होना भी 
प्रारम्भ हो जाता है। कुछ दल ऐसे भी खडे हो जाते है जो प्रकट मे कान्ति को 
सफलीभूत वताने मे सहायक प्रतीत होते है परन्तु अन्त मे यथार्थत वे वाघक रूप ही 
सिद्ध होते है। इसी प्रकार के वाघक माव्स के मार्ग मे खडे हो गये थे। उन सबके 
सिद्धान्तो और क्रियाओो की आलोचना करना, प्रतिक्रिया वाली सरकारों का मुका- 
बला करना, अन्तर्राष्ट्रीय श्रमिकों का सगठन कर अपने काये को वढाना--ये सब 
करना अकेले मार्क्स के लिये इतना कठिन हो गया कि उनका स्वास्थ्य सहन न कर 
सका और अपनी पत्नी के देहान्त के चौदह माह बाद १४ मार्च सन्‌ १८८३ मे उनका 
स्वर्गंवास हो गया। एक धनी पिता का पुत्र, सर्व-समाज का सेवक, गरीबो का भक्त 
स्वदेश-निर्वासन को भोगता हुआ, भीषण निर्वनता के चगुरू मे फल अपना तथा 
अपने कुटुम्व का पालन-पोपण करने मे असमर्थ, माक्स ससार से तो चला गया, परन्तु 
वह छोड गया है अपना मत जिसकी ओर ससार दौडा जा रहा हे।' 


गाँधी का जीवन-काल १-१०-१८६९ से ३०-१-१९४८ तक 
(आयु ७८ वर्ष ३ माह) 


भारतीय राजनंतिक स्थिति 


गाधी के जन्म-देश, भारत की प्राचीनतम्‌ सामाजिक व्यवस्था को झाकी यदि 
दो-चार वाक्यो के द्वारा व्यक्त की जाय तो यह कहा जा सकता है कि उसकी राजनीति 
भौर अर्थ-तीति धर्मनीति से इस चतुरता के साथ वाघ कर रखी जाती थी कि कही 
असामजस्य न होने पावे। “धर्म शब्द कर्तव्य का पर्यायवाची था। इसलिये हम यह 
कह सकते है कि प्राचीन समाज की मूलभित्ति अधिकार पर नही, किन्तु कत्तेव्य' 
पर थी। प्राचीन राजवर्ग भी समाज का उसी प्रकार गुलाम था जिस प्रकार साधा- 
रण मनुष्य। प्रचलित परिपाटी का अतिक्रमण-सगठत्त का विरोध उनके लिये 


१ काल-विभागो फो छोडफर माकसं-जीवन-सम्वन्धी वाको समस्त उपरोक्त 
घटनाओ-का उल्लेख हमने लेनिन हारा लिखित 'कार्ल मार्क्स” नामक पुस्तक के 
जाघार पर किया है। 


४४ साक्स और गाघी का सास्यदर्शन 


उतना ही कठिन था जितना किसी साधारण मनुष्य के लिये।”' यूरोप का प्रथम 
गुरु यूनान (ग्रीस) माना जाता है। मिस्र (इजिप्ट) तथा ईरान ( परमिया ) 
की सम्यता भी पुराती मानी जाती हे। परन्तु इन सव पर भारत की प्राचीनतम 
सस्कृति की छाप लगी थी। राज्य-पद्धतियों मे सर्वश्रेप्ठ मानी जाने वाली गणराज्य 
अथवा जन-तत्रात्मक राज्य-प्रणाली यहा उस समय प्रचलित थी जब जन्य देशो का 
तमोयुग था।' विदेणी व्यापार और नाविक विद्या की दृष्टि से भी प्राचीन काल मे 
भारतवर्प का मान था।' यदि रामायण कथित और महाभारत मे कही हुई वातो को 
काल्पनिक गायायें कहकर न उडा दी जाँय तो वायुयान विद्या, आकानन-युद्ध-नैपुण्प 
इत्यादि भी वूढे भारत मे विद्यमान थे। परन्तु समय ने पलटा साथा। विदेणियों 
ने भारत पर आक्रमण किये। मुसलमान कौमों का एक के पश्चात्‌ दूसरो का आधि- 
पत्य जमा। कोई खून-खच्चर कर और घन दौलत छूटकर अपने घर वापिस चले 
गये, कोई यहा पर वस गये। प्राचीन सम्यता-सस्क्ृति मिटाई जाती रही, और 
नवीनता का मिश्रण होता गया। इस तरह जव हम इतिहास के आबुनिक काल मे 
प्रवेश करते है दो देखते हैँ कि सारत॒व॒पं मुगल सजन्नाठो के जवीतस्थ है| हिन्दू 
और मुसलमान दो बडी जातिया इसके निवासी हैं। दोनो मे देश के नाते भाई- 
चारा वस्ता जा रहा हे। परन्तु भारतीय वैभव ने यूरोपीय जातियों की तृण्णा को 
मडकाया, जिसके कारण पोतंगीज, डच, फ्रेन्च और अप्रेज क्रमण व्यापारियों के 
भेप मे घुसते आये, और हाथ-पैर-पसास-मुहफेर-ब्योवहार करते हुए उन्होंने अपने 
अपने सशस्त्र व्यापारी भड़डे जमा लिये एव फूट का वीज वोबा। फिर इस फूट 
का लाभ उठाकर अपने अपने राज्य कायम करने के लिये आपस मे लडने 
लगे। अन्त मे अग्रेजो ने ही विजय पाकर हिन्दुस्थान मे अपना राज्य स्थापित किया। 
परन्तु स्वतत्रता किसे प्रिय नही होती ? स्वतत्रताप्रिय भारत की कुछ जनता ने 
सन्‌ १८५७ ई० में करवट बदली। पर राज्य की छल-वल-कल नीति के कारण 
उसे फिर सो जाना पडा। इसके पश्चात्‌ देश के स्वतञ्र होने की दूसरी विधि सोची । 





१ सरस्वती (भई सन्‌ १९२२)। 
२ “८ छा06 गा प्रशता9” के आघार पर। 


रे देखो अयर्ववेद फाण्ड ३, सुक्त ४-५ पर दामोदर सातवलेकर की टोका, 
पृष्ठ ४३ पर, और अयवें० का० ७, सू० १२, मत्र १-२। 


४ देखो "ए४श६७ एए 7रता«” जिसमे ऋणग्वेद, मनुस्मृति, याज्ञवल्क्य स्मृति, 
महाभारत, रफ्मप्यण जादि ग्रन्यो के उद्धरण दिये गये हें। 


सामाजिक पृष्ठभूमियाँ और जीवन दृत्तान्त डप 


नि धस्त्र कर ही दिये गये ये, कोई नृप होय हमे का हानी' का पाठ पढ हुए ही थे, 
शान्ति-अमनचैन-की गूज ने कायरता को हृदय मे ठस ही दिया था, और केवल वाणी- 
घस्त्र का प्रयोग कर वाक्य-आन्दोलन का सबक सिया ही दिया था, इसलिए कुछ 
लोगो ने अधिल भारतीय काग्रेम की स्थापना सन्‌ १८८५ में की। जत भारत 
की राजनैतिक स्थिति यद्यपि उस भाति जटिल और मिश्चित नही थी, जैसी यूरोप 
की वी, जहा पर एक राज्य दूमरे राज्य से गुया हुआ था और एक जगह की आग 
दुमरी जगह सहज ही मे फेछ जाती थी तथापि वह दूसरे प्रकार से उससे भी अधिक 
जटिल और कठिन थी। एक ओर जनता कई शताव्दियों से परतनता की अफीम 
की गोली स्ताई हुई सी बेहोश पडी थी, तो दूसरी ओर वह व्यावहारिक कत्तंव्य क्षेत्र 
से मुय मोडे हुए शान्दिक आन्दोलन मे मुचिति-द्वार को देख रही थी। वह सोच 
रही थी कि इसी वाकू-आन्दोलन से वह भाति-भाति के फूटबीजो को उखाड़ 
फेफेगी, और पृथ्वी-तल के साम्राज्यो मे से सव से अधिक शक्तिशाली साम्राज्य 
की बगल से स्वततता को छीन लेगी। गायी के कर्तेन्यास्ट होने के पूर्व की यह 
भारतीय राजनैतिक अवस्था का सक्षिप्त दृश्य है। 


भारतीय घारमिक स्थिति 


धर्म शब्द के व्यापक और मूलभाव की अनभिन्नता के कारण लोग केवल 
शृढियो को धर्म मानने रूमते है। फलत साम्प्रदायिकता की वृद्धि होकर परस्पर 
रक्तवारें बह जाया करती हैं। यूरोप का समोधन काल (ऐिटाणिग2007 ए८7०० ) 
एक दुष्टान्त स्वरूप है। परन्तु भारतवर्ष मे धामिक स्वातत््य का सिद्धान्त अत्यन्त 
प्राचीन काल से मान्य रहा है। इसलिये सम्प्रदायो तक में सशस्त्र युद्ध कभी नही 
हुए। सैद्धान्तिक आग्रह ही धर्म-परिवर्तत का साधन यहा पर रहा है। फिर भी 
मानुपिक प्रवृत्तिया पाथिवता की ओर ही दौडा करती है। इसलिये यहा के लोगो 
में भी धर्म का रूप रूढिवाद ही वहुघा होता रहा है। गाघीजी के कार्य-क्षेत्र मे पदा- 
पंण करने के समय पर भी सामाजिक कुछ ऐसी कुरीतिया फैल रही थी जिन्हे छोग 
धर्म की व्य/ख्या के अन्तर्गत लाते थे। इसका मूल कारण यह था कि एक ओर तो 
हिन्दुओ के पूर्वज तथा पृज्यवर्ग के छोग, जैसे पडित, शास्त्रज्ञ, पौराणिकादि, एव 
दूसरी ओर मुसलमानो के पूर्वज और उनके पूज्य, मुल्छादि साधारण जन को सकी- 
णंता ही का पाठ पढाते रहे। हिन्दूजाति मे छुआछूत का भूत घर्मं की आड मे इतनी 
गहरी जड कर गया था कि उसका उखाडना हरक्यूलियन अथवा भीम-कर्म था। 
जिस अछूत या परिया (९70) की परछाईं पडने से नहाना-घोना पडता था, 
वही यदि किसी कारणवश मुसछमान या ईसाई धर्म को अपना लेता था तो छूना 


४६ सावस मभौर गाघी का साम्यदर्शन 


तो दूर रहा हाथ मिलाने योग्य, गछे उगाने योग्य, नही, एक साथ खाना खाने योग्य 
वन जाता था। स्वाभाविक गुण-कर्मे-विमाग की भित्ति पर स्थित अनुकरणीय 
प्राचीन वर्ण-व्यवस्था जन्म के आयार पर परम्परागत व्ोती का रूप थारग 
कर चुकी थी जौर यर्म के नाम पर अनेक जाति-उपजातियों के भेप में फैल रही 
थी। कट्टरता और सकीर्णवा की चा दीवारिया प्रेम और विकास को पास तक 
नहीं फटकने देती थी। इस भीषण पतन का यदि दृष्टान्त लेना हा तो वह विश्व- 
मान हूं। हिन्दू विध्वविद्यालय, वनारस सरीवी उन्त्र कोटि की समस्या के उस 
अन्याय में जिसने एक कुमारी (लडकी) को, जिसका नाम इस समय मुझसे स्मरण 
नही पढ रहा है, नूद्र जाति की हाने के कारण वेदाव्ययत करने के लिये राह 
लगाई थी। पाण्चात्य आधुनिक भौतिकवाद ने, शासक जाति की नकल फरने 
की आदत ने, भौतिक थिक्षा-प्रचार ने, एव भासको द्वारा वरती जानेवाली सस्द्वति- 
ह्वासक नीति ने भारतीयों को धर्म-मार्ग से च्युत कर रप्रा था। उनका विज्वास 
ईन्वाए से उठता जा रहा था। छल, कपट, द्वेप, उनकी दिनचर्य्या भे, विशेषकर 
राजनैनिक कींत्र मे, अपरिहार्य भोजन सा हो गया था। आत्मवल के स्थान में 
कायरता, तथा सत्य के स्थान में जसत्य का व्यापार वट रहा था। इसी प्रकार 
धर्म का चिरसगी नैतिक जीवन का सी पतन भारत मे व्याप्त हो रहा था। धर्म 
की हानि से मान-मर्यादा आदि सभी कुछ देज-विदेस मे सोई हुई दिखाई देती थी। 


भारतीय मार्थिफ स्थिति 


उन्नीसवी नताव्दी के मव्यकाल में भारतवर्ष (हिन्दुस्यान) की अर्थ नौति 
उस देश जैसी थी, जो विदेशी भासको के हाथ में शोपण का वाजार वन गया हो। 
वह एक लम्बी क्झण-कहानी के रूप मे न कही जाकर यहाँ सूत-मात्र के रूप में 
कही जा सकती है। अग्रेज़ शासको को उनकी विदेशी (परराप्ट्र) नीति तथा 
गृह-नीति दोनो की रक्षार्य फीजी-नाविक आदि सेवाओ पर अधिक सर्च करना 
पडता था। समय-समय पर उन्हें सरहदी और दृरदेशी युद्ध भी छडने पडते 
ये। इसलिये हिन्दुस्याव पर सेना-विमाग का जर्च वहुत हो अधिक था। ईस्ट 
इण्डिया कम्पनी अपने जमाने ही में भारतवर्ष के प्रख्यात प्राचीन व्यवसायों 
को नप्ट-अ्रप्ट कर चुकी थी, यहाँ तक कि यह वात ऐतिहासिक चसत्प सिद्ध हा 
चुकी है कि उसके कर्मचारियों ने हिन्दुस्थान के कार्य-कुशठ कलाकारो के हाया 
के अगूठो तक को कटवा कर फेकवा दिये थे। श्री एस० मार्टिन ने कहा है कि 
“ढाका की महीनाति-महीन मरूमल, काम्मीर के सुन्दर आल और देहली का 
जरीदार रेशम, जुदावदार हाथी-दात, को विदार और चन्दन की लकडिया; 


सामाजिक पृष्ठमूमियाँ गौर जीवन वृत्तान्त ४७ 


चमकती मुस्दर 'रगी हुई छीट, हीरे, अनूठे ढंग में जे हुए भोती और बहुमूल्य 
पत्थर, उत्तम वेलवूटेदार दरी और चहर, उच्चविधि से ढली हुई फौलाद, उत्तम 
वर्नन और नाव सम्बन्धी पक्की कारोगरी ये सब, सदियों तक शिक्षित मतृप्य- 
नमाज की दृष्टि में प्रशमनीय माने जाते थे, जौर इतिहास में जब छन्दन का 
नाम तक नही सुता जाता था तब हिन्दुस्थान सारा पृथ्वी भर में सवसे अधिक 
घती, व्यवसायों, क्रप-विक्रम का स्थान (वाजार) था।" श्री पं।० बतर्जी ने 
सग्रेज-अर्थशास्यज्ञों और हन्दर विज्सन आदि उत्तिहासज्नों के उद्धरण देकर 
अमगेज सरकार की दुर्वाति का आडोचना करते हुए यह कहा है, “गत शतादई 
(उनीसवी) के मध्यकाल तक यह परिणाम हो गया था कि भारतवर्ष केवल 
कृषिल्रधान देश रह गया था| 

जिस देझ का यव व्यवसाय चकनाबूर कर दिया गया हो और कृषि ही मूला- 
बार रह गया हो, उसकी प्रति मनुप्य पाछे यदि सामान्य आय केवल तीन- 
चार पैसे प्रतिदिन की रह गई हो तो वया आइचय ? श्री बनर्जी का कहना है 
कि असिद्ध अग्रेजों के लेसानुसार प्रति मनुष्प को औपत (सालाना) आय 
३० रुपया (२पौद) है, परन्तु विलियम ठिगवी और दादामाई उससे भी 
कम (२० रुपया) बताते हे।” यदि राष्ट्र की समस्त आय में से घनी वर्ग 
के लोगो कौ आय को घटा कर औसत निकाली जाय तो साधारण कृपक 
और श्रमिक की सालाना आय केवल १८ शिलिग अर्थात्‌ १३ रु० के लूगभग 
रह जाती है अर्थात्‌ रोजाना ३ पैसे से मी कम।' एक ओर ग्रामीण उद्योगों 
का नाश था, तो दूसरी ओर पूजी एवं नवीन मदझ्योनों की कमी के कारण बड़े 
बड़े कलागृहों की भी अत्यन्त कमी थी। साकार स्थानोय उद्योगों की वृद्धि की 
भोर न केवल उदासीन ही सी रहती थी, वरन्‌ वाधक होकर विदेशियों की 
महायतार्थ गुप्त या प्रकट रूप से अडगे की नीति वर्तती पाई जाती थी। कृषि 
भी जो कुछ थी, वह पुराने ढरें की ही थी। यह थी भारत की हर दृष्टि से-कृपि, 
उद्योग, व्यापार की दृष्टि से-अत्यन्त णोचनीय आधिक स्थिति, जिसका मुकावछा 
गावी को करता था। 





१०, श्री बनर्जी कृत "70080 06९8 ० गरता&" फ्रे पृष्ठ ९४-९७ 


पर श्रो एम० साटिन कृत स्‍ीछताद शिएरएश०” से उद्धरण। 
११ ४ एब्टा९६ "6 ४07 णी ताशा एणाणाा<क फे आपार 


पर! 
१२. देखो नोद न० ४६ 


ड८ सास मोर गावी का साम्यदर्शन 


गाघी के जीवन-काल की सक्षिप्त सुची 


पूर्वोक्त परिस्थितियों को देख लेने के पण्चात्‌ अब हमे गाधी के जीवनकाल 
की प्रवान घटनाओं पर विचार कए लेना चाहिये। मावर्स के जीवन-काल को 
हमने चार भागों में विभकत किया था। गावी के जीवनकाल को भी निम्न चार 
विभागों में विभक्त करना अधिक उपयोगी प्रतीत होता है। 


(१) 
सन्‌ १८६९ से सन्‌ १८९१ तक (२२ वर्ष) 
जन्मकाल से शिक्षा-प्तमाप्ति तक 


गाघीजी का जन्म सन्‌ १८६९ ई० में पोरवन्दर (सुदामापुरी) काठिया- 
वाड, गुजगव में वैष्णव सम्प्रदायी वैज्य घराने में हुआ या। यद्यपि उनके पिता 
काका गान्वी राजकोट के राजा के प्रधान मन्त्री थे तथापि गाथी जी ने अपनी 
आत्मकया में अपने कुदुम्व का गरीब (द्रत्यहीन)कहा है। पिता आपके कम पढे 
छिब्रे होने पर भी व्यवहार-कुणलता, निप्पक्षता और पवित्रता (ईमानदारो) 
के लिये प्रसिद्ध थे, और माता जापकी वडी घर्म-शीला तया दृट सामान्य वृद्धि 
वाली थी। स्कूल में जब गावी जी पढते थे तव वे बडे जर्मीले और माध्यमिक 
श्रेणी के विद्यार्थी थे। परन्तु सत्य-प्रियता तथा गुरु और बडो के प्रति सत्कार- 
भावना उनके हृदय मे वाल्यकाल से ही निवान करती थी। कुछ काल के पदचात्‌ 
उनका विवाह भी हो गयब। उस समय उनको आयु केवरू १३ वर्ष की थी। 
एक वार स्कूल में स्कूल इन्ल्पेक्टर जाच के हेतु आये तो उनके शिक्षक न 
उनसे एक दूसरे विद्यार्यी की नकल करने के लिये इशारा किया, परन्तु गावी जी 
न तो इगारे को ही समझे और न उन्होंने कभी नकछ करना ही सोखा। गाघी 
मीने कहा है कि “मै नकठ करने की कला को कभी नही सीख सका” इस 
वाज़्य में उनका समस्त भावी जीवन झलकता है। 

स्कूछ-काल में कुसमगति मे फेस जाने के कारण उन्होंने मास खाना, तमाजू 
पीना, चोरी करना और फठत झूठ बोलना प्रारम्भ कर दिया था। एक वार 
जव उन्होंने देपा कि वे प्रकट रूप से सिगरेट नहीं पी सकते तो मात्महत्या तक 
करन कौ ठान लो, परन्तु साहस के अम।ववण आत्महत्या करने से बच गये। 
बस ! यही उनके जीवन का परिवर्तंन-विन्दु वन गया---इनसे प्रेरित हो उन्होंने 
अपने पिता को छिखित रूप मे सव अपराप प्रकट कर दिये। 
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जब गाधी जी की आयु १६ वर्ष की थी तब उनके पिता जी का स्वर्गवास 
हो गया। उसके पश्चात्‌ सन्‌ १८८७ ई० में उन्होंने मेट्रीक्यूलेशन पास की। 
सन्‌ १८८८ मे बैरिस्ट्री पढने के लिये विछायत गये। विलायत जाने के पूर्व जब 
उन्होंने शपथ लो कि मैं तीन चीजें--शराव, नारी, जौर मास को नही छुऊेँगा, 
सव उनकी माताजी ने उन्हे विलायत जाने की आज्ञा दे दो। इस शपथ ने, ईश्वर- 
विश्वास ने, और सादे जीवव ने इनको विलछायत में अनेक दोपपूर्ण छालसाओ, 
जैसे नाच-गान, मास-मक्षण, कामवासना, मेहगी पोशाक आदि से वचाकर रखा | 
“मैने”, गाधीजी ने कहा है “मिठाई और व्यजन साना एवं चाय व काफी भी लेना 
छोड दिया, मधिकतर रोटियो कोफो उबली हुई सब्जी पर अपना जीवन निर्वाह करने 
लगा। मेरे प्रयोगों से मुझ्ते यह शिक्षा मिली कि स्वाद का यथार्थ स्थान मन होता 
हैन कि जोभ |! “सादेजीवन के कारण,” उन्होंने बताया है कि, 'मिरा बहुत सा 
समय वच जाया करता था, जिससे मैंने जपनी परीक्षा पास कर ली।”' विलायत 
में ही गावी जी ने पहिले-पहल गीता को अग्रेजी अनुवाद के रूप में पढा। वह 
था सर एडविन अरनॉल्ड द्वारा लिसित काव्य, जिसका नाम है स्वर्गीय गीत 
(8०४8४ (05०६७) | यही उन्हाने बाइविल (ईसाई घम्मं-प्रन्य) को पढा, 
विशेषकर उसके उस भाग को जो बाइविल में “पर्वत पर दिया हुआ घर्मोपदेश”' 
($९जाणा ०॥ ४76 १०७7६) कहा गया है। 

ज्योही १० जून सन्‌ १८९० ई० मे उन्हे वैरिस्ट्री का पद प्राप्त हुआ त्योही 
वे १२ जून को अपने घर के लिये रवाना हो गये। 


(5) 
व्यावसायिक जीवन का प्रारम्भिक काल 
सन्‌ १८९१ से अप्रैल सन्‌ १८९३ तक (२ वर्ष) 
हिन्दुत्ताव मे बंरिस्ट्री 


घर पहुँचने पर गावी जी को विदित हुआ कि उनकी माताजी का स्वर्ग- 
चास हो चुका था। विलायत मे वे घवडाये नही, इससे उनके वडे भाई ने उन्हें 
उसकी सूचना सही दी थी। थोडे दिन अपने घर राजकोट मे ठहर कर वे 
बैरिस्ट्री करने बम्बई हाईकोर्ट मे गये। परन्तु चार-पाच माह ठहर कर वहाँ 
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से राजकोट को लौट बाये, क्योकि वम्बई में खर्चे चलाने लायक ही आमदनी 
नही होती थी। राजकोट लौटकर उन्होंने वही अपनी वकालत का कार्य शुरू कर 
दिया। उस समय आवेदन-सत्रादिक लिखने का ही काम उन्हे सौंपा जाता था। 
फिर भी सामान्यत तौन सौ रुपया माहवारी आय हो जाया करती थी। थोडें ही 
काल में पोरवन्दर का एक घनी फर्म, दादा अब्दुल्ला एण्ड कम्पनी ने अपने एक 
बडे दावा के मृकदम्ग को रूटने के लिये गाघीजी को एक साल के लिये दक्षिण 
अफ्रीका भेजा। इसलिये वे अग्रेल सन्‌ १८९३ मे वहाँ के लिये रवाना हो गये । 


की, 
ख्याति-रक्ष्मिया 
सन्‌ १८९३ से सन्‌ १९१४ तक (२१ वर्ष) 
दक्षिणी अफ्रीका, सत्याग्रह का प्रथम क्षेत्र 


दक्षिणी अफ्रीका अप्रेजो का उपनिवेश (कालोनी) है। जव गावीजी 
टरवन (नेटाल) के वन्दरगाह पर पहुँचे तो उन्हे विदित हुआ कि यूरोपनिवासी 
भा तवासियों को वडी गिरी नजर से देखते थे। डरवन पर उतरने के दूसरे- 
तीसरे दिन फर्म का मालिक अब्दुल्ला सेठ उन्हें डरवन की अदालत को दिखाने 
ले गया। गाधीजी सिर पर पगड़ी लगाये ये। मजिस्ट्रेट ने उनसे पी उतारने 
के लिये कहा। उन्होने अस्वीकार किया और अदालत छोडकर चले आये। डर- 
वन ने वे रेल द्वारा मेरिट्जवर्ग स्टेशन पहुँचे। वहाँ एक यात्री आया। उसने 
इन्हे सिर से पैर तक देखा। यह काछा (०ण०एण८००) आदमी है, ऐसा देख 
उस यात्री के मन में उद्देंव उठा और वाहर जाकर एक दी अफसरो को साथ 
लेकर फिर आया। एक आफीसर ने गावीजी से उस फरस्टे क्‍्छास के डब्बे में से, 
जिसमे वे बैठे थे, उतर कर दुसरे डच्चे मे जाने के लिये कहा। गावीजी ने डब्वे 
से उतरना अस्वीकार कर दिया। तब फिर एक कानिस्टविल को बुलाया गया। 
उसने गावाजी का हाथ पकड वा बक्‍्का देकर वाहर कर दिया और उनका सामान 
भी उत्तार लिया, परन्तु गार्वीजी टूसरे डब्बे में नहीं बैठे और रेलगाडी चली 
गई ! गार्वीजी अपना सब सामान जहाँ का वहाँ छोडकर हाथ में केवल हैन्ड 
वेंग लेकर मुसाफिर खाने में चले गये। केटकटाती ठढ़ थी, जोवरकोॉट सामान 
में था, गाघीजी ठिदुरते हुए कमरे मे बैठे रहे--.कमरे मे कोई प्रकाश नही था। 


वस | विचार-ताँता छगा। सोचा कि अपने स्वत्तो के लिये छडना या हिन्दुस्थ 


हन्दुस्थान 
को लौट जाना, अबवा अपमान को भुलाकर प्रिटोरिया जाकर अपने मुकदमे के, 
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करके हिन्दुस्थान लौदूँ। विचार में कीक्म पलटा खाया। ध्योत में आया कि 
अह ज्यर्वितमत अपमान अपर व्यक्तिगत कंप्ट की बात नहीं हैं। यह है. गोरे 
काले रंग की सामान्य विद्वेष। गावीजी ने सनिरचय किया कि इस जातीय रोग 
को मिकालकर पोकने का भगत्त किया जाम और ऐसा करने में जो कष्ट भोगना 
पड़े दे भोगे जाबे। परन्ठे जिस मुकदमे के लिये गाबीजी आये ये उसको पूरा 
किये बिना इस कार्ये को हाथ में लेना कठित था। भापयवशात्‌ मुकदमा का सर्व 
१८९४ में आपसी समझौता हो गया। 

इस बीच गाघीजी नें दक्षिण अफ्रीका में तत्कालीन प्रचलित नीति की 
जानकारी भाप्त कर ली थी। उसी समय जद कि मुकदमा समाप्त हो जाने पर 
याधीजी भारत को लौटने वाले थे तव मादूम हुआ कि तेटाल सरकार हिन्दुस्ता- 
ज्यों को मताधिकार से वचित॑ (08४7९॥१४०) करने के लिये कानून पेद 
करने जा रही हैं। वरसे । गांधीजी ते भारत आना स्थगित कर दिया, और 
दान्दोलन की धारणा से प्रेरित हो उसी साल सन्‌ ९ ८९४ ई० में तेदील इंष्डिपन 
कांग्रेस की स्थापना कीं जिसके विपय में गाघी जी ते स्वीकार किया हैं. कि उसके 
द्वारा “ईश्वर ने दर्षिण अफ़ीका में मेरे जीवन की नींव डाल दी और राष्ट्रीय 
स्वार्भिमात का बीज वो दिया।।।* 

सन्‌ १८५९३ से सन्‌ १९१४ तक के कील में गाधीजी केवल दी बार भारत 
को छौटकर अये। एक वीर सन्‌ १८९६ में अपनी पत्नी तथा बाल-बच्ची को 
अफ़िका काने के अर्भिप्राय से आये, क्योंकि उसे समय अफ्रिका में ही रहेंवीए 
बैरिस्ट्री करते का ईदी उनका हो गया था। दूसरी बार वें सन्‌ १५० १ के लग- 
भंग आयगे। इस वार उनकी ईन्‍्ठी बम्बई हाईकोर्ट में वकालत करने की हुई । 
वहाँ पर कृत्य भी क्षवकी बार बहुत अच्छा बलते छगा। परल्तु शीघ्र ही दक्षिण 
अफ्रीका निवासी भारतीयों के बुलाये जाने पर उन्हें पुत सन्‌ रै+ ०४ मे अफ्रीका 
पहुँच जाना पड़ी । भारत में इन दोनों बार को रहूनें का समय इतना धीडा 
और विशेष घटनाओ-विहीन है कि पूर्वोक्त २१ वर्षीय काल को हमने अभी ही 
स्खा है। 

गांधीजी के द्वारा जो जो प्रयोग द्षिण अर्किका में किये गये थे उनमे उतके 
प्राय सभी मूल सिद्धात्तो का समावेश हो जाता हैं. जिनका प्रखर स्वठप सेन 
१९१४ के पश्चात्‌ भाखतवर्ष में प्रकट होती गया। गाघी जी के कई वर्षो के 
विशवस्त साथी भोर आात्मीय (प्राइवेट) मन्ती, महादेव देखाई ने सन्‌ १९५३३ 
>> 
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में माइ अरली लाइफ नामक पुत्तक के प्रायमिक वक्‍तव्य मे लिसा है कि सन्‌ 

१०१४ फे एन्चात्‌ के भाग को छोड दने दे (गाघीजी की ) आत्मकथा' का मूल्य 

वस्तुत कुछ घटता नहीं हे। जो कुछ गाघीजी के विषय में गव कुछ वर्षो 
मे सुना है वह बीज रुप से पहले ही (सन्‌ १९१४ तक) हो चुका था।” उक्त 
काछ में घटित घटनाओ का दृष्टान्त अथवा वर्णन पाठकों को प्रसगो के आने पर 
आवश्यकतानुसार आगामी पृप्ठो पर मिलेगा। यहाँ केवल उनका उल्लेख मात्र 
काल-कमानसार कर दिया जाता हे। 

सत १८९३--अफ्रीका में पहुँचना। 

?” १८९४--नेटाल भारतीय कांग्रेस की स्थापना करना। 

१८९६--हिन्दुस्तान वापस लोटना। वहाँ ग्रीन पेम्फलटो (हरापर्चा) 
का वितरण कराना और उनके द्वारा दक्षिण अफ्रीका की स्थिति 
की जानकारी कराना। दक्षिण अफ्रीका को पुन छौठना और 
वहाँ पहुँचते ही अप्रवुद्ध जनसमूह ()४०४) के द्वारा घेरा जाना। 

! १८९९---बोर युद्ध में अग्रेजो को चलते-फिरते चिकित्सालय दल (#प्राए- 
]87०९ 0079») के द्वारा छ हफ्ते तक सहायता देना। अफ्रीका 
मे रहने वाले डच याने हालेड देश के लोग वोर कहे जाने लगे 
थे। यह युद्ध १८९९ से १९०२ तक चला था। 

९० १--हिन्दुस्तान फिर लौटकर जाना। इस वार लौटते समय गाधीजी 
ने वह सारी सम्पत्ति जी अफ्रिकावासियों ने उन्हे उनके प्रथम 
वार और इस वार हिन्दुस्ताव को छौटते समय भेट-स्वरूप दी 
थी वेक में जन-कार्य के लिये ही जमा कर दी। 

१९०४--(क) पुन अफ्रीका आना और इन्डियन ओपीनियन ([#ठाश्या 
(097707) नध्मक साप्ताहिक पत्र का जो डरवन से प्रकाशित 
होता था, सम्पादन-कार्य ग्रहण करना। अफ्रीका-निवासी 
भारतीयों का हित-रक्षण इसका उद्देव्य था। 

(ख) डरवन से कुछ दृरीपर फिनिक्स में एक आदर्श कृपि- 
क्षेत्र स्थापित किया, जिसका नाम फिनिक्स सेटिलमेन्ट 
निवास रखा। हर निवासी को अपना काम अपने हाथ 
से करने का नियम था, भाई-चारे को निवाहते हुए व्यक्तिगत 
श्रम तया सहयोग के आधार पर समाज की व्यवस्था को कायम 
करने का यह गाघीका प्रत्यक्ष प्रथम प्रयोग था। इसके स्थापित 
होने पर इन्डियन ओपीनियन का प्रकाशन यही से होने छूगा। 
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(ग) दक्षिण-अफ़रिफा के कुछ मूल निवासी जुलू कहलाते थे। 
उन्होने कर देने से इन्कार कर दिया। उनका यह विरोब जुल- 
राज-विद्वोह” के नाम से दवाया जाने रूगा। गाधीजी ने इस 
में भी ऐम्बूलेन्स दर फे द्वारा सहायता को। 

पन्‌ १९०६--मत्याग्रह सम्राम और उसकी विजय-सनू १९०६- 
०७-टद्रान्मवाकू सरकार की ओर से एक आज्ापन्न प्रकाशित 
हुआ कि आठ वर्ष की आयु से लेकर ऊपर की आयु वाले हर 
भारतीय स्त्री-पुरुध को अपना नाम सरकारी दपतर मे रजिस्टर 
कराके रजिस्ट्रेशन-प्रमाणपत्र प्राप्त करना होगा, नहीं तो वह 
ट्रान्नवाल में नही रहने पावेगा। यह ब्लेक एवट (काले कानून) 
के नाम से कहा जाने लगा। गावी जो ने जन-सेवा हित आजी- 
वन ॒ब्रह्मचर्य-वृत पालन करने की छपथ ली और सत्याग्रह 
की नीव डाल दी। जन-वाणी द्वारा विरोध उठा, पिकेटिंग 
किया गया, और जब सरकार ने ट्रान्सवाल छोडने की आज्ञा 
दी तो वह भग की गई। सजाये हुई। इसी वीच सन्‌ १९०७ 
ही मे द्वान्सवाल इमीग्रेन्ट्स रेसट्रिसन वि (पथ्ाष्पछणों 
पएजाशाहएशा७ ऐटडध३०४०7 छिग) नाम का कानून तैयार हुआ 
जिसके फहस्वसरूप कोई भी नया आनेवाला हिन्दुस्तानी ट्रात्स- 
वाल मे प्रवेश नही कर सकता था। 

"४ १९०८--इसी आन्दोलन मे आज्ञा भग करने के कारण गावी जी को भी 
सत्‌ १९०८ में सजा हुई। जेल में जेलयात्रियो की सरया वढती 
गईं। सरकार (जनरल स्मट्स) और गावीजी के वोच सुलह 
हुई। सुलह के कारण बढते हुए आन्दोलन को रोक देने से 
कुछ लोगो के मतमे सिन्नता हुई और गावीजी के प्रति क्रोध उठा। 
मीरआलम, उनके पुराने मले सायरू ने लकडी से गाघी जी 
को खूब पीटठा। सरकार ने मौरआलम और उसके साथियों 
पर मुकदमा चलाने के लिये तैयारी की। गाघी जी ने जीवन- 
घातक चोटे होने पर भी मुकदमा चल।ने से रोका। परत्तु सर- 
कार न मानी। जब सुलह की शर्तों का सरकार की ओर से 
पालन नहीं किया गया तो पुन सत्याग्रह छिडा। सरकार को 
आगाह कर देने के पश्चात्‌ करीब २००० रजिस्ट्रेशन प्रमाण- 
पत्र एकन्न कर लोगों ने सुल्ले मैदान मे जला दिये। 


पड माय और गाधी का साम्यदर्शन 


सन्‌ १९१०--सत्याप्रह जारी रदा। सत्याग्रहियो की शिक्षा, सहायता आदि 
के लिये सहकारिता वे! आधार पा जन थिल्पन, कालिनवाक 
के द्वार प्ररान की हुई ११०० एकट मृत पर जोहन्सवर्ग से 
२१ मील दूरी पर एक क्षेत्र (फार्म) सोला गया जो गाती 
जी के आदर्यददर्भक टॉल्सटाय वी स्मृति में टॉत्सटाय फार्म 
कहक्ाया। वह फार्म भी फिनिक्स सेटिठ्मेन्ट के मूल उद्देश्यों 
का पूरक था। 
सन्‌ १९१२--पत्याग्रह यद्व जारी था। भारतवर्ष से श्री गोसदे समझौता कराने 
जाये। सत्याग्रह स्थगित कर दिया गया व्योकि वे सरवार 
से बातचीत करके यह जाध्वासन दे गये थे कि ट्रामवाल वाला 
काला कानून और तीन पौण्द वाली टेक्‍्स जो भारतीयों से वसूल 
की जाती थी आगामी वर्ष भे बन्द का दी जायगी। 
सन्‌ १११३--राजनीति-चत में अ्रमण करनेवाली सरकार ने जपने वचन का 
पालन फिर नही किया। अत फिर सत्याग्रह छिड गया। नेटाल 
से द्रान्मवाल और ट्रान्यवाल से नेटाल आना-जाना अपराध था। 
इसलिये महस्नो लोगो ने पैदलून्यात्रा ट्रान्यववाल सीमा-उल्लप्त के 
लिये की। यह पैदल मार्च भारत की डन्डी-मार्च की तत्काल 
याद दिऊझाती है। उस वार तीन पौन्‍्ड वाली टैक्स का भी विरोव 
किया गया। इस युद्ध मे स्त्ियो, जन्य श्रमिकी और मार्ग के ग्राम- 
यामियो ने नव्याग्रहियो को सहायता दी। स्त्रियों को आगे 
बढ आने का एक कारण यह हो गया कि उसी समय दक्षिण 
अफ्रिकी सरकार में केवल वे ही विवाह नियम-सगत माने 
जाने लगे थे जो ईपाई पद्धति के अनुसार हुए हो या विवाह सम्बन्धी 
रजिस्ट्री में रजिस्ट्रार ने दर्ज किये हो। यह स्वाभाविकत हिन्दु- 
स्तानी-स्नियो की दुख पहुँचाने वाली वात थी। परिणाम यह 
हुआ कि सरकारी पक्‌-घकट और सजा का केवल एक तमाशा 
सा ही होता रहा। 
सन्‌ १९१४--जासिरकार हिन्दुस्थान के वायसराय छार्ड हार्डिग ने दक्षिण 
अफ्रीका की नीति की खुले जब्दो मे वडी तीत्र आलोचना और 
निन्‍दा की। परिणाम यह हुआ कि एक जाच कमीशन नियुक्त 
किया गया। कमीशन की रिपोर्ट प्रकाशित होते ही अफ्रीका 
सरकार ने एक भारतीय मुक्त-पत्र (इन्डियन रिलीफ बिल) 
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प्रकाशित किया जिसके फलस्वरूप ३ पौन्ड वाली टैक्स वन्द 
कर दी गई, अफ्रोका मे वे सव शादिया नियमानुकूलछ मानी जाने 
लगी जो हिन्दुस्तान मे न्याय-समत मानी जा सकती थी, और 
अगुप्ठ-चिन्हू वाला गृहप्रमाणसत्र (00एाणाौ८ 0७:४02(८) 
सयुक्‍त अफ्रीका में वेश करने के लिये पर्याप्त अधिकार-पत्र 
माना जाने छगा। 
इस तरह सत्याग्रह की विजय हुई। इस सग्राम मे तामिल, तेलगू, गुजराती 
आदि, हिन्दू, तया मुसलमान, पारसी आदि, सभी भारतीय प्रवासियों का सह- 
योग प्राप्त था। पोलक, वेस्ट, केलनवेक आदि कई यूरोपीय अधिवासियों ने भी 
इस पवितन्न काम में हाय बटाया था। इस प्रकार दक्षिण अफ्रीका में कार्य समाप्त 
होने के उपरान्त गावी जी ने वहाँ पर अपने कुछ ऐसे साथियो को छोड कर 
जो सत्याग्रह-पुद्ध मे सुसास्द्त्य हो गये थे, सन्‌ १९१४ में भारतवर्प के लिये 
प्रस्यान किया। 


(४) 
भारतवर्ष सत्याग्रह का दूसरा क्षेत्र 
सन्‌ १९१४ से जनवरी सन्‌ १९४८ तक (३३ वर्ष) 
(१) सन्‌ १९१४ से १९२१ तक 


पूर्वोक्त दक्षिण-अफ्रीका-काल के समय गाघीजी हिन्दुस्तान दो बार आये, 
यह हम ऊपर कह आये है। इन दोनो समय पर गाँधी जी ने हिन्दुस्तान के 
प्रमुप्त नेताओं से परिचय बढाया, और हिन्दुस्तान की परिस्थितियों का अध्ययन 
मी घूम-फिर कर किया। वे यात्रा करते समय रेल के तीसरे दर्जे के डब्चे में 
चैठा करते थे, ताकि उन्हे तीसरे दर्जे के यात्रियों की कठिनाइयो और असुवि- 
घात्मो का अनुभव हो जाय । दक्षिण अफ्रीका मे सन्‌ १९१४ तक किये गये 
सत्याग्रह आन्दोलन के कारण गाँवीजी की ख्याति हिन्दुस्तान मे पर्याप्त रूप से 
हो चुकी थी | इसलिए जब वे सन्‌ १९१४ मे छोठकर हिन्दुस्तान में बाये तो 
जनता ने उतका काफी स्वागत किया। आते ही उन्होने देशनयात्रा फिर 
आरम्म कर दी, तत्कालीन नेताओं से सम्पर्क स्थापित किया, ग्रुरुकुछ काँगडी, 
हरिद्वार, एवं शान्तिनिकेतन (वोलपुर) को पहुँचे, और हरिद्वार के कुम्भ मेला 
ओे पहुँचकर तथा अन्य प्रकार से जन-सेवा के कार्य प्रारम्भ कर दिये। इस काल 
के उनके प्रमुख कार्य ये है -- 


पद माय गौर गाधी फा साम्यदर्शन 


सन्‌ १९१५--(क) जहमदाबाद के वजदीक कीचरब में सत्याग्रह है 
की स्थापना । नरतारी, लावबेन्डइकिया इसके उदस्य हो सकते 
थे। हर एक सदस्य वो बुछ बतत (५०७७) लेना पठता था, 
भयवा कुछ प्रण करना पडता था। दनमे से प्रधान प्रण ये 
टै--सत्य, अहिंसा, तरहाचर्य, अस्तेय और स्वदेशी। कुछ दिनो 
के वाद हरिजन भी लाश्रमवासी हुए। 

(१९१७)--(स) चम्पारन (विहार) के नोड भजदूरों के प्रति न्यायपूर्ण 
व्यवहार प्राप्त क्रिया जा सका। करीब तेरह सौ वर्ष पूर्व से 
प्रचलित 'तीन कठिया' की प्रथा का भत किया गया। वहां 
पर एक एकड जमीन २० कदूठे के वराव: होती है। उपरोक्त 
प्रथा के अनुसार हर किसान को अपनी जमीन डैढवें हिस्से 
जर्यात्‌ प्रति २० कदठे में से ३ कटठे जमीन को वीछ की सेती- 
जमीन के असल मालिक के लिये वोना पडती थी। इस सम्बन्ध 
में राज्याज्ञा अहिसात्मम विधि से भग की ग्रे ? परिणाम" 
स्वरूप अहिसात्मक विधि की हिन्दुस्तान में मह प्रथम विजय हुईं 
क्याकि इस प्रया का कायम रपने वाला कानून हू किया गया 
और उसी सिलसिले में वहाँ के निनासियों के सामाजिक जीवन 
की शिक्षा, सफाई आदि की उनति के लिये आवश्यक कार्य भी 
अमल में छाये गये। 

(१९१८)--(ग) अहमदाबाद के मिल-मालिकों भौर मजदूरदल का उनकी 
मांगों के सम्बन्ध में, समझौता कराया गया। गाथों जी के 
उपवास की हिन्दुस्थान में यह प्रथम विजय हुई, व्याकि उसका 
प्रभाव विचलित हडताली मिल मजदूरों और टस से मस ने 
होने वाले मालिका पर पडा और समझौता हुआ। 

(घ) खेटा जिला, अहमदाबाद, मे फसल की कमो के कारण 
लगात माफी की साग की गई--नसत्याग्रह शुरू हुआ--अन्त में 
सरकार को गरीब किसानो की हूगान मुल्तवी करना पडी। 
सन्‌ १९१८-१९१९--गावी जी जब जफ्रीका से हिन्दुस्तान जाये त्व यूरोपीय 
अथम महायुद्ध चछ रहा था। उस युद्ध मे सरकार की सहायता 
के लिये ग्रावी जी ने लोगों से सेवा मे भरती होने के लिये 
मपील की और रगत्ट (ट८ए्रा5) भी वनाये। उन्होंने जनता 
की राजनैतिक मागो को भी सरकार के सामने पेश किया। 


सामाजिक पृष्ठभूमियाँ और जीवन चृत्तान्त पण्छ 


परन्तु उन मागो की उपेक्षा को गई और उल्टा बदनाम काला 
कानून रौहट ऐक्ट, जनता पर लादा गया। परिणाम यह हुआ 
कि हिन्दुस्तान के पैमाने पर असहयोग सभा! का निर्माण हुमा 
और ३० मार्च से ६ अग्नैल सन्‌ १९१९ तक सारे देश में हडतालें 
मनाई गई । तव सरकार को ज्वादती के कारण जलियावाला 
बाग, अमृतसर का हृत्याकाण्ड हुआ और मार्शल छा (फौजी- 
कानून) घोषित किया गया। जोर साथ ही माण्टठेग्यू चेम्स- 
फो् रिफाम्स भी आये, जिसके विरुद्ध जनता ने, अपूर्ण, असन्तोप- 
दायक, और निराश्ाजनक, कहकर ध्वनि उठाई। 
सन्‌ १९१९-१९२१--उपर्युक्त घटनाओं के कारण देश भर मे हूचल मच 
गई। लगातार काग्रेस के तीन अधिवेशन हुए, याने सन्‌ १९१९ 
में अमृतसर मे, सन्‌ १९२० में विशेषाविवेशन कलकत्ता भे, और 
सन्‌ १९२१ में नागपुर में हुआ। सन्‌ १९२० में गाघी जी से 
खिलाफत के प्रश्न को हाय में लिया। फलत स्वतनतवा के' हेतु 
शान्तियुक्त असहयोग आन्दोलन मे मुसलिम जनता का सहयोग 
प्राप्त हआ। कलकत्ता अधिवेशन तक गाबी जी की राजनीति 
में प्रमुखता हो गई थी। उसमे वडे महत्त्वशाली प्रस्ताव गाघी 
जी के सुझाव के अनुसार स्वीकार किये गये। नागपुर-अधिवेशन 
में वे थोडे हेर-फेर से कायम रखे गये। स्वराज्य-प्राप्ति तक 
शान्ति-सत्य-युक्त अर्थात अहिंसात्मक असहयोग का प्रस्ताव, 
हिन्दू-मु स्लिम-ऐक्य का प्रस्तयव, अन्त्यजोद्धा'र का प्रस्ताव, खादी- 
प्रचार का भ्रस्ताव, एवं काग्रेस-विधान-विपयक भ्रस्ताच-- 
ये प्रस्ततव विशेष उल्लेखनीय हैं। सन्‌ १९२१ मे सर्व-देशव्यापों 
उपाधि-त्याग, मादक-पदार्थ-निषेध तथा तत्सवंधी पिकेटिंग, 
खादी-प्रचार, कौच्सिल-वायकाट, विद्यालय-वायकाट, न्यायालय- 
वायकाट इत्यादि का बड़ा तीब्र आन्दोलन फैल गया था। 
सन्‌ १९२१ देशव्यापो स्वराज्य आन्दोलन का प्रथम स्तम्भ 
कहा जाने योग्य है। इसके वाद से ही दूसरा अधिक व्यापक, 
व्यावहारिक, प्रभावित कार्य-क्षेत्र प्रारम्म हुआ। गाघी जो ने 
अपनी आत्मकथा को समाप्त करते हुए छिखा है कि “इससे 
(सन्‌ १९२१ से) आगे का मेरा जावन इतना अधिक स्रवंजनिक 
हो गया है, कि जनता उसके विपय मे कुछ भी न जानती हो, 


ख्ट माक्स और गांघो का साम्यदर्शन 


यह सम्भव मही।.. महासभा के परिवतेन के वाद का इति- 
हास तो अभी तैयार हो रहा है। मेरे मुल्य प्रयोग महासभा के 
हाराही हुए है।" 


(२) सत्‌ १९२१ से १५ अगस्त सन्‌ १९४७ तक 


सन्‌ १९२१-२३--जसहयोग-णान्दोरूत का प्रचार बटा। वारडोली, चौरी चौरा, 
गोरवपुर आदि स्यानों में सत्याप्रहियों ने हिसा वरती, जिसमे 
का्तरेस मोर खिल्याफत के सदस्यों का हाथ रहा--फरूत संत्या- 
प्रह आन्दोलन सन्‌ १९२२ में बन्द किया गया--गावीजी को 
६ साल को सजा हुई-ननू १९२२ के गया काग्रेस अधिवेनन 
के समय श्री सो० आर० दास को नायकी मे स्वराज्य पार्टी 
क्य निर्माण हुजा, जिसने कौसिलों में जाना स्वीकार किया। 

सन्‌ १९२४--आवीजी जेल से मुक्त किये गये और वेलयाव काग्रेस अधिवेशन के 
प्रधान हुए। का्रेस सदस्य को हाथ का कता सूत देने का प्रस्ताव 
स्वोकार हुआ । 

सन्‌ १९२५-१९२९--मन्‌ १९२३ से स्वराज्य पार्टी और गाघीजी के अनुयायियी 

( 7०-८थ्यट्ट०5 ) में मतभेद बदता गया। सन्‌ १९२५ में 

कात्रेश्न पार्टी की छाहुतवत्रा और गावी क्‍्य तटस्य रहना और 

केवट स्चनात्मक कार्य की ओर लक्ष्य रवना। अन्त में सत्‌ 

१९२९ में लाहोर का््रेस अधिवेशन ने स्वतत्रता का ब्रत लिया 
ओर सत्याग्रह की नाथकी गावीजी को सौंपी गई। 

१६३ ०-३४---नगल कानून भग, कर न देना, आदि। नमक-कानून का भग 
हजारो की सख्या में नमक बनाने के लिये गाधीजी का इन्‍्डी तक 
पैदल प्रसिद्ध प्र्यान (उन्डी मार्च १९३१) तथा इसके कारण 
गिरफ्तारी। गिन्फ्तारी ले मुक्त--सन्‌ १९३१ मे सरकार से सम- 
झौता, जो गावी-इरविन सचि (2०४८४) नाम से प्रसिद्ध है। 
देश मर मे सन्‌ १९३० जौर १९३१ मे सत्याप्रह का प्रसार। 
विल्ययत में दूसरी गोलमेज कास्फेन्स-काग्रेस की और से 
यावी जी ने उसमे प्रतिनिधित्व किया। अप्रेज सरकार से कोई 
सममौता नहीं हुजा। 


सन्‌ 





१६ वात्मक्या(खण्ड २), पृष्ठ ५०५-५०६ 
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सन्‌ १९३२-३३--गाघी जैल में सन्‌ १९३२ मे--मेकडानल्ड की कम्यूनल अवार्ड 
के कारण ग्राधीजीका जैलमे आमरण उपवास। फलत हिन्दुओं 
की ओर से छुआ-छूत मिटाने के हेतु सर्वदा पैक्ट हुआ। सन्‌ 
१९३३ में सत्याग्रह पुन जारो। 

१९३९ --दृसरा यू रोरीय महायुद्ध प्रारम्भ---सरकार से फिर भी राजनैतिक 
स्वत्वो पर कोई समझौता न हुआ, इसलिये सत्याग्रह आन्दो- 
लत का फिर प्रारम्भ । युद्ध प्रारम्भ के बाद दिसम्बर सन्‌ 
१९३९ में सर स्टेफर्ड क्रिप्स व्यक्तिगत रूप से भारत मे आये 
और नेताओं से परामर्श किया। 

१९४२-४५--सन्‌ १९४२ में सर स्टेफर्ड क्रिप्स जो उस समय विलायत 
के युद्ध-मण्डल के सदस्य थे, समझौता के लिये भेजे गये। 
क्रिप्स ने वाइसराय की कार्यकारिणी कौन्सिल (१६८८ए४ए८ 
(0णएग॥णा) की बनावट तया स्वतनता-प्रदान के बारे मे जो प्रस्ताव 
रसे, उनमे न तो कोई यथार्थ न्वीनता थी और न'ः कुछ 
असदिग्धता ही थी। “जितना अधिक उन्होने (गाघीजी ने) 
उन पर विचार किया उतना ही कम उत्तका उस ओर आकर्षण 
हुआ।. परन्तु सवसे अधिक खराबी तो यह थी कि ब्विटिश 
सरकार ने यह पहिली ही वार सोचा कि हिन्दुस्थान एक ही 
स्वतत्र राज्य न रहने पावे वल्कि एक से अधिक वन 
जाय | इस प्रकार के अपने विचार प्रकट कर और अपने 
काग्रेसी साथियो से वार्ताकाप कर गाबी जी नई दिल्ली से फिर 
अपने वर्बा-आश्रम को छीट गये।”!" परिणाम यह हुआ कि 
क्रिप्स-प्रस्ताव (07775 (0760 को सारे देश ने अस्वीकार 
कर दिया, और फिर उठी इतिहास-असिद्ध सन्‌ १९४२ की 
देश-व्याप्त भीषण कान्ति की लूहर। सारे देश में गाघी जी 
का “करो या मरो” का सन्देश नारे के रूप मे गूज उठा। व्यक्तिगत 
सत्याग्रह और डिक्देटरशिप का आदेश फैल गया। गाघी जी 
तथा अन्य सहस्नो का जेछ भेजा जाता प्रारम्भ हो गया और 





]7 शक्राबणा4. उथावेधा फफए शिगर्क, फाक्षॉगेतात. थाते गत 
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सत्याग्रहियो के साथ सरकारी कर्मचारियों के द्वारा अनेक स्थानों 
पर दृन्यंवहार किये गये। 

१९४५-४७--द्विवीप महायुद्ध को समाप्ति ओर परिस्थितियों पर उसका 
प्रभाव। विछायत में मजदुर-दलू को विजय और मजदूुर-दलीय 
सरकार (7,80०पघा7 50एथगयण्ाथा) का वनना। सन्‌ १९४६ 
में उक्त सरकार की ओर से मश्रिमण्डल के तीन मत्रियों याने 
क्रिप्स, अलेक्ज्ेन्डर और पेथिक लारेन्स का एक 'िशत्त 
(०06६ (5४860) समझौता के लिये भेजा गया। इधर 
गावी जी ने “हिन्दुस्थान छोडो” (0एा प्रता॥) के भाव 
को जागृत किया। इसका मूलार्थ यह नहीं था कि ब्रिटिश छोग 
ही हिन्दुस्थान छोडकर चले जाय वल्कि यह था कि ब्रिटिशपने 
की जो स्वामित्व की व्‌ थी और उसे कायम रखने की जो 
सावनाये थी उन्हे त्यागना, जैसा कि पेथिक लारेन्स ने छिखा 
हे। केविनेट मिशन ने जिन प्रस्तावों को उपस्थित किया उनमे 
गाघी जी को ब्रिटिश सरकार की सचाई और प्रामाणिकता दिखाई 
दी। परन्तु मुसलिम छीग की अडगा की नीति के कारण केविनेट 
मि्नन भी असफल होकर लौट गया। हिन्दू और मुसलमानों 
के वीच जगह जगह पर दगे-फिसाद और बलवे होने लगे और 
लाखो के जावन, सम्पत्ति और इज्जत वरवाद हुए। गाघी जी 
शान्ति-स्थापत्ता के हेतु इवर-उचर दौडे। अन्त मे १५ अगस्त 
सन्‌ १९४७ को अग्रेज सरकार ने स्वतत्रता की घाषणा की। 
एक अखण्ड भारत के दो खण्ड-पाकिस्तान और हिन्दुस्थान-बने, 
हालाकि गावी जी ने हर प्रकार से यह चाहा कि असण्ड भारत 
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असण्ड ही रहे। परन्तु कांग्रेस ने सण्डित स्वतनता को ही 
स्वीकार कर लछिया। 


(३) १५-८-१९४७ से २०-१-१९४८ तक 


१९४७-४८---जण्ड-स्वातश्प के दुप्परिणाम--हिन्दू-मुस॒लिम उत्पातो की भरमार 
-अनगिनत मनृष्यो के समूहों के समूहो का एक स्थान से दूसरे 
स्थान को प्रस्थान करना--सारस्परिक रकक्‍त-प्रवाह, आततायियो 
का अचला-्वृद्व-बच्चो पर भीषण अमानुपीय अत्याचार, 
सम्पत्ति की लूटन्यंसोट अयवा अग्निद्वारा भन्‍्मसात करता-- 
शरणाथियों को मोजन-स्त्र-निवास का प्रवन्व॒इत्यादि--- 
गान्यी जी की वृद्धावस्था होते हुए भी, शान्ति-स्थापना के हेतु 
अद्वितीय निर्भकताएूर्ण इधर-उघर दौड-घृप>-प्रार्थना-सभाओं 
तथा प्रेम-सम्मेलनो के द्वारा हिन्दू-मुमलमानों में प्रेम और 
ऐक्य की भावनाओं को जागृत करना। 
जब गान्वी जी ने देवा कि परस्पर मौते और भत्सेना 
कम नहीं हो रही है और नये हिन्दुस्तान अर्थात्‌ यनियन की 
राजवानी दिल्ली ही में झगडा' फूट निकला है तो उन्होंने 
उपवास करने का निश्चय किया। उन्होने कहा कि मृत्यु से, 
जिसके समान दूसरा मित्र नही है मुझे बचाने के लिये पुलिस या 
मिलिटरी के द्वारा रखी हुई शान्ति ही वस नहीं।._ कोई भी 
इन्सान, जो पवित्र है, अपनी जान से ज्यादा कीमती चीज कुरवान 
नही कर सकता ।* ऐसा विचार कर उन्होंने अनिश्चित अर॒सा 
तक उपवास तज्ञा० १३-१-४८ की प्रारम्भ किया, और जब चउहें 
भोर से पाकिस्तान और हिन्दुस्तानी सघ से सभी वर्गों में दोस्ती 
कायम करने का विश्वास दिलाया गया तो १८ जनवरी को 
उपयास समाप्त कर दिया। 
गायीजी अधिकतर हिन्दू और सिक्खो के अपराधो को 
लक्ष्य करके प्रार्यनाओ के समय वक्‍तव्य दिया करते थे। इससे 
साम्प्रदायिक हिन्दु और सिक्‍्खो के मन गाघी जी के प्रति मडक 
रहे थे। फलत ता० २०-१-१९४८ को विडला-गृह मे प्रार्थना 
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दर साक्से और गाघी फा साम्यद्शत 


के समय एक हिन्दू नवयुवक ने वम्व फोडा। परन्तु किसी 
को हानि न पहुँच सकी। ३०-१-१९४८ की “गाघीजी ने प्रात्त 

काल में अपने निजी सहगामी श्री विश्वान से कहा कि मेरे सव 
जरूरी जहरी पत्र ले आओ, उनका उत्तर आज ही मुझे दे देना है, 
वयोकि सम्मव है कि कल में रह ही न पाऊँ।/” इसके बाद 
उसी दिन सायकाल के पद्चात्‌ गाँधीजी विडला-गृह के वाहरी 
मैदान मे प्रारथंना-समा मे जा रहे थे कि गोडसे ने अपने तमचे 
की तीन छूगातार गोलिया गाघी जी को मारी। गाघी जी 
ने 'राम-राम' कहते हुए प्राण-त्याग किये। 


सावर्स और गाघी, दोनो फे जीवन-कालर पर एक साथ दृष्टिपात्त 


मार्क्स और गाघी के जीवन-कालो की उपर्युक्त सक्षिप्त सूचियो पर एक साथ 
ध्यान देने से, सम्भव है, कुछ पाठक हम पर इस वात का दोप छंगावे कि हमने माक्से 
काल का विवरण इतना लूम्वा चौढटा नही दिया जितना गाघी का दिया है। परन्तु 
यह हमने कुछ पक्षपात को लेकर नही किया। सक्षिप्तता पर घ्यान रखते हुए भी 
गाधी-काल के विवरण का कुछ लम्बा हो जाना हमारे लिये अनिवायें हो गया। 
एक ता गावी मार्क्स से १३ साल मधिक जीवित रहे इसलिये उनका जीवनवृत्तान्त 
लम्बा होना ही चाहिये, ओर दूसरे, गाघी की जीवनचर्ग्पा मार्क्स की जीवनचर्य्या 
से भिन्न थी। मास की जीवनी मे मुख्यत लेखनी और वागी-व्यापार को प्रधानता 
रही, और गाघी की जीवनी मे प्रयोग गौर आचारो की। इसलिये सच पूछा 
जाय तो गाबी के जीवन-चृत्तान्त मे सक्षिप्तता का दोप आ गया है, न कि 
विस्तार का। 

इन सूचियों को देखकर एक वात यह विदित हो जाती है कि याघी माक्स से 
५१ वर पीछे उत्पन्न हुए, इसलिये इतने अरसे मे, परिस्थितियों मे कुछ न कुछ परिवतंन 
हो जाना स्वाभाविक था। दूसरी वात हम यह देखते है कि विद्यालय सम्बन्धी दोनो 
की शिक्षा २२-२३ वर्ष की आयु तक समाप्त हो गई। त्तीसरी बात यह है कि शिक्षा 
समाप्त होने पर दो तीन साल तक दोनो का प्रधान लक्ष्य जीवन-निर्वाहक व्यवसाय 
की भोर रहा। इसलिये उस काल को हम उनका व्यावसायिक काल कह सकते हैं । 
इसके पश्चात्‌ दोनी ते जन-सेवा क्षेत्रो में पदार्पण किया और कुछ काल तक रुयावि- 
रश्मिया निकली । फिर वाद-वाद मे वे प्रसर हुई । 
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यहा पर हमारा घ्यान दो घटनाओ पर विशेष रूप से आकपित होता है। एक 
है मार्क्स और गाघी की निर्वनता, और दूसरी है गाधी का मार्क्स कौ अपेक्षा दीर्घायु 
होना । 

यथपि दोनो निव॑ न रहे और निर्वेनता की दशा ही में दोनों का स्वर्गवास हुआ, 
तयापिदोनो की निर्वतता के रूप मे भेद था। मावसे के पास लक्ष्मी ने आना अस्वीका र 
किया, और गाघी के पास वह दौड-दौठ कर आई । परन्तु गाधी ने उसका आलिगन 
करना अस्वीकार कर दिया। माक्स की सेवाओं का उनके जीवन-काल मे जनता 
के द्वारा इतना मान हुआ प्रतीत नही होता है कि जिससे उन्हें तथा उनके कुदुम्व के 
जीवन-निर्वाह के लिये पर्षाप्त सामग्री प्राप्त हो सकी हो। यदि फ्रेट्धिक ऐंगिल्सकी 
सहायता न मिली होती तो मावर्स को।और क्या मुर्सीवर्ते भोगनी पठती वह ईश्वर 
ही जाने। इबर गाघी की सेवाओं का इतना अधिक मान हुआ, कि उन पर द्रव्य, 
आभूषण आदि की जनता की और से मानो वर्षा होती थी। यह बहुत पुरानी कहावत 
है कि सरस्वती और लक्ष्मी का सौतपन चला करता है। इसका अभिप्राय केवल 
यही है, जैसा कि आजकल भी देखा जाता है, कि लेसको-वकक्‍्ताओ-विद्वानों, पण्डितो 
और धर्म ज्ञो का रूदय द्रव्य-सम्पादन की ओर नही रहता, और मूर्स जनता भी उनकी 
आवशध्यकताओ की और ध्यान नही देती । तव फिर प्रश्न उठता है कि गाधी के आस- 
पास लक्ष्मी ने क्यों चक्कर लगाये ? इसका रहस्य मिलता है गाघी के प्रेममय 
आचार और त्याग में जिसकी मार्क्स मे कमी थी। माक्स केवल मस्तिष्क और 
वाणी की वृत्ति मे फसे रहकर द्न्द्वात्मक शत्रु-मिन्र अयवा विरोघी-सहयोगी की भाव- 
नाओ मे उलझे रहे इसलिये जन-हुदय उनकी ओर न दीड सेका। गाघों ने इसके 
विपरीत द्वन्द्वात्मक शत्रु-मित्र के भाव को पूर्णत त्यायकर शरीर-मन-आत्मा एवं 
मन-वच-कर्म के सवोग वछू पर आचरण रूप में तप करके जनता के हृदय को अपनी 
ओरइतना अधिक आकरपित किया कि सम्पत्तिवान और दरिद्र दोनो ने अपनी सम्पत्ति 
उनको समरयंण कर देने मे अहोभाग्य समझा। परल्तु जनता की सम्पत्ति को लेकर 
गाघी ने उसे अपने पात नही रसा, क्योंकि अपरियग्रह उनका सिद्धान्त था, जैसा 
आप आगे देखेगे। 

दूसरी घटना है, गाँधी के दीर्घायु होने की। यो तो सुष्टि के नियम के अनुसार 
एक लत एक दिन सभी को मरना पडता है, फिर भी सवकी इच्छा यहो रहती है कि वह 
अधिक से अधिक जिये। मृत्यु कभी कभी अकस्मात्‌ भी आ जाया करतो है। गाधी 
का देहावसान आकृस्मिक घटना के कारण हुआ। यदि गोडसे ने उनकी हत्या न 
की होती तो सम्भव है वे नब्बे-सौ वर्य तक पहुच जाते, हालाकि उनकी इच्छा तो 
सवासौ वर्ष तक जीने क। थी । कहा जाता है कि माक्स कठिन परिश्रम के कारण 
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अधिक न जी सके। हमारी समझ मे, बदि मतृप्य सर्दव प्रसक्ष-चित्त रहक, सव को 
अपना बात्मीय जान, किसी से कोई देप-माव न रब, कमेफल से विचलित न हो, 
शान्तिमय रहे, तो फठिन से कृठिन पर्श्रिम करने पर मी उसकी आय शीघ्र क्षीण नही 
दोती। चिन्तान्थाहा न उठते के कारण उसका घरीर भस्मसात्‌ होने से बचा रहता 
है। गायों का पस्चिम भर ठप भार के पन्शच्रिम का तप से कही अधिक था) 
यह किन से छिपा नही हे। फिर वे क्यो बधिक जिये ? उनकी दीर्वापु होने का 
एक प्रतान कारण हमे यही प्रवोत होता है, कि वे चित्वानि और मनोचेग को दूर 
रखते थे ।दसगा का रण था उनकी नोजनादिक सम्बन्ध सयमी दिनचर्म्या। इन्द्रिय 
संयम बौर जनृद्विग्न मन ही उन्हें बपिक याछ तक जीवित रख सके और दे ही उन्हें 
सम्मबत जास्व-निर्धारित शताय ठक जीवित एपते। परन्तु बिन घैधान ने वहेल्पि। 
का रूप वारण कर कृप्पका घाद किया, यौभु मसीहको फासी पर लटकाया, स्वामी 
दयानन्द सरस्वती की विष पिछाया, वह भला ग्रावीकों मत्ताय तक किस प्रकार 
स्रेड सकता घाव 
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भू 
वाद, प्रयोग ओर आचार 


बाद का घात्वर्थ 


वाद सज्ञा है, जो सस्क्ृत भाषा की घातु वद्‌' से वना है। वदु'का अर्थ होता 
है बोलना । इसलिये वाद' का अर्थ हुआ 'कथन। जब हम किसी कथन की 
समीक्षा करते है तो हमारा ध्यान तीन बातो पर जाता है अर्थात्‌ उस वस्तुविशेष पर 
जिसके विषय मे कहा जाय, दूसरे उस मनुष्य पर जो कहता है,और तीसरे उस सावन 
पर जिस के द्वारा कहा जाता है। शास्त्रज्ञ इन तीनो बातो को केवल तीन शब्दो मे 
कह डालते है, अर्थात्‌ कथ्य, कथक और कथन। इसी दृष्टि से वाद' के विषय में 
कहा जाययगा, वाद्य वादी, और चाद, जैसा कि ज्ञान सम्बन्धमे ज्ञेय, ज्ञाता, ज्ञान 
अथवा ध्यान के सम्बन्ध मे न्येय, ध्यात्ा, ध्यान कहा जाता है। 

यदि हम वाद तत्व पर उपर्युक्त त्रिविध दृष्टि से विचार करने लग जायें, तो 
आवश्यकता से अधिक विस्तार हो जावेगा और विपयान्तर का दोष भी आ जायगा। 
फिर भी, जब इस पुस्तक का विषय ही यह है कि गावी वाद, मास बाद, साम्य 
याद पर विचार किया जाय, तो यह आवश्यक हो जाता है कि सर्वप्रथम हम इस 
वाद' के विषय ही मे कुछ जरूरी जानकारी कर ले। 
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वाद' वाणी का व्यापार हे। इसी के द्वारा अपनी जानी हुई बाते दूसरे को 
चताई जा सकती है। यह वताने का कार्य तीन प्रकार से सम्पन्न होता है, यया वाणी 
हारा बोलकर, हस्तादि द्वारा लिखकरयामूतिया आदि वनाकर,औरतीसरे शारी रिक 
अगो के हारा सकेवादि करके। इसकी उत्पत्ति होती है, एक तो उस समय जब हम 
किसी घटना या स्थान-विणेष का अनुभव कर उसका वर्णन करना चाहते है, और 
दूसरे उस समय जब हमारे भीतर उठे हुए किसी विचार या भावना को हम प्रकट 
करना जाहते है। घटना-स्थलादि दृश्य पदार्थों के वर्णन करने मे न तो उतनी कठिचता 
होती है, और न वस्तु एव वाद के वीच मे भिन्नता उपस्थित होने की उतनी सम्भावना 

कर 


दर्द मास मौर गाघी का साम्यवर्शन 


होती है, जितनी कि आन्तरिक भावनाजो को वाह्य वाद के द्वारा व्यवत करने मेह्ा 
सकती है। जब वयाये बौर वाद में लिन्नता हो जाती है तो उसे अमर्त्या 


कहते हैं । 
असत्य फे कारण 


अछत्य कभी कभी जान वृश्नकर और कभी कभी विस्मृति या वुद्धिहीवता भार्दि 
के कारण अनजाने मे हो जाया करता हे। यथार्थ को वाह्यवाद-रूप में परिणत होने के 
लिये एक छम्बा-सा मार्ग पाए करना पडता है। उस मार्ग में काम-क्रोयादि, उद्देंग- 
विद्ेपादि, प्रेम-मोहादि दु ख-भयादि अनेक प्रकार की मानुपिक निर्वलेताओं का 
चाम रहता है । इनलिय यदि वादी में आन्तरिक निर्मलता और शुद्धता न रही तो 
ययाय॑ जिसे सत्य कहते हें, उपर्युक्त मछो में से ढुलकते ढुरूकते वाहर आते आते तक 
एक अजीव, बेढगा, कुठ-का-क्ुछ स्वरूप वाला वन जाता है। इतने पर भी यदि वादी 
की वाणी, या लेखनी या भाव-न्यक्त करने वाले शारीरिक अगो में किसी प्रकार का 
दूपण हुआ, जैसे मूक होना, मापा में दक्ष न होना इत्यादि, तो वह विगड्ा विगडाया 
बाह्य रूप मौर मी अधिक हाग्यास्पद हो जाता है। 

यह तो हुई उम एक ही मनुष्य की वात, जो स्वय घटता-विगेष को देखता है, 
अथवा जिसके अन्त करण में भाव-विशेष उत्पन्न होता हे, और वही दूसरी के 
सन्मुख उन्हें अपने वाद के द्वारा प्रकट करता है। परन्तु जब उसकी कही हुई बातो 
को मर्थाव्‌ उसके कहे हुए वाद को कोई एऐंसे दूसरे लोग दुहराने का प्रयत्त यथा दावा 
करते हैँ, जो उपरोक्त दोपो से विहोन नही है तो फिर उस 'सत्य' की दण्ा वेसी ही 
समझो जैसी कि तुलसीदास जी ने निम्नाकित दोहे मे व्यक्त की है -- 


“ग्रह प्रहोत्त पुनि वात्त वश, तेहि पुनि बीछी मार] 
ताहि पियाई दारुणो, कहहु कवन उपचार॥' 


इस दृग्य का यदि थोडा-बहुत नक््या खीचना हो, तो न्यायालयों में पहुँच जाइवे, 
और देखिये कि साक्षी देने वाठे किस बुरी तरह से सत्य का गला घोटा करते हैं; 
कानून मनुष्य को उपर्युक्त निवंछनाओ को जानता है। इसलिये गवाह की गवाही 
प्रारम्भ होने के पूर्व न्‍्यायावीर उससे यह णपप लेता है कि में ईमानसे सत्य बोलूगा। 
धहादत्त कानून (छशतेवा०८ 8८) ने यह भी रोक छगा रखो है कि गवाह 
किसी दूसरे के द्वारा कही हुई वात को सुन कर सुनी हुई वात के विपय में गवाही नही 
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दे सकता। सुनो हुई बात (65४७ ०णते८१८८) का न्यायालय में दुहराना 
वर्जनीय है, और यदि कही भूल से दुहरा दी जाय तो वह न्यायाघीश के समक्ष 
निरथंक और त्याज्य मानी जाती है। इतना ही नही, कानून ने यह भी कह रखा है 
कि अगर कोई गवाह सूठ बोले गा तो वह दण्डनीय होगा। इतनी सब झावबानिया 
और भय होते हुए भी न्यायालयों मे असत्य का नृत्य प्रति पल हुआ ही करता है, 
ऐसा सभी जानते हूँ। 

यह तो हुआ न्यायालय का दृष्य जहाँ एक वुद्धिमान न्‍्यायाथीण का डर, शपय 
का डर, और खुद सजा पाने का उर रहते हुए भी वादरुपी जार सत्य को ढाँक देता 
है। अब इससे भी अधिक भयकर एक और वाद-दृश्य को देसिये । अ और व कानपूर 
शहर के वासी है। अ ने व को मारा । अ हिन्दू है और व मुसलमान | सभौर उड दर्शक 
है। स और ड ने अछूग अरूग जाकर भिन्न भिन्न स्थाना पर, भिन्न मनुप्यो से अ और 
व की मार-पीद की चर्चा की। इस चर्चा का विस्तार हुआ। एक ने दूसरे से कहा, 
दूसरे ने तोसरे से, तीसरे ने चौथे से, इस तरह कहते सुनते चर्चा बढती गई। बढते- 
बढते थोडी ही देर में वह घहर भर मे फैछ गई | वस, फिर क्‍या है! सारे शहर के 
हिन्दू मुसलमानों मे काट छाट होना आरम्भ हो गया, हालाकि अ और व की लडाई 
का कारण एक साधारण घरेलू वात थी, उन दोनो के बच्चो के वीच मे सेल-सेल 
पर से गाली-गलौज हो गया था। 

परन्तु इससे भी अधिक भीषण एक वाद होता है, जिसे राज्याधिकारी एव अन्य 
पढे लिसे धिद्वान्‌ कहे जाने वाले व्यक्ति वक्‍तव्य (50४077८१५) एवं सन्देश 
(0०णाए्ण7८था०ा) के नाम से प्रकट करते हैं। इस प्रकार के वक्‍तव्यों और 
सन्देशों की गणना राजनैतिक छल-छन्द्र में की जाने योग्य है। जनता की आखो में 
घूल झोकने वाले ये वक्‍तब्यादि सत्य को ऐसी वुरी तरह से हुलाल करते है कि उनके 
वक्‍ताओं को छली, कपटी, घूर्त, वेईमान भी कहा जाय तो उनके प्रति कोई ज्यादती 
नहीं कही जा सकती । यदि अज्ञान कसाई अपनी मूर्खतावश जानकर या अनजान 
में किसी पशु का वब करे तो वह अज्ञानता के कारण क्षम्य हो सकता है, परन्तु यदि 
जानने वारका विद्वान उसकी हत्या करे तो वह अक्षम्य अपराधी ही होता है। जो 
लोग अपने मस्तिष्क का दुश्पयोग करके सत्य की हत्या करते है वे समाज के लिये 
उन वेश्याओ आदि से भी बदतर है, जो अपनी अज्ञानता एवं दरिद्रता के वश केवल 
अपना शरीर मजन ही कराती है। मस्तिप्फ-भजन शरीर-भजन से अधिक पतनकारी 
होता है, और आत्म-भजन उससे भी अधिक। ऐसा गराघी का राजनैतिक रोग का 
निदान है। 

इनके अतिरिक्त एक वाद और भी है जो वर्तमान समाज मे अनेको को, विशेषत 
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नव-समाज को कलुपित एवं विनायकार्री ज़तरे की जोर बडी तेजी से घनीटता जा 
-हा है। वह है तो सव को प्रिय, और उसका नाम भी वडा मनोहर है, परन्तु व्यवहा- 
रिक्त दृष्टि से उसका दतना दुरुपयोग क्या जाता हैं कि वह सनाज के छिये प्राय 
अहितिक: साही सिद्ध हो रहा है। उसका नाम है वाकु-स्वातत्य (7८८वे०घा 
॑ 59८८८॥) | प्रत्येक देश के विवान में उसे प्रयानता दी जाती हैं। प्रत्येक मनुप्य उसे 
प्राप्त करने के लिये विरोधिनी शब्स्तिया के सन्‍्मुप्त अपनी जान लूटाने को उद्यत रहता 
है। परन्तु जब उसका उपयोग किया जाता है तव देवा यह जावा है कि बहुत से 
लोग वाकू-स्वतत्रता के बहाने वाक्‌-स्वच्उन्दता ही वर्तेते हैं। वाकू-स्वातन््य के लक्षण 
देखे जाय, ता यह कहे सकते हैं, कि सत्य उसकी आत्मा है, तो स्पप्टवादिता उसका 
प्राण। विनन्नता उसकी थाभा है, तो नान्ति,अहिसा, श्रद्धा, सन्‍्मान, सहिष्णुता उसके 
जानूपण। परन्तु जब उनके प्रचलित स्वरूप दा निरोक्षण करते है तब चाह हम 

समाचा“पत्रो को पढ के जयवा प्लेटफार्मो पर सुन छे, यास्कूल कालेज॑मि जाफरदेख 
लेगौर चाहे तो घर की घरेलू वाता पर ही विचार कर लें, प्राय पव जगह मिलता 
है सत्य के स्यान पर जसत्य, स्पप्टवाद के वहानेउद्ृण्डता, उद्देभ जी: हठ, विन म्रत्ता की 
जगह दम्म[दर्प जौर जनिमान,एव यान्ति जहिला आामूपणो के वदले अझ्मान्ति हिसादि, 
असस्क्ृत्य, जगली सजावट। साराश यह है कि इस प्रकार का वाक-स्वानश्य वे- 
जछगाम जीभ की विगडी हुई चाल हो एही है। कुठ छोग इस पर कानून की लूपाम 
चढाकर सांबे मार्ग पर ले जाना चाहते है तो वुठ दूसरे यह कहकर उसका विरोव 
करने हैँ कि कानून के द्वारा जवरोध करने से वाक्‌-स्वातत्य ही क्या रहा । जो अधिक 
विचा-वान हू, उनका काप्रह तो इस वात पर रहता है कि आत्म-नियत्रण रूपी लूगाम 
चढाक: ही वाक-स्वातश्य का उपयोग करना चाहिये । अन्य कुछ दूसरे ऐसे लोग हैं 
जोइस वाक्‌ स्वन्उन्ददा कीवाढ को रोकने के लिये जन-आलो चना अयवा जन-सम्मति 
को दृढ और तीज बनाने पर जोर देते हूँ। परन्तु ममाज मे, विशेषकर आधुनिक 
काल के समाज मे, दलवन्दी की इतनी प्रवरूता है---दल ही तो भावुनिक स्वातश्य- 
वाद के आवबार हें-कि कार्यकर्ता अप्रवुद्धननों (ह्ा855८४) जबवा दल्-विदेप 
के लोगो ( ?आज्रनग्र८्० ) की प्रशमापूर्ण करतरू ब्वनि के वहाव में इस 
तेजी के साथ वहा करते हैं, कि जन-सम्मति की नीका उन्हें पकड कर रोक रखने मे 
अनमर्य हो पीछे ही रह जानी है। फिए जन-सम्मति की पहचान ही क्या ? वे डसी 
पक्षपात अबवा मूर्जता-ूयूर्ण प्रसझात्मक ध्वनि को जन-मम्मति कहकर अपना उल्लू 
सीवा किया करते है। गरज यह है कि जब समाज मे यायात्म्य के स्यान पर वादात्म्य 
की प्रवानना जा जाती है, ययाये के बदले आडम्बर की नेप-मूषा वट जाती है, अथवा 
सत्य की रमम्वी-बीडी रूच्छेदार तर्कादि की पोजाक पहिनाकर ढाक दिया जाता है, 
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तव घर्मनीति का ह्वात होकर साम्प्रदायिकता का साम्राज्य स्थापित होने 
लगता हे। 

इतिहास की साक्षी के आवार पर यह निस्सकोच कहा जा सकता है, कि 
वाद के पीछे दीडन वाठे सम्प्रदायों के बीच में सदेव मुठभेड हुआ करती हे, 
यहा तक कि परस्पर रक्‍त-घारे भी वह जाया करती है। 


सत्यमय बाद फौी प्राप्ति फा साधन 


परन्तु हमारे कहने का यह तात्पय नही है, कि वाद' के स्थान मे मौन धारण करके 
बैठ जाना ही श्रेयस्कर है। यद्यपि आत्मात्कर्प के साघनो में मौन कय वडा उच्च- 
स्थान है तयापि वाद' का स्थान भी कोई कम नही । यदि वाद न हो तो समाज का 
क्षण भर भी काम व चले। वाद सत्यपूर्ण हो, यही हमारा जभिप्राय हे। यो तो 
यह सर्वमान्य है कि सत्य बोलने के लिए कोई चातुर्य की आवश्यकता नही होती, 
क्योकि सत्य में कोई ठेढ-टाप, घृम-घुमाव नही रहता। परन्तु यह तभी सम्मव हो 
सकता है जब कि वादी टेढ-टाप घूम-बुमाव वाला न हो, अर्थात्‌ उसमे किसी प्रकार के 
मनोविकार न हो। चूकि मनो विकार णरीर का स्वाभाविक लक्षण है, इसलिए शास्त्रो 
का कथन है कि वादी को विका रहोन होफ़र सब ओर से देसभाल कर लेने के पम्चात्‌ 
कथन करना चाहिये। गीता मे कहा है कि जिस मनुष्य की बुद्धि स्थिर होकर 
निश्चयात्मक नही हो जाती जौर इधर-उधर डावाडोल होती हुई, पत्ते-पत्ते पर श्रमती 
रहती है, वह सवंदर्शी होने के वजाय सर्कीणदर्णी (अविपण्चिता ) होकर, मै यह्‌ 
जानता हूं, में वह जानता हूँ, इस प्रकार (चेदवादरता ) की डीग मारने मे रूगा हुआ 
केवल बड़ी बडी फुजरी वाते (पुरिप्पता वाच) बनाया करता है (प्रवदन्ति) । 
इसलिए गीता का सर्व-प्रधान आदेश हूं कि वुद्धि की घरण मे जाने के लिये हर 
घडी इच्छा करता रहे ( बुद्धो शरणमन्विच्छ ) क्योंकि ऐसा करते करते मनो- 
विकारों के कारण उत्पन्न हुए मोहरूपी दलूदछ को पार कर सकोगे और तब 
(त्रैगुण विषया )” वेद-बाद के परे की निवेद स्थिति को पहुच सकोगे, जहाँ पर 
प्रोतव्य (सुनने योग्य) और श्रुत (सुना हुआ) दोनों का जभाव हो जाता है। 
अर्थात्‌ जहाँ पर नि्वन्द्द नित्य के अतिरिक्त कोई दूसरा आभास नही रहता। यदि 
हरदम बुद्धि को निर्मल बनाने के प्रयत्न मे न रूगे रहोगे तो बुद्धि का नाश निरचय हे, 
और बुद्धि के नाश होनेसे सर्वस्व कम्रण नप्ट हो जाता है (बुड्धिनाशात्प्रणप्यत्ति)। बाद 
के दोषो को टी ध्यान मे रपकर प्रतीत होता हे कि गीता के रवयिता घदव्यास जी ने 


२६ गीता, २४१, ४२, ४५, ४९, ५२, ६३॥ 


७० भाप और गावी का साम्यदर्दोन 


विद्वाल (विदु-वान) को आदेण दिया है कि वह अपने वाद $ द्वारा अनानियों की 
बुद्धि को कभी ठावाडोल, अममय या विचलित न करे (न बुद्धिमेद जनयेदजाना)' 
वयोकि बुद्धि-मेद के उत्पन्न होने पर कर्मो में आपबत अविद्वान जपनी ही स्वार्यमय 
घन मे लगे रहते है। वहुत हुआ तो पूर्वोक्त विद्वानाके द्वारा यह गये गछत मार्गो को 
ही वे लाग लोकन्सगह जथवा समाज-समन्वय के मार्ग समयने एगते हैं। 


साम्प्रदायिक चाद 


यो तो मूलाये की दृष्टि से व्यवितगत फपनन ही वाद वहाता है, भौर उसी दृष्टि 
से न्यायालय आदि में वाद-पत्र, प्रतिवाद-पत्र, वादी, प्रतिवादी शद्धा का प्रयोग भी 
होता है। परन्तु इस साधारण अर्थ के तिरित वाद एक विशज्ञेप अर्थ-सूचक भी 
होता है और उसी से सम्पन्धित हमारा प्रस्तुत विषय है। यह होता है, जन-समूह 
विशेष का वह सैद्धान्तिक क्थन जिस का आयार किसी पृत्र पुरुष के द्वारा निमित 
किया हुजा सिद्धान्त रहता है। उस पूर्व पुरुष के जनुयागियों फा ही हाथ अधिकतर 
इस प्रकार के वादी को जन्म देने मे रहता है। यही वात आचाय कृपलानी ने यी 
कह्ठी है, कि “सभी वादों का जन्म उन लोगो की प्रेरणा से नही होता, जिनके नाग 
पर कि वे स्थापित और प्रचलित किये जाते है, वत्कि मूल विचारो पर अनुयायियी 
द्वारा लादी जानेवाली मर्थादाओं के फलस्वरूप वे अस्तित्व मे भाते है। रचनात्मक 
प्रतिभा के अभाव में अनुयायी प्रणालियाँ कायम करते और सगठन बनाते है। ऐसा 
करते समय वे मूल मिद्धान्तो को कठोर, स्थिर, एकपक्षी और कट्टर बना देते है। 
उनकी प्रारम्भिक ताज़गी और पर्विर्तनशीलता नप्ट हो जाती है, जो कि जीवन 
की निशानी है। 

कहावत है 'यावत्कालस्तावदुवाद ” अर्थात्‌ जब तक काल है तव तक वाद का 
अस्तित्व नही मिटना | इसलिये जहाँ मनुष्य समाज है वहाँ वाद रहता ही है। वाद मे 
सबसे वडा दु्गुण यदि है तो चह यह है कि वह हमेशा अपनी ही नाम की पुष्टि के लिये 
एंडी से चोटी तक कोशिञ करता है। सत्य का गला घुटे तो घुट जाय पर वाद अपनी 
ही घोकता रहता है। इसीलिये श्री मश्रुवाला ने एक प्रसग पर लिसते हुए यह कहा 
भा कि “जिनके मत, स्वभाव, घुभाभुण वासनायें अपक्य है, उनके विचारों मे, या 
मतो में ऐसे वादा से कदाचित्‌ परिवर्तन टोगा। बहुत भास्त्रार्थ और चर्चा 





३ गीता, ३२६॥ 


४ गाधीवाद समाजवाद, पृष्ठ ५० पर कृपलानीजी का लेख, 'गाधीजी 
फा सा्गे। 


बाद, प्रयोग और भायार ७१ 


फरने के वाद हरेक अपने पूर्वमत पर ही अधिक दृढ़ होगा ।”' चाहे जिस तरह 
से हो सचाई से या झ्ुठाई से, वृद्धि से या तर्क से, छल से या उहण्डता से मेरी ही 
बात कायम रहे दुसरे कौ न चलने पाये यही दाद का जीवन मूल है। विवेकहीन 
हठ मानो इसका प्राण होता है , और जहाँ इस प्रकार का हठ हो वहाँ कुकर्मों 
और दोपो का क्‍या ठिकाना | 


साम्यवाद और साम्यवादियों फी च्रुटियो पर एक दृष्टि 


सामान्यत जो दोप विजेष अर्थसूचक अन्य वादों मे समय समय पर देखे गये हैं, 
वे किसी न किसी रूप मे साम्यवाद मे भी प्रविष्ट है। यद्यपि साम्य' सर्वोत्कृष्ट भाव- 
वाचक शब्द हे, जैसा कि हम आगामी पाँचवे अध्याय मे देखेंगे, तथापि उसको प्राप्त 
कराने के लिये जो वाद उठ खडा हुआ है, वह उल्टा असाम्य की ओर ले जानेवाला 
सिद्ध हो रहा है। साम्यवादी कहे जाने वाले हजारो नवयुवकों, पढे-लिखे या 
बे-पढे-लिसे नौजवानो के पास पहुँचकर उनसे भला पूछिये तो सही कि क्या वे 'साम्य' 
का अर्थ समझते है, और यदि समझते है, तो क्या वे अपनी जीवनचर्या मे उसका 
प्रयोग करते है ? वे तो साम्य' का अर्थ केवल यही लगाते है कि समाज मे राजा-रक, 
'पुरुष-स्ती, पूजीपति-भमिक को एक घाट उत्तार दिया जाय। वे कहते है कि हम 
स्वय श्रमजीवो तो नही है, परन्तु श्रमिको के नेता वन श्रमिको के द्वारा पूजीपतियो 
को चरपट करा देगे। इसमे हमारे व्यक्तिगत आचार से क्या मतलूब ? हमारे 
गुरु ने तो इस एक घाट उतारने की क्रिया यह वता दी है और अभी भी वही वत्ताई जा 
रही हे कि जो तुम से ऊँचे स्तर पर दिखाई दे--चाहे आर्थिक स्तर हो या राजनैतिक 
उसे पकट कर नीचे घसीट लो, उसकी सम्पत्ति छीन लो, और ऐसा करने के लिये 
शस्त्र-प्रहार, सग्राम आदि का प्रयोग कर खून की नदियाँ बहाने मे भी आगा-पीछा मत 
करो। खुद उठो न उठो, पर दूसरे को जरूर नीचे गिरालो, भले ही ऐसा करने में 
तुम्हारा आत्मिक वा नैतिक स्तर गिरता हुआ तुम्हे पशु-श्रेणी तक ले जावे। जब 
सुम उन्हें नीचे गिरा लोगे, तव फिर अपना नैतिक स्तर ऊँचा कर लेना । 

जिस वाद के प्रणेता और और उच्च कोटि के अनुयायियों ने उसमे उक्त प्रकार 
के सिद्धान्त निहित कर रखे हो, उस वाद के अन्य साधारण अनुयायी यदि साम्य के 
स्थान में असाम्य की ओर बढते जाय तो कोई आाइचर्य नही। एक भोर तो वाद ही 
दोप-पुक्‍्त, और दुमरी ओर, उसकी अनभिन्नता। अनभिज्ञता ही नही, मक्‍्कारी का 
खेर भो कुछ कम नही हे! आप ऐसे सकडो ढोगियों को देखेंगे जो अपने आप को 





५ सिर्वेदिया (मार्च सन्‌ १९५१), पृष्ठ ४६१। 


छ२ साकसे ओर ग्राधी फा साम्यदशन 


साम्यवादी कहते है, यह हे यथार्थंत स्वय पूंजीपति या भूमिपत्ति अथवा पूँजीपतिये* 
या भूमिपतियों के छाडले छाल या सहीदर ) 

यह ऊपर कहा जा चुका हे कि जब कोई नवीन वाद खडा होता है तब उसमे 
जोद रहता हे--+फूर्ति रहती हे । जब इस वाद का उपदेश केवल लौकिक सुखोपयोग 
के लिये होता हे तो वह शीघ्र और अत्यन्त सर्वल्ोक प्रिय बन वैठता है, क्योंकि वह 
मोहक द्वोतत हे उसके लिये न कठिन तप की आवश्यकता और न वैतिक सावकता की 
ही। सुलूभ शीघ्र-सुख-प्रलोभन उसका मार्य है, और वाह्म-सुस-आशा उसका 
चमकता हुआ प्रकाश, जो दुख-पूर्ण अधकारमय जीवव राति के समय अपनी और सर्व- 
सावारण को पतगो के समूह के समान आक्ृष्ट करता है। 


गाधीवादियो फे दोष 


साम्यवाद की चर्तमान गति-विधि को देखने के पश्चात्‌ यदि अब हम उस मार्से 
की और जिसे लोग गाघी-वाद कहने छगे गये है, दृष्टि डाले तो कहना पडता 
है कि उसके अनुयायी साम्यवाद के अनुयायियों की अपेक्षा अविक दोषी कहे जाने 
योग्य हे। गाँवी जी का मूल सिद्धान्त है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपना मान्तरिक और 
बाह्मजीवन इस प्रकार निर्मछ-स्वच्छ बनाना चाहिये जिस प्रकार मैल से लछिपटे हुए 
सफेद कपडे को सनलाइट सावुत लगाकर झक्क कर लिया जाता है। इसलिये यदि 
कोई मनुष्य गाधीवादी कहलाने का दावा करे अथवा गाघी नाम की दुहाई देवे, और 
फिर ऐसे कृत्य करता हुआ पाया जाय, जिनसे आन्तरिक जीवन मे कालिस जमे, तो 
वह उस मनुष्य से अधिक अपरायी समझा जावेया जो आन्‍न्चरिक निर्मेलता पर न विचार 
करता है और न उसकी दुहाई ही देता हे । गघी-भक्‍त ने, यदि जानते हुए मपने जीवन- 
पटल पर अनेतिकता की एक सी कालिमा-पूर्ण विन्दु लगने का अवकाश दिया 
तो, हमारी दृष्टि मे वह छोटी सी विन्दु विराट कालेपन से भी सराव है। इस 
कसौदी पर कसकर देखने से हमे यह कहते हुए दु ख होता है कि हिन्दुस्तान ही मे, जो 
गावीबाद का मूल स्थान है, एक नही अनेको गावी-मकक्‍त कहलाने वाछे सत्ताजमोगी 
एवं सत्तामोगियों के पिछलगुआ अपने अनै तिक छल-छत्दमय स्वार्थ के कारण निष्क- 
लक गाघीवाद पर छीटाकज्ञी कर रहे हे। श्री यशपाल जी ने अपनी पुस्तक राम- 
राज्य की कथा से इन अवुयायियों के दोपो के कारण गावी-वाद की ही उखाड-पछाड 
की है। पर गह अन्याय हे, क्योकि वादियों के दूषण वाद को दुषित नहीं बना 
सकते। वादे की समाछोचना तो उसके सिद्धान्त, नियमादि देख कर ही करना 
पवाहिये, न कि गाघीवादी कहुलछाने वाले अयोग्य शासकों के 'शासनफत्दो' को 
देखका ) 


बाद, प्रयोग और आचार ७३ 


गाघो-दृष्टि मे बाद, प्रयोग और आचार फा स्थान 

गावी जी वाद के दायो को जानते थे। समाज में वाद' 'वकवाद' का रूप 
घारण कर सब ओर से उसे वरवाद कर रहा था। इसलिये निरे वाद” पर उनका 
कोई विश्वास नही था। वे चाहते थे कि वही कहा जाय जो मन में हो, और वही 
करके वताया जाय जो कहा जावे। अर्थात्‌ मन, वाणी और कर्म मे समानता रहे। 
केवल वाणी के द्वारा शिक्षा देना उन्हें कमी मान्य नही रहा। उन्हें कर्मन्‍्योग ही 
श्रेयस्कर था और इसीलिये वे सारे जीवन भर उन कर्मो को करते रहे जिनसे उनका 
जीवन-पट निप्वरता ही रहे। इन्ही कर्मों को उन्होने सत्य' के प्रयोग (%ए6९0४- 
ग्राट्य७ धय0! ए7एफ्े) कहा है। और इसी कारण से उन्होंने अपने स्वरचित जीवन 
वृत्तान्त को जो हिन्दी में आत्म-कया' के नाम से प्रसिद्ध हे “सत्य के प्रयोग” ही नाम 
दिया है। सृष्टि एक विनान-णाला है, अथवा एक र॒सायन-शाला ही कहिये। जिस 
प्रकार रसायन-शाला में रसायन सास्त्र के विद्यार्थी वहा रखे हुए भिन्न-भिन्न पदार्यो 
एवं रसो का सबोग-वियोग करने हुए प्रयोग” किया करते है, उसी प्रकार सृष्टि 
गला में विद्यमान सत्य वस्तुओं के योग से गानी जी निरन्तर प्रयोग करते हुए 
उनके परिणामों को अपनी जीवन रूपी पुस्तक मे अक्तित कर छोड गये है। उन्होंने 
यह स्पष्ट कहा है कि मे रा न कोई तया सिद्धान्त ह और न कोर्द नया सन्देश । सिद्दान्त 
तो णाश्वत सनातन है, जिसे पूवंतम काल से लेकर अभी तक अनेक द्र॒ष्टाओ ने देसा 
है। में तो, उनका कहना है, केवल एक छोटे से पथिक के रूप मे उस सनातन सत्य 
सिद्धान्त का अपने जीवन में पालन करने के लिये प्रयोग करने वाछा हूँ। इसीलिए 
उन्होंने सन्‌ १९२६ के लगभग अपनी “आत्मकथा की प्रस्तावता में स्पष्ट कह दिया 
है कि “में चाहता हू, मेरी विनय है, कि मेरे लेखों को कोई प्रमाणभूत न माने। 
उनमे प्रदर्शित प्रयोगो को उदाहरण रूप मान कर सव अपने अपने प्रयोग ययाशक्ति 
और यथामति करे।”' 

इसके वाद सन्‌ १९३६ की वात है जब गाघीवाद की आयु ४३ वर्ष की हो चुकी 
थी और माक्संवाद की प्रायः सौ वर्ष की । दोनो के सिद्धात्तों की चर्चा पूर्व-पर्चिम 
के सभी देशो में गाथीवाद और मार्क्स (अथवा साम्यवाद) के नाम से चल रही 
थी, तव गाघी जी ने कहा था कि “गायीवाद” नामकी कोई वस्तु हे ही नहीं, और 
न मैं अपने पीछे कोई सम्प्रदाय छोड जाना चाहता हूँ। मेरा यह दावा भी नहीं है, 
कि मेंने किसी नये तत्त्व या सिद्धान्त का आविप्कार किया है। में ने तो सिर्फ जो 
शाइवत सत्य है, उसको अपने नित्य के जीवन और प्रतिदिन के प्रव्नो पर अपने ढग 





६ आत्म-कया (ख़ड १), प्रस्तावना, पृष्ठ ६। 


्ड मावर्स सौर गांबी फा साम्यदर्शन 


से उतारने का प्रयास मात्र किया है। जो राय मैंसे कायम की है जौर जिन 
निर्णयों पर मे पहुँचा हूँ वे मी जन्तिम नहीं हैं। हो सकता है, मैं कल ही उन्हें वदल 
दूँ। मुझे दुनिया को नई च्रीज नही सिख्ानी है। उत्य जौर अहिसा अनादि काल से 
चले ठाये है। मैंने तो जहाँ तक में कर सका, इन दोनो के अपने जीवन में प्रयोग 
भर क्ये है। ऐसा करते हुए कई वार मेने गलती भी की है, और उन गठतियो से 
मैंने सीवा भी हे। मतल्व जीवन और उसके प्रग्नो द्वारा मुझे सत्य और बहिसा 
के आचरणगत प्रयोग करने का जयसर मिल गया हैं। स्वभाव से मैं सत्यवादी तो 
-था, किन्तु जहिसक न था---नसत्य की उपासना करते करते ही मुझे अहिसा भी 
मिली है। 

“ऊपाए जा कुछ मैंने कहा है उसमे मेरा स्गरा तत्वनान, यदि मेरे विचारों को 
डतना वडा मान दिया जा सकता हो तो, समा जाता है। आप उसे गावीवाद 
ने कहिये, क्योकि उसमे वाद जैसी कोई वात नहीं है ” । 

परन्तु 'ज्ाप्रेस का इतिहास पृष्ठ ४६० के आयार पर यशपाल जी लिखते हैं 
कि “काय्री कात्रेस के मौके पर (२५-३-३१) अपने कार्यक्रम का विरोव करने 
चालो को उत्तर देते समय उन्होंने (गाथी जी ने) बलपूर्वक घोषणा की थी--गाव्री 
मर सकता है परन्तु गापीवाद अमर स्हेगा'। (इसलिए) गाव जी की इस घोषणा 

'ओ अनुचार गावीवाद घव्द का प्रयोग गाघी जी के सिद्धान्तों के प्रति अनुचित नहीं 
समझा जा सकक्‍ता। गावीवाद अमर रहेगा इन गब्दों मे आाये हुए गाधी 
वाद अब्द से यह अर्थ नहीं निकाला जा सकता कि गाती जी का अभिप्राय अपने 
'द्वाप चठाये हुए किसी सम्प्रदाव अबवा लछीक-विनेष से था। गावी जो कहता 
चला जा नटा हैं वह अमर रहेगा यह उनका अभिप्राप था। और गावी क्‍या 
कहता चला ज्ञा रहा है? यही न कि “मुझे दुनिया को कोई नई चीज नहीं 
सियानी है।” सिर्फ जा नाज्वत सत्य है, “सिर्फ जो सत्य और जहिसा अनादि काल 
से चले बापे है” उन्ही को तो वे दृहराते है। यही उसका वाद है। पजन्‍्तु जब गावी 
जी ने देवा कि लाग जान्वत सत्य और 'नहिसा' के अनुरूप कर्म तो नहीं करते 
वरन्‌ व्यर्थ वाद-विवाद मे ही फंसे जा हे हैं तो उन्होंने सन्‌ १९३६ में लोगो को 
आगाह कर दिया ऊि जा कुछ मैं कहता हैं “उसे गावोवाद न कहिये क्योकि उसमे 
वाद जैसी कोई वात नही है” 





७ हरिजन वबन्धु, २९-३-१९३६ (गाघीवाद - समाजवाद, पु० १-२ 
पर)। 
८ राम-राज्य को कया, पृष्ठ १९॥ 


याद, प्रयोग और आचार छ्प्‌ 


गांधी के अनुयायियो की नाम-संबधो खोज और लेखक की सुझ 


जब गाघी जी ने यह स्पष्ट कर दिया कि मेरे विचारो को गाघीवाद न कहा जाय 
तो उनके कुछ अनुयायियों के मन में स्वाभाविकत यह प्रइन उठा कि यदि गाधी- 
वाद न कहा जाय तव फिर क्या कहा जाय । इसका एक निश्चित निर्णय वे लोग नही 
कर पाये। सन्‌ १९३९ मे किशोरीछारू घनश्याम मसखू्वाला ने अपने सर्वोदिया 
शौपक लेख मे यह लिखा था कि अगर वाद के मानी ये हो कि एक निब्चित ढाँचें 
मे तैयार किया हुआ जीवन का पूरा-पूरा नकशा, तो गाघीवाद जैसी कोई चीज नही 
है। अगर वाद के मात्ी ये भी हो कि ऐसा एक पूर्ण शास्त्र, जिसे देखकर जीवन 
सम्बन्धी किसी भी मुआमले का जवाव हासिल कर लिया जाय, तो मी कहना होगा 
कि गाघीवाद जैसी कोई चीज नही है। लेकिन अगर वाद' के मानी हो जीवन 
व्यवहार के लिये कुछ मोटे नैतिक सिद्धान्तो का स्वीकार, तो मानना होगा कि गाघी- 
वाद नाम को एक चोौज और एक व्यवहार-मार्गे उत्पन्न हो चुका है। अगर उनके 
लिये सूचक नाम देना हो तो क्रमश सर्वोदयवाद और सत्याग्रह मार्ग कह सकते है।”* 
'इसी प्रकार काका कालेलकर ने लिखा है कि “जितने लोगोने गाधी जी की दृष्टि 
और उसकी कार्य-पद्धति को पहचाना है, वे सव हमेशा यह कहते आये है कि गावी 
वाद' जैसी कोई चीज हे ही नही ।--गाघी-मत. कहने की अपेक्षा सर्वोदियकारी 
समाज-व्यवस्था ऐसा शब्द प्रयोग करे तो दायद अच्छा होगा।”” इसी तरह 
आचाय॑ कृपछानी जी ने गाघधीवाद' के बजाय उसे सामाजिक और राजनैतिक 
समस्याओ के बारे मे गाघी जी का दृष्टिकोण! अथवा सक्षेप मे गाघी जी का मार्ग 
कहना पसन्द किया है” परन्तु इसके विपरीत श्री हरिभाऊ उपाध्याय का कहना 
है कि “गाघी जी को पसन्द हो या न हो हम लोगो ने तो उनके विचारों को गाघी 
वाद' नाम दे ही डाला है। अतएव हमारे लिये यही समझना वाकी रह जाता है 
'कि गाधीवाद' है क्या, ओर गाथीवाद किस सामाजिक आदशं को क्रिस तरह 
पहुँचना चाहता हे ।'' इसमे सन्देह नही कि गाघवी जी के विरोब करने पर भी उनके 
चताये हुए मार्गकों लोग आम तोर से हिन्दी आदि भाषा मे गाधीवाद' और अग्रेजी 
भाषा में गाघीज्म (027व0छ5्) कहने लूग गये है। हमारी समझ में गावी- 
बाद की अपेक्षा गाथोज्म शब्द अधिक उपयुक्‍त है, क्योकि उसका अर्थ गा७घीत्व 





९ गाधीवाद समाजवाद, पृष्ठ २३ (निम्नाक्षित रेखायें मेरी है)। 
१० गाधीवाद समाजवाद, पृष्ठ १८१-१८२ (निम्नाकित रेखा मेरी है) 
११ गाघीवाद : ससाजवाद, पृष्ठ ५० (निम्नाकित रेखा मेरी हे) 

१२ गाघीवाद समाजवाद, पृष्ठ ३१ (निम्नाकित रेखा मेरी है) 


७६ मायस और गावपी फा साम्यदर्शन 


होता है न कि गाघीवाद!। 'गाघीत्व' र अलग पाघीजी की ने यैबल पानिक, 
बल्कि आत्मिक, माउसिक एवं जारीरिय छियाजो बा भी साय था जाता २। सुट 
भी हो जब गायी जी ने खुले घब्यों मे यह कह राग है फि में अपने पीडे गावी- 
बाद' नाम से कहलाने वाला फोई सम्प्रयाय नी ठोए जाना चाहता, तव फिए 
उनके बनाये हुए मार्ग को गाथीयाद' द्री कहते सहला उनकी जात्मान प्रति 
अन्याय होता है। जब उन्होंने माग्वत सत्य जार अरहियां में! अपने जीवन में 
प्रयोग भर किये है और प्रयोगशाला के विद्यार्यी की नाई उन प्रयागा का करते 
समय उत्होने कई यार गलती नी फी ठै जौर उन पदतियों से जीसा भी है तव 
वेहतर यही समझ में आता है यि हम उनो' द्वारा बताये हुए मार्ग का दशन 
शायी-प्रयोग कहकर ही करें। परन्तु इससे भी सथिक उपयुक्त नाम हमारी 
समझ में 'गायो-जाचार (गराय्याचार) होगा, क्योकि प्रयाग-मात्र फहने मे 
आचरण की प्रधानता सहसा नहीं सहझती। इसीटिये उन्हाने अपने पूर्वोतत 
वक्तव्य में आगे चलकर यह स्पप्ट बता दिया टकि “मुझे सत्य जार अहिया मे 
आचरणगत प्रयोग करने का अवसर मिल गया है ” 


'प्रयोग' शब्द फा पृथबकरण 


प्रयोग' णच्द का महत्व है। वह प्र| उपयग और 'यीग' शब्द से बना है 
(प्रयोग) । ये दोनों सण्ड अर्थवुक्त हैं। अत पहिले हमे याग घदद का ही महत्व 
जानना चाहिये। 


दोग-व्यारया 


योग का अर्थ नाघारणत हम सभी जानते है। उसका अर्थ होता है 'जोड', 
अयवा विसरी हुई चोजो का एकत्व। एकत्व में बल थवित होती है और भिन्नत्त 
मे निर्वेकता अथवा अशक्ति। पपने हाथ में एक लेन्स माने चश्मा वा एक काच लो । 
उसको सूर्य की ओः इस प्रकार क्रो कि जिससे सूर्य की विसरी हुई किरणें उसे पार 
करती हुई एकस्थ हो जावे अर्थात्‌ एक ही स्थान पर केन्द्रित हों जावे। किणों 
के केन्द्रित स्थापत पर एक मैचस्टिक (दियासकाई की सीक) का रोगन तरफ का 
हिल्‍्सा रघिये। थोड़ी देर मे आप देखेंगे कि वह रोगन किरणों की एकस्थ आच के 
कारण आप से आप जछ उठता है। यह है योग वलू वर एक साधारण सा प्रत्यक्ष 
उदाहरण । कितनी शवित है उस एकत्व मे, यह आपने देवा । 

अव जरा अपने गरीर ही की ओर देसिए। सूर्य के समान हम घवित-पुण्ज हैं। 
सयये की किरणो के समान हमारी शक्ति वटी हुई इपर-उघर विसर जाती है। इस 


८ संघ और गाएी का साम्पदर्शन 


उसवा। अर्थ है कि हम अपने शयित-छापकर का थो को जपने वर्णीभृत बरने रस, 
न कि वे हमे अपने बच्चो मूत कर 5ै। जिन पुम्तका मै, मनुष्य वी वियरों हुई लवित को 
एकस्थ काने की साथनायें अकित की जाती हैं, अथवा नियप बताये जाते 2 उन्हे 
ही योगमास्त कहते है। व्यान वटे रहने मे, शर्ति प्िसरी रहने से/विदिया (वाएव्मान 
ग्यव्य७) कभी भो प्राप्त नहीं हो नाती। अत योग उन नियमों जार साधताजो 
वे सपह का कहते है, घिनके अन्याय से हमारा ध्यान, हमारी धण्नि, एक स्थान पर 
केच्ित हा सके, और फत्त हमारे वार्यों में सिट्धिया प्राप्प हो सो। गाज यह है 
ऊि जद्दा कार्य काने की क्षमता, देता या झुमदूता है उसीया नाम योग है । 


घ्यापफ भौर विशेष योग 


दोग' उसी प्रकार व्यापक शत्द है जैसा फि हम पह्टिप्रे (यर्म' धब्द थे बिपय में 
कह बाये है। जब किसी ऊार्य-विधेप की काबलुशउला ये विपय में विचार प्रकट 
करना होता हुं, तब 'यांग थब्द के पहले उस कार्ये-विश्षेप सवा नाम थोट दिया जाता 
है, जैंस राजयोग, ध्यानयोंग, हृठवोग या देहयोग, भवितयायर इत्यादि। दसी- 
लिये आप देखेंगे कि गीता ये! अठारहा जव्यायों मे वणित भिन्न-विन्न विषयों को 
प्रत्येक अध्याय के अन्त में योग घब्द के साथ सवेत क्या है, जैसे अनुन-विपादयोग, 
सास्ययोग, कर्मबोग, ज्ञान कार्य उन्‍्यास योग इत्यादि । श्री एम० आर० जम्बूनायन्‌ 
ने यह कहकर कि योग अनेक प्रवाए के होते ह, दुष्टान्त स्वरूप उसके चालीस वर्गों के 
लाम दिये हैं, यया, कर्मयोग, प्रेमयोग, विरहयाग, वृत्तयोग, सिद्धियोग, साम्योग, 
स्वात*ययोग इत्वादि। भारतीय सम्कृति में न वेवल पारलौकिक वरत्‌ लौकिक 
घीवन की सार्यकता पर भी अधिक लघप देखा गया है। सापारण से साधारण कार्प 
सम्पत करने के हेतु पोग शब्द पर साहित्य और नित्यप्रति की बोलनचाल मे जार 


दिया हुआ पाया जाता है। जैसे उद्योग (उत्‌+पोग), प्रयोग, अभियोग, उपयोग, 
प्रतियोग इत्यादि। 


योग और प्रयोग में फद 


योग की अनेक परिभापायें को जा सकती हैं। परन्तु सापारण लोगो के समझने 
योग्य सीवी सरल मापा मेयोय का अच् होता है कार्य कागल्य (८िटालाट/ ७ 
४०), जैसा किहम अभी गोता उदरण के जाया: पर ऊपर कह आये है। यह्‌ 
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कार्य-कौजल्य उस समय तक प्राप्त नही होता जब तक कि शरीर, मन और आत्मा 
एकीमूत न हो। इसलिये योग की एक परिभाषा यह भी है कि वह शरीर, मन, 
एवं आत्मा का एकीकरण करने वाला होता है।' जब इस योग के साथ प्र! छपसम 
लगाया जाता है तव॒प्रयोग' शब्द वन जाता है। प्रयोग शब्द मे 'योग' शब्द की 
अपेक्षा कुछ विशेषता रहती है। सस्कृत भाषा में उपसर्यों का बडा मूल्य होता 
है। वे बडे सार्थक होते है।' इन उपसर्गों मे से 'प्र' को ही लीजिये। 'प्र' का अर्थ 
होता है 'आगे वढना' (07927) । इसलिये 'प्र' प्रगतिसूचक उपस्य हे। हमारी 
शारीरिक, मानसिक, आध्यात्मिक उन्नति के साथ साथ हमारी योग साधनामों 
का समुन्नत होना भी अनिवाये हो जाता है। गाज के कार्य की दृष्टि से जो योग 
काम में आता हे। वह कछ की उन्नतावस्था मे छागू होने के लिये तवनुसार 
परिवर्तित रूप में प्रयोग” कहा जायगा। 

हमारा जीवन स्थिर (४७००) नही हैे--तह प्रगतिशील (9ग्रथ्या०) है। 
आज का बालक करू नवयुवक होगा-आज का प्रथम वर्ग का विद्यार्थी कल मेट्रिक 
पास करेगा। आज की मानसिक स्थिति करू नहीं रह पावेगी, और आज यो 
आत्मज्ञान हृदय में हे वह भी सविष्य से कुछ और स्वरूप घारण करेगा। इसलिये 
बाज के लिये जो योग स्ाघनाओ का उपयोग किया जाना लामदायक है वह कल 
के लिये उपयोगी सिद्ध न हो सकेगी । कार्य की प्रगति के साथ साधनाओं की भी 
प्रगति होना आवश्यक होता है। इस दृष्टि से उत्तरोत्तर बढती हुई स्थितियों के 
अनुसार योग' के स्थान में प्रयोग करना आवश्यक होता जाता है। यद्यपि योग के 
मूल नियमोमे कोई परिवर्तन नही होता, वो भी पात्र, दणा, देश-कालादि विशेष के 
अनुसार योग-क्रियाओ में परिवर्तत कर डालना कोई अनेतिकता अथवा दुलमुरू 
सकीनी का चिन्ह नही कहा जा सकता बल्कि वह आवश्यक ही होता है। कभी कभी 
उन क्रियाओ मे भूल भी हो जाया करती हे। परन्तु योगी म तो भूलो के लिये पदचा- 
ताप करता हुआ रोता बैठता है, और थे साहसहीन होकर अपने निर्दिष्ट कार्य 
को छोडता है। वह तो अपने निर्वारित मार्य पर निर्भेय, असशयात्मक होकर 
जीवन के सिद्धान्त रसो को संमपोचित रूप से लेकर आत्मथुद्धि के हेतु जीवन-पर्यन्त 
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प्रयोग करता रहता है। ससार मे दो वृत्तिया- जावृत्ति और यनावृत्ति (20मपएए८ 
गत्ते गल्ट्ृ#7ए० 707०८४) सदा विद्यमान रहती हैं, लिचका सामना प्रत्येक योगी 
को अर्थात्‌ कर्मेणील पुरुष को समव समय पर करना पटता है। वह न तो एक ही 
प्राष्लि से हुलफुल्ाहट में आता, जी: न दूसरी की प्राप्ति से मुर्दादिल हीता हैं। वह 
जानता है कि जगत मे शुक्ल और कृष्ण जर्थात्‌ मली-बुरी सुख-दुख॒ वाली दो गतिया 
सदा रहती है। इसलिये पह जानकर वह कमी मोह को प्राप्त नही होता । | 

गायी जी के 'प्रयोग' का यही महत्व हैं। यही रहस्य उसमे निद्वित है। इसी- 
लिये उन्हाने कई प्रग्नकर्ताजों का सम्बोपन यह उत्तर देकर क्या कि उनसे कमी 
कमी मूलें भी हुई है, पान्तु उन भूलो पर वे रोये नही । उनको महसूस फरते हुए 
उन्होंने निस्मकाच अपने नावी कार्य-क्रमो को सुवारा । पूर्व>निर्यारित कार्य-क्रमो को 
बदल देने के कारण उन पर कई वार जान जाने तक की नीवत लोग ले आये, कई वार 
जोगोने उन पर मक्कारी या भप-भीति का राछन लगाया, परन्तु वे पीछे नही हटे । 
परिवर्तन होना प्रगतियील जीवन का अमिट चिन्ह हे, और अपणियवर्तत मुर्दा जीवन 
का, ऐसा उन्हे कई वार कहकर लोगो को समझाना पडा था ।' प्रयोग के इस 'प्र/ 
उपसर्ग पर ब्यान रबने से आप को आागे यह सहज में विदित हो जावेगा कि मास 
ने जो डायलेक्टिकल मेथड' '()व्वॉट्का्यों क्र्प्०्ते) का निरूपण किया है 
जोर जिनके विषय मे यह कहा जाता है कि उसके पूर्व किसी अन्य दूसरे ने उसकी खोज 
नहीं की थी, वह इस प्रयोग जब्द से भिन्न नही है। पह वात दूसरी है कि माकसे ने 
उसकी सामाजिक अयं-सम्बन्धी ऐतिहासिक घटनाओ से सम्बन्धित किया हो, और 
गाती ने जीवन सम्बन्धी वाहा और आन्‍्तरिक क्षेत्रों से। परन्तु प्रगति-युक्त सिद्धान्त 
की बात उसमे वियी हुई है, इससे कोई इनका: नही कर सकता। अपने पवित्र सिद्धान्तो 
का व्यावहाश्कि जीवन मे ययार्थ रूप से उपयोग करना ही प्रयोग! कहलाता 
है। गौर पह तभी सम्भव हो सकता है जब तुम्हें उन योग-साधनाओं का शान 
हो जाय, जिनके द्वारा “तुम अपनी वृद्धि की अनेक श्रेणियों के अनुकूल अपने 
आप को बना सक्ोपँ 


अयोग और माचरण 


अयोग कोई वाणी का विषय तो है नही जो किसी को कहकर सिवाया जाय । 
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वह ती अम्यास का विषय है, व्यवहार उसका क्षेत्र है। प्रथम तो योग-शास्न में बताये 
हुए सिद्धान्तो को जानता चाहिए फिर उनमे अम्यस्थ होना चाहिये। अम्यस्थ होते 
होते तत्सम्वन्धी योग्यता प्राप्त करते हुए क्रम अपने जीवन में उनका प्रयोग 
करना आवेश्यक होता है। इसलिये पहिले योगी वना जाय, और फिर सत्य- 
अहिंसा के प्रयोग किये जाय, अन्यथा उस अनधिकारी विद्यार्थी की सी दशा होना 
निश्चय रहता है, जिसने दूसरो की देखा-देपी करके एसिड को लेकर अपने हाथ-पैर 
कपडे आदि जला लिये और अपने साथियो को भी झुरूसा डाला। प्रयोग करने वाले के 
लिये दो वाते करना आवश्यक होती है। एक तो उसे शिक्षा सम्बन्धी उस कोर्स (कार्य- 
क्रम) को पूरा करना पडता है, नो उसके शरीर और मनको अर्थात्‌ उसकी वाह्य और 
जआन्तरिक स्थिति को स्वस्थ वनाकर रखने मे सहायक होता है और दूसरे उसे उस 
कोर्स को पार करना पडता हे जिसके द्वारा उसका व्यक्तित्व समाज का घनीभूत 
अग वनता-बनता उसी में अन्तत लीन होता जाता है। इन दोनो प्रकार के 
कोर्सों को पूरा करने के लिये न तो किताबों के घोटने से काम चलता है 
गौर न मनन-मात्र से। उसमे सिद्धहस्त होने के लिये तप की आवश्यकता 
होती है। तप सुनने से यदि चिढ आये, तो यह कहिये कि आचरणणील 
होने की जरूरत, रहती है। चूकि शरीर और मन का पारस्परिक सम्बन्ध 
है, इसलिये योग (कार्य-कीशल्य) की प्राप्ति के लिये दोनो को आचारणों 
की कसौटी पर कसकर रखना आवश्यक होता है। सर्वप्रथम भरीर को ही 
लीजिए। उसे स्वस्थ और पवित्र बनाने के हेतु अनेकों क्रियाये करनी पडती 
हैं, जैसे नियमित समय पर सोना-जागना, नियमित टग से शीचादि वित्य 
क्रियाओ को करना, चाय आदि न पीना, आसन आदि (बअर्थात्‌ घारीरिक 
वैज्ञानिक व्यायाम करना), प्राणायाम (कर्थात्‌ आन्तरिक वायुओो की वैज्ञानिक 
ढंग से क्रियाये) करना, पवित्र सात्विक भोजन करना, उपवास रखना इत्यादि। 
फिर, अच्छी पुस्तको को जिन्हे प्राचीन भाषा में वेद-शास्तादि कहते हैं, पढ़ना 
तया उन पर मनन करना, सत्यगति रखना इत्यादि। इसके पश्चात्‌ 
अन्य जनो के साथ व्यवहार रसना, सत्याचार, अहिसा, प्रेम, अस्तेय आदि 
को वर्तता। इस प्रकार से योग-विशारदों ने योग-सिद्धि के छिये अनेक 
कार्यक्रम बनाकर रखे हे, जिन्हें पोग-अग भी कहते है, जैसे--म्रम, नियम, 
त्याग, मौन, घारणा, दम, श्रम आदि। शारीरिक स्वास्थ्य जात्मोश्नति की 
प्रयम और आवश्यक सींढी है। परन्तु घारीरिक स्वास्थ्य को सुधारने के 
आधुनिक तरीको से “प्राचीन ऋषि-महषियो द्वारा चलाबा हुआ तरीका ही 
सर्वोच्च और अनुपम है।. .हठयोग (देहयोग) के अभ्यास से जहाँ भरीर मे 
्‌ 


८२ भाघयतसे और गाघी का साम्थदंदांन 


शर्वित आती है, उत्तम स्वास्थ्य प्रोप्त होता है, वहाँ आध्यात्मिक उन्नति मी 
होती है।”" 


घरीर-व्यास्पा और गाघी फे ध्यक्तिगत आचार 


जहाँ शरीर स्वस्थ हैं, वहाँ नक्तिं है, और जहाँ शक्ति है वहा वल भी 

है। वल कहने से हमारे मन मे पाशविक वल का विंचार उठ बैठता है और 
सैन्डो, राममूति जैसे पहलवानों का शारीरिक दृश्य सामने प्रकाशित हो उठता है। 
परन्तु यह सदा ध्यान मे रखना चाहिये कि शरीर केवल च्म, मास-पेशियो, 
अस्थियो, नस-नाडियो आदि स्थूल दृश्य पदार्थों का ही समूह नहीं होता। इन 
स्यूछ अगो के भीतर सुक्ष्म-महीन अदृष्य अग भी रहते हैं। इन सव सूक्ष्म-स्यूल 
पदार्यो के समूह को शरीर समा दी गई है जिसे क्षेत्र भी कहा जाता है।*' तत्त्व- 
ज्ञानियों ने इसके तीन और कही चार भेद करके वताये हैं, यया, स्थूल शरीर, 
सूक्ष्म शरीर, कारण शरीर और चौथा महा कारण शरीर। गीता में भी शरीर 
को क्षेत्र कहकर क्षेत्र की सक्षिप्त व्यास्या करते समय बताया है, कि पाच महा- 
भूत, दक्शों इन्द्रिया और ग्यारहवा मेन, वुद्धि, अहकार, अव्यक्त प्रकृति, इच्छा, 
हेंप, सुख, दु ख, सघात, चेतवा, घृति ये सव क्षेत्र के अन्तर्गत आते हैं। यह सम्पूर्ण 
क्षेत्र विकारमय होता है।” उन्हे विकारहीन वनाकर रखना ही स्वास्थ्य का 


२५ स्थासी शिवानन्द सरस्वतीकृत सचित्र हठयोग', पृष्ठ 'य। 

नोट--स्वामी शिवानन्द जी एम० डी० फी डिय्नी-प्राप्त चिकित्सा- 
शास्त्र मे पारंगत माने जाने योग्य हैं। उन्होंने डाक्टरी भी कई दिनो तक की, 
जिससे उन्हे अंनुमव भी पर्याप्त है। अत नव-प्रफाइके लोगो को भी उनका 
उपदेश मान्य होना चाहिये।॥ 

२६ 'द्द शरीर कोन्‍्तेय क्षेत्रमित्यभिषोयते।” अर्थात्‌ इसी शरीर,को 
क्षेत्र कहते हैं। (गोता १३१) 

२७ “भमहाभूतान्यहकारो 

एतस्क्षेत्र समासेन सविफारमुदाहृतम्‌ (गीता १३॥५-६) 

मर्यात्‌ महाभूतादि ये सब मिल कर हो क्षेत्र कहलाता है, जिसका 
सक्षिप्त ही मे (समासेन) वर्णन किया है। यह समस्त क्षेत्र विकारयुक्त 
होता हे । 

नोटद--हमारी समझ में गोता मे जो इच्छा, देब, सुख, वुख को 'क्षेत्र- 
सज्ञा दी गई है वह ठीक नहीं है। वे तो उस क्षेत्र मे उत्पन्न होने घाले परिणामरूप 


शाद, प्रयोग कौर आचार ८३ 


'लक्षण -है, और विकारदीनता ही शक्तिदायिनी होती है। गाधी नी अपने इसी 
शरीर को विकारहीन बनाने के नियमो का पालन करते थे, और उसी के फल- 
स्वरूप वे उसे स्वस्थ एव दाक्तिमय रख सकें। हर अग को सम्यक रूप से बनाये 
रखना ही शक्ति का द्योतक है। उसी से मनुष्य की आयु दीर्घ होती है, जिसकी 
अवधि मनुष्य के लिये शास्त्रों मे कही सौ वर्ष और कही सवा सौ वर्ष बताई गई 
'है। गाघी जी इसी शक्ति के कारण कहा करते थे कि मैं सवासौ वर्ष-या सौ 
वर्ष की आयु तक जिऊंगा। उनके आचरण योगी जैसे थे, क्योकि वे जानते थे कि 
योग जैसा कोई बल मही--योग जैसी कोई शक्ति नही (नास्तियोगात्मू बल पर ) * 
यदि वे ७८ वर्ष की आयु ही मे मूर्खे-पापात्मा गोडसे की गोली के शिकार न बने 
होते तो वे सौ वर्ष ही की अवधि को अथवा उसी के लगभग आयु को पा लेते, जैसा 
हम गताध्याय मे कह चुके है। सेन्डो, राममूरतति आादि पहलवान अधिक आयुवान 
नही होते। क्योकि उनका शरीर यथोचित रूप से स्वस्थ और शक्तिवान नही 
-होता। इसलिये हम शिवानन्द सरस्वती जी के इस कथन से सहमत नही है कि, 
“गाघी जी के अन्दर शारीरिक शक्ति नही है।” '” शिवानन्द जी का 'शक्ति' 
- शब्द से प्रयोजन यदि पाशविक वल हो तो हम उनसे सहमत हो सकते है। गार्घी 
जी के आचारो, स्फूर्ति, कार्यकारिणी शक्ति तथा आयु को देखते हुए उन्हें देह- 
योगी ही कहना उचित है। जम्मूनाथन्‌ ने लिखा है कि अपने ही देश मे गाघी 
जी योग-शरीर के दृष्टान्त है। नियत्रित भोजन उनकी पाचन-व्यवस्था को समु- 
चित रूप से बनाये रखता है। प्रति सप्ताह एक दिन मौन-न्नत की सावना से 
उनके शरीर को पर्याप्त विश्राम और शक्ित प्राप्त हो जाती है। प्रार्थना से उन्हे 
- अपने समस्त आन्‍्तरिक और वाह्मय करणों (अव्ययो) के लिये शान्तिमय स्थिति 
मिल जाती है। चर्खा चलाकर सूत कातने से शारीरिक अव्ययो की गति को निय- 
मित बनाये रखने के लिये उन्हे सहायता मिलती है। समय-समय पर किये गये 
उपवासों से शरीर में एकत्र हुए घिष का निराकरण हो जाता हे। बच्चों के साथ 
में वे खेलते है, मजाक करते है, मुसकराते हैं। नियमपूर्वक घुमना उनमे 


बिकार हैं। जिस प्रकार भूमि मे अन्न पैदा होता है उसी प्रकार ये विकार शरीर- 
भूमि में पैदा होते हैं। वे स्वय भूसि नहीं कहे जा सकते ।--लेखक 

२८ “जिजीविषेच्छत समा” (सौ वर्ष जोने फो इच्छा कर) ईशा० 
उप० २१ 

२९ घेरड सहिता। 

३० सिचित्र हठयोग, पृष्ठ 


८ माक्स और गाघी का साम्यदर्शन 


मुस्तैदी बनाये रजता है। बह उव्ययों जार झरीर मे स्कूति तबा प्वनभीलता 
बनाये रमने में भी सहायक होता हैं।।' 


समाज और गावी के तत्सम्वन्धी जाचार 


व्यक्तितत जावन जार सामाजिक जीवन का अमिट गठबन्यन है। पारस्परिक 
सम्बन्ध होने के कारण एक की दूसरे के प्रति क्िया-प्रतिक्रिया होतो रहती है। 
वाल्यकाल से ठेकर जावनपवंन्त प्या-पपा हमारी आयु, आवश्यकतायें एवं अन्य 
सम्बन्ध वटते जाते है, त्या-्यों हमारा कम-क्षेतर अथवा आचारूलेन परिवर्तित 
वीर विस्तोर्ण होता जाता है। हमारे आचार केवल हमारे घरीर-मन-यात्मा 
से मीमित होकर नहीं रह जाते। जब व्यक्तिगत सौमा का उल्लघन कर उन्हें 
दुसरे सामाजिक ल्लेंनो में उतारना पठता है तव उनका नाम वा रूप नी वदल्ता 
जाता हे हालाकि मूलावार में कोई भेद नहीं आा पाता। गाधों जी की जीवन- 
चर्या आजाचारमय है यह हम देव चुके। परन्तु अभी तक हमने उनके व्यक्तिगत 
आचारा पर ही विचार किया है। अब आगे उनके सामाजिक जीवन मसम्वन्धी 
कुछ मुन्य आचारा पर विचार करेंगे और देखेंगे कि उन्होंने 'मत्य और अहिसा 
के आचरणगत प्रयोग करने में' क्या और कितनी सफलता प्राप्त की। 


आचार परमोघमम 


आचार ययार्य॑त व्यक्त नज्ञा अयवा क्म-सज्ञा का ही दुसरा नाम या रूप 
है। अप्रकठट अवस्था से प्रकट अव्स्था में होना ही व्यक्त अथवा कर्म अथवा 
आचार कहलाता है। जिस भाव मे जीवन और स्फूरति है और जिसने सुपृप्त 
जअयवा छपावस्था को छोड दी है, वह किसी न किसी रूप मे कमी न कभी प्रकट 
हुए विना नहीं रहता। कमी वह वाणी रूप के द्वारा ही प्रकट होकर रह जाता है, 
ओऔर कनी कमंरूप से व्यक्त होकर सवको दिखाई देने लगता है। इस व्यक्त कर्म 
को ही आचार कहते हैं। बयरायंत सृष्टि नाम व्यक्त रूप का ही हे। वही कर्म रूप 
कहन्आता हे जौर उसी को जाचार रूप कहते हैं) माचार, आचरण, चर्यो, चर्य, 
चर्ति या चरित्रादि ये मव नब्द चर' धातु के रूपान्तर हैं, जिसका जर्य होता 
है चलता या गतियुकत होना'। जत जो आन्तरिक 'भाव' गतियुक्त होकर प्रकट 
रुप ही जाता है, वही आचार! या आचरण' हो गया। परन्तु हम पहले कह 
चुके हैं कि मानसिक कमजोरियों के कारण एक तो 'भाव' ही दुपित होते हैं और 
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दुमरे यदि बुद्ध ही हुए तो उत्तमे तथा तत्सम्वन्धी आचारों में गसमता उपस्थित 
हुई दिखाई देती है। इस प्रकार के असम और दुषित आचार न अपने ही छिये 
और न समाज के लिये ही कल्याणमयी होते है। जिनके भाव निर्दोष रहते हे, 
तथा भावो एवं आचारो में समता रहती है, वे ही श्रेप्ठ जन कहलाने के अधिकारी 
होते है। उन्हीं का जीवन श्रेयस्कर होता है। इसी प्रकार के श्रेप्ठ पुरुषी के 
आचार अन्य दूसरे लोगो के लिये प्रमाण-स्वरुप हो जीवन मार्ग पर चलने वाले चिन्हो 
का काम करते है।'' इसी ध्येय को सन्‍्मुस रखकर श्रुतियों और स्मृतियों आदि 
अन्य ग्रन्थों मे--आचार परमोधर्म (आचार ही परम श्रेष्ठ धर्म है) कहा गया 
है। इसी को ध्यान मे रखकर यह वताया गया है कि जो इसी प्रकार से आचरण 
करने वाला व्यक्ति होता है वही आत्मवान हो सकता है एवं आत्म-स्वरूप को 
पहिचान सकता है।”' आत्म-स्वरूप को पहचानने वार अथवा आत्मवान होने 
वारा ही मनुष्य-मनुष्य को अभेद भाव से देखने योग्य होता है, और तभी वह 
समाज का सच्चा सेवक वन सकता है। गाघीजी के आचारो का यही महत्व है। 


३२. यद्यदा चरति श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरो जन.। 
स यत्यमाण कुरते छोकस्सवनुयर्तते ॥गीता)। ३।२१ 
इसी तरह एक अग्रेज़ कवि ने कहा है-- 
“ुजएलड ती छाया शा थी एप्रगाजवते पड़ 
एा९ 2८४० ए्ा४८९ 0प्रा ॥ए25 अणफ7ाट 
#जत0 व€ए०्एगाएट् [९३९९ >€गपते पड 
इछ00एिन्नाछ 07 फल 85 06 पाए ? 
+णा९8लि6ण 
३३ आचार परमो धर्म श्रुत्युकुतः स्मार्त एवं च। 
तस्मादस्मिन्सदा युक्तो नित्य स्यदात्मवान्द्रिज ॥ 
मनुस्मृति ११०८ 
इत्याचार दर्माहसा दान स्वाध्याय फर्मणाम्‌ । 
अयतु परमो धर्मों यद्योगेनात्मदशेनम्‌ ॥ 
याज्ञवल्क्प स्मृति १॥८ 


है 
हे 


द्‌ 
दर्शन, साम्य ओर कम्यूनिज्म 


(60०धाधएरा$७ ) 


धाद' की आवब्यक आलोचना हम गत अध्याय में देख' चुके है। अब इस 
बच्याय मे, “साम्य' की आलोचना करने के पूर्व, दर्शन की भी जालोचना कर लेना 
आवग्यक हे, क्योकि भाव” भौर वाद' को जोडने वाल्य वह एक मूल वंन्व हैं। 


भाव की व्युत्पत्ति और उसका विकांस 


भाव' सन्ञा सस्क्ृत की भू” (भव) घातु से बनी है, जिसका अर्थ होता है 
होना! ((0 9८८०००००) | अन्त करण में विचार का उठना ही भाव” कहलाता 
है। स्थित्ति-विज्षेप पाकर भाव उत्पन्न होत्ता है। विदित या अविदित, अथवा 
कुछ विदित और कुछ अविदित कारणों के उपस्थित होने पर 'माव” पहले-पहल 
चीज रुप में अन्तर करण रूपी गर्भ मे प्रवेश करता है। वह प्राय उसी प्रकार अज्ञात 
रूप और अज्ञात काल मे प्रवेश करता है जिस प्रकार माता के गंगमे में पिता के 
वीय॑ का कीटाणू (59०772/0209) प्रवेश कर जाता हैं। कुछ काल तक वह 
मातृ-गर्मस्थ वीय॑ के सदुश, अपने उसी गर्भस्थान में क्रमश रूप वदलता रहता है। 
अन्त में कुछ कालान्तर से वह एक निश्चित सा रूप घारण कर लेता है। जब उसका 
यह एक निश्चितसा न॑ंकि निश्चित-हप वन जाता है, तब वह वाह्म सृप्टि में 
भाषावद्ध होकर वाद के भेप में व्यक्त अयवा प्रकट होता है। 'माव' का व्यब्त 
होना और पहले नही, तो कम से कम उस दिन अवश्य प्रारम्म हो जाता है जिस 
दिन वह पहले-पहल बीज रूप मे अन्त गर्भ मे प्रवेश करता है। परन्तु सामान्यत 
मावा के गर्भ में स्थित वालूक की नाई वह उस समय तक अदुश्य ही जव्यक्त हो 
समझा जाता है जब तक कि वह मातृयोनि से वाहर आकर प्रकट नही हो जाता। 
वाद्य सृष्टि में प्रकट होने के पश्चात्‌ भी उसमे उसी प्रकार परिवतेन होते रहते 
हैं, जैसे कि उत्पन्न होन के वाद बालक क्रम-वद् बदलूता रहता है। यह भाव 
की उत्पत्ति, गति, विधि, और विकास-क्रम है। इसे ययार्थ रूप से जाने विना 
अनये होने की मयकर सम्भावना रहतो है। दा्ेनिक हो मपनी दर्शन-शक्ति से 
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इसे भली-भाति जानते है।एऐंसे दार्शनिक धीर पुरुष ही मोह को प्राप्त नही होते 
और न दूसरो को मोह मे डालकर गलरूत मार्ग पर ले जाते हैं अत अब हमे दर्शन" 
पर ही दृष्टि डालना चाहिए। 


“दर्शन को व्युत्पति 


“दर्ंत' सस्क्ृत की दृश' धातु सेवना है, जिसका साधारण अर्थ होता है, 
दिवना'। चूकि हम स्थूल जगत्‌ ही से अपना नाता जोडे हुए रहते है, इसलिये 
स्थूल चक्षुओ ही की वाह्य वृति मे इस दिखने” या 'दर्शन' को सीमित कर डालते 
है। तव फिर पहिले इसी स्थूल 'देखने' को ले ले, और देखे कि इसमे ही कितनी 
"भूले होने की सम्मावना रहती है। 


स्पूलात्मक दर्शन के फुछ प्रधान रूप 


एक मुर्दा मनुष्य पडा है। उसकी चक्षु मूर्ति पहिले-जैसी खुली हुई है। सैकडो 
पदार्थ उसके सामने से गुजर रहे है। क्या वह उन्हे देसता है " नही, उसमे चेतना 
कहा, जो वह देख सके! उसमें अहकार' (मैं-पन) ही नहीं, जो कर्त्ता-बर्त्ता- 
द्रष्टा का काम करने वाला होता है। अहकार के गायव रहने से वह पत्थर के 
समान जड़ है। 

तब फिर चलिये इस जीवित पुरुष के पास। उसकी आंखे खुली है, पर 
मोतिया-बिन्द ने पुतलियो पर घना जाल विछा रखा है--वह अन्धा है। महकार 
आदि चेतना रहने पर उसके देखने का सावन विगडा हुआ है। चक्षु मूर्ति ही उसकी 
खराब हो गई है। 

परन्तु इस वृद्ध को देखिये। उसकी चल्षु मूर्ति मे कोई सरावी नही है, फिर 
"मी वह देख नही सकता। क्यों ? इसीलिये न कि चज्षु मूर्ति को कार्यान्वित कुसने 
वाली उसकी चल्लु-इन्द्रिय शक्तित अपने आप क्रालवष क्षीण हो चुकी है। 


१. विहान्तर भाप्तिर्षोरस्तत्र न मुहझाति' (गी० २११३) 

न्तोट--अतेक ठीकाकार 'देहान्तरं का अर्य भरते के बाद अयवा 
“देह-त्याग! लगाया करते हैं। परन्तु हमारो समझ मे विहान्तर' (देह बन्तर) में 
अन्तर दाब्द का अर्थ आ्तरिका, सरत्तव जयवा अध्यक्ता जादि छेना अधिक 
उपयुक्त प्रतीत होता है क्योक्ति ऐसा कहने से देह-त्याग,के बाद की स्थिति और 
देह-धारण फे समय की स्थिति इन दोतो का ज्ञान हो जत्ता है। भिड़े के सस्कृत- 
अग्नेज़ी कोष से 'अन्तर' के मायने प्राटाए८7, ८5६5०४८०' आदि लिखा है। 


८्ट माक्त और गाँयी का साम्यदर्रत 


नो जब इस चिद्यार्वी को देखिये) एक पुस्तक उत्ही हुई उसके सामने रखी 
है, वो: वह सडक की जोर मुद्ध क्यि हुए बैठा है। नेत्र उसके जुले है, उनमे 
कोई दोप भी नहीं है। एक दूसरा बादमी आया, औौर उसने विद्यार्थी ने पूछा, 
क्यो भाई, यहाँ से पाजा साहव का हाथी निल्‍ला था क्या २ विद्यार्वी चौंका 
पडा, जोर छ्हा, नहीं मैंने नही ठेवा। हायी वडी सज-बज के साथ घन्टा-झालर 
वजाता हुआ विद्यार्यों की आंबो के सामते से निकल गया, परन्तु उसका ध्यान--- 
उसका मन-क्हीं दुनरी जयह था। वह ध्यानावस्वित था, मुद्रा मे था। आर्खे 
खुली रहने तया नेत्रेन्द्रिय शक्ति के वरागर काम करते रहने पर भी मन की अनु- 
पन्थिति के क्रय वह हो-हल्ला के साथ जाते हुए हायी-जेसे स्वूल-दीर्घकाय पशु 
को मी न देख सका। 

फिर देखिये, डघर इस मनुप्य में चेतना है, मन भी चाहता है दिखू”, इन्द्रिय 
नक्ति मी वलवती है कौर नेउ-मूर्ति भी दुसुस्त है, फिए भी वह देख नहीं पाता! 
दयी ? इसलिये कि नेजेन्द्रिय शक्ित सीमित एती है। दुज्ली चीज़ वडी रहने 
पर बौर महीन तथा सूक्ष्म चीज निकट रहने पर भी नही दिखाई देती । यवादि 
कृत्रिम उपायों दारा नेत-भक्ति बढाई जाने पर भी वह ऊमी पूरी नही हो पाती ) 

एक वात जौर विचारणीय है। सावक कौर सावन-अयवा पही कहिये, 
द्रप्ट जौर दर्नन-शक्ति ठील-ठाज रहने पर भी पारावुदन्यितियों के प्रभाव के 
काया दिजने में त्रुदिया हो जाया करी हैं। तूफान के कारण बुन्ध छा जाने 
दे, चत्रि के समय अपेरे में अयवा द्वप्टा या दृप्य की अत्यन्त वेग-पूर्ण गति के सवद 
स्थूठ पदारयों को चमुचित रूप से न ठेख सकता अनेऊ दुष्दान्तों मे से केवल दो- 
चाए ही है। 

दूसाए ब्यन्ग बह है क्ति पन्स्यितियों में हेझफेए न होने पर भी मनुष्य 
पक्मर्बों का ठेजते में भूल काता हैं। ब्रिले ही पुष्प ऐसे मिलेंगे जी पदार्थ के 
पूर्णानों को देवते हो। वहूत हूजा, ऊपरी माहेन्मोंढे सुच्य मुख्य जगो को देख- 
परस्रे ल्या। उन मोदेनमोदे आये के भाग-ठपनायों तथा उन भाय-उपसागी 
की जान्तरिक तहो-उप्वहों को कौन लानता है? डुर न जाइये, मनुप्व-्भरीर 
है को ले लीजिये, हम हाय-पैर बादि प्रभाव जयो के दर्भन तो कर लेचे हैं, 
पर उनके ने उपांगो की जानते, और न चर्म के अन्दर छिपे हुए अस्यि, मास, पेशिया, 
रत, कीटापु नाडिया आदि पदायों को। इस प्रकार के अपूरे देखने वाले की 
ग्रणना एजागी, जर्दाद्भी था व्यू्गीगी हष्ठा कहर की जाती ह। पूर्णायी दर्शन 
मय नहोंतावुद्धि-दोय है, ने ही वह दोप अभिक्षा-असन्द्वति, अनम्यास बादि के 
कारण घर ब्नाये वठा हो। 


दर्शन, साम्य और कम्यूनिज्म <र्‌, 


स्थूलात्सक याथात्म्य और भ्रम 


साराश यह हुआ कि दृष्टि-दोष न होने पर भी, मन के कही चले जाने पर, 
नेभेन्द्रिय की स्वाभाविक एवं कृत्रिम शक्ति की सीमित गति होने के सब, 
परिस्थितियों के प्रमाववश, अथवा बुद्धि-दोष के कारण ही स्थूल पदार्थो का वाह्य 
याथात्म्य भी नज़रो की ओझल हो जाता है। जैसे को तैसा देखना याथात्म्य 
कहलाता है। जैसे को तेसा न देखना ही मोह, अज्ञान, या भ्रम कहलाता है। 
इस प्रकार का भ्रम थोडे से परिश्रम से शीघ्र ही मिटाया जा सकता है। रस्सी 
को सर्प, या सीप को चॉंदी मान बैठने का यदि भ्रम उत्पन्न हो जाय, और उस 
अम वश यदि किसी प्रकार की जिहुम-जिही होने रलूग जाय, तो उन पदार्थों को 
प्रत्यक्ष समुचित दर्शन करा देने पर वह अम, हठादि सब ज्ीघ्र ही मिट सकते 
हैं। परन्तु अक्सर यह देखा जाता है कि लोग बाह्य मतभेद तक को भिटाने 
का प्रयत्न ही नहीं करना चाहते, क्योकि उन्हे तो मत-भेद वनाये रखने मे ही 
मज़ा आता है, और विद्रोहाग्ति फैलाये रखने मे भी। 


स्थृलात्मक दहन से सुक्ष्मात्मक वर्शंक फी कठिनता 

परन्तु यह मानी हुई बात है कि स्थूछ पदार्थ सम्बन्धी बाह्य स्वरूप के दर्शन 
करने मे भ्रम-मोहादि के उत्पन्न होने के जो कारण उपस्थित रहते है उनसे कही 
अधिक सूक्ष्म-अदृश्य पदार्थों के दर्शन करने मे पाये जाते है। अपने अथवा दूसरी 
के हृदयस्थ भावों को जैसे के तेसे देखने मे जो आन्तरिक एवं वाह्मय कठिनाइया 
आडे आती है उनके विषय मे हम गत अध्याय मे प्रकाश डाल चुके है। उनको यहा 
दुहराता निरर्थक होगा। परन्तु विषय के तारतम्य को बनाये रखने के हेतु उनका 
पुन स्मरण करना पाठक के लिए हितकर होगा। जहाँ तक हमारा प्रदन है, हमे 
इतना पुन्त कहना आवद्यक है कि, अन्तर्भाव अन्तदृष्टि से ही देखे जा सकते है, नकि 
वाह्म स्थुल दृष्टि से। यह अन्तंदृष्टि वही बुद्धि' है जिसके विषय मे भी हम गत 
अध्याय से कह चुके है। सन और वृद्धि का क्‍या सम्वन्ध है, उसके जानने के लिए 
यह एक दुृष्टान्त ले लो। 
मत-बुद्धि सम्बन्धी दृष्टान्त 

अ' नाम का व्यक्ति व भाव का दर्शन करना चाहता है, जो ओशझल मे है। 
“अ' के पास उसे देखने के लिये केवल एक साधन है, और वह हैं उसका बुद्धि- 
दर्पण जिसे हम स' कहेगे। उसने उसे उठाया और उस पर चढे हुए विकार रूपी 
मलो को साफ किया। ज्योही स' को खोला, त्योही उस पर वका प्रतिविम्ब आना 


९० मार्क्स और गायी का साम्यदर्शन 


आरम्म हो गया। परन्तु अब बनुमान करो कि वह एक ऐसी डोरीसे लटका हुआ 
है कि फूक तैसी हलकी मी वायु के सरकने पर वह वढी तेजी से और वहुत देर ठक 
हिलता-इुल्ता रहता है। जब तक उस 'स' काच मे नृध्ष्म से सूक्ष्म भी वेग :हता है 
तब 5क उसमें झलक्ता हुआ 'व' का अतिविम्व मी हिलता-डुलता दिखाई देता 
है, हालाकि व स्वय स्थिर है। परिणाम यह होता है कि ज' अपने 'स सावन 
के दोप को व पर ही बारोपित करने लगता है। पदार्थ-विन्ानी (506०७) 
जानते हैं कि हमारी आाख मी थीशे के समान पदार्थको अपने भीवरी पट पर केवल 
प्रतिविम्बित करती है। पढार्य तो, जिसे विम्व कहिये, अपने स्वान पर 
बना रहता है--जाव के मीतर नही आ जाता। आजके दोप के कारण ही पदार्य 
छाठे-बडे, टेटे-दापटे दिखाई देने लगते हैं। जिस प्रकार वाह्य दृषित दृष्टि का इलाज 
किया जा सकता हैं उसी प्रकार वृढिस्पी बन्तर्देष्टि भी रोग-शृन्य बनायी जा 
सकती है। 


पूर्योन्त दृष्टान्त हारा ब्राह्मी स्थिति का ज्ञान 


उपर्युक्त नीगे वाले दृष्टान्त मे जो हिलने-दुलने का विकाए है वही मतोविकार 
समझो। जब तक बह विकाए अत्यन्त चचल व्यामें रहता है ठव तक ही मन समा 
रहती है। स्यॉ-जज्यों बह चचलता घटती हुई स्थिरता को अपनाती जाती है 
त्वॉ-ल्यो मन-यज्ा बुद्धि-सज्षा को प्रहण की जाती है। लिस अनुपात से मन की 
चचरूता घटती जाती है उसी अनुपातमे वृद्धि निविकार होती हुई 'व' के यायात्म्य 
का युद्ध दर्न करती जाती है। जन्त में जब वह पूर्णत स्थिर स्थिति प्राप्त कर लेती 
है तव उसे व के यायात्म्य का धुद्ध दर्नन हो जाता है। पूर्ण-म्थिरताओप्त बुद्धि 
बादे को स्वित-अन्न, स्थित-प्री आदि कहते हैं।स्थित-प्रज्ञ (प्र बुद्धि ) वाले की जो 
म्विति होती है वही ग्राह्मी स्थिति कहलाती है। वह उस ब्रह्म पदका पानेवाला हो 
जाता है जो पूर्ण भान्ति जौर पूर्ण सुख का चोतक होता है।' चिराग की उस छी को 
देखिये जो वायू के वेगरहित स्थान में विना हिले-डुडे सीधी जल रही है।' स्थित- 
प्रज्ञ की चुद्धि औौर यीयी का चित्त अडोल-न्यिर रहता है। जो इस बुद्धिर्पी सावन 
के दारा कसी दुष्य या बदृध्य पदार्य के रहस्य अबवा जन्‍्तेंस्थिति को जैसी की तैसी 
देखते है वही सचमुच में देखते है---वही सचमुच मे दर्शन करने वाले हैं। जिन 
पन्‍्चो में इस प्रकार के दर्गनन का विवेक, विवरण था वाह्वान रहता है उन्हे 





२ गी० २५४ से ७२ तक 
हे गो० ६१९ 


श्र भादर्स और गाघी का साम्यदर्शन 


प्रकार आनन्दमय हो जाता है जैसे नदी का दौडता हुआ पानी समुद्र के पानी में 
मिलकर हिलोरे लेने लगता हे । आत्मानुभव मे दो मिलकर एक वन जाता है। 

आत्मदर्शन का अर्थ दो प्रकार से किया जाता है---एक तो अपनी खुद की 
आत्मा का दर्शन करना और दुसरे अन्य की आत्मा को जानना। जब मनुष्य की 
वृद्धि इस पराकाप्ठा पर पहुंच जाती है कि वह हर पदार्थ के सत्‌ अर्थात्‌ आत्मा को 
अपनी ही आत्मा-जैसी समझने लगता है, तव उसे समदर्घन प्राप्त हो जाता हैं और 
वह समदर्शी कहलाने लगता है। सर्वत समदर्शन की सिद्धि मिल जाने पर नानात्व 
का भेद-भाव मिट्कर वही पूर्वोक्त एकत्व की स्थिति प्राप्त हो जाती है। 

अब यदि हम समदर्जी या आत्मदर्शी या कम से कम तत्त्वदर्शी कहलाने के 
अधिकारी हो गये हैं, अथवा हमें दार्शनिको की खोज को जानने की जिन्नासा 
ही है, तो, आइवे, साम्य” का दर्णन किया जाय। ठीक ठीक दर्शन करने के 
पश्चात्‌ ही हम इस योग्य हो सकते हैं कि हम अपनी वाणी उन लोगों के सामने 
सोलें जिन्होंने उसके दर्शन तो किये नहीं है, पर फिर भी उसके भकक्‍न वन गला 
फाड-फाडकर बथवा डको की चोट पर उसकी जय-जय नाद करते हुए वे वायु- 
घून्य आकाश को गुजरित करते रहते है। 


साम्य दव्द की व्युत्पत्ति 


सार्म्य! एक उच्चतम भाव है---उच्चकोटि का एक आदर्श है। यदि आस्तिक 
उसे 'ईर्वर कह कर मानते है, ती नास्तिक उसे नीति का सर्वोच्च सार ही कहते 
हैं। वह सस्कृत के सम” विशेषण का, या साम' थातु का अथवा दोनो का झर्य- 
सूचक रूपान्तर प्रतीत होता है। सम' से रूपवाचक समानता का वाब होता है 
और साम्‌' से गुण-बाचक, समानता का, क्योकि साम्‌' का अर्थ होता है सात्व' 
या चात्व' (५० 997००७०) । जत 'साम्य! का सीवा-सादा भाव और अर्थ 
हुआ वह समानता जो भातिदायक है। चूकि जहाँ शान्ति है वही सुस हैँ, अर्थात्‌ 
शान्ति ही सुख है, इसलिये यह कहा जा सकता है कि 'साम्य' समता की उस विजिप्ट 
स्थिति को कहते हू, जो यान्ति और सुस्त की स्थापना करे। 


दुप्टान्त द्वारा साम्य फा काल्पतिक सरल स्थूलात्मक दर्शन 


मनुष्य स्वभाव से कुछ ऐसा हे कि वह वाहर की ओर दौडता है, अपने ही 
अन्दर का हाल नही जानता, और न उसकी उस ओर रुचि रहती हे। इसलिये 





४ देखो भिडे फा सस्कृत-अग्रेज़ी फोष 


दक्शंत, साम्य भौर कम्यूनिज्म ९३ 


पहले स्थूल दृश्य का ही सरल आधार लेकर साम्य स्थिति का कुछ जश्ञानकर लिया 
जाय तो अधिक लाभदायक होगा। कल्पना कीजिए किआप एक अथाह और 
असीम जल से परिपूर्ण तालाब के किनारे खडे है। जल के अन्दर न तो कोई पौधे- 
पैड आदि ही है और न कोई जल-निवासी मछली आदि जीव-जन्तु जो उसके भीतरी 
भाग को बिचलित करते हो। फिर यह भी कल्पत्ता कीजिए कि उस की ऊपरी 
सतह पर न तो कोई बगुला आदि पक्षी आकर उसे विचलित करते है, और न हवा 
आदि सुक्ष्म-अदृश्य पदार्थ उसको छू-छुकर भागते है। भावार्थ यह कि, न भीतर से, 
न बाहर से, न वाजुओं से, न इवर से, न उघर से कोई ऐसी वस्तु है, जो उसे विचलित 
करती हो। तव फिर आप उसके अथाह ओर असीम स्वरूप को पूर्ण गाम्भीये 
मुद्रा मे नीलवर्ण सा देखते हे। वह पूर्णत स्थिर है, स्थित है, अविकृत है, निविकल्प 
हें, निर्गुण है। अत वह पूर्ण शान्त है, क्योकि वह असाम्यमय नहीं-साम्यमय हे। 
विकार, विकल्प, गुण ये शब्द विकलता के पर्यायवाची है। जहाँ ये नही, वहाँ ही 
साम्पता रह सकती है। अब पुन एक वार यह कल्पना कीजिए कि हवा की अत्यन्त 
सुक्ष्म-लहर उठी और उस तालाव के जल की सतह को छूकर भाग गई। बस | 
उस हल्की सी ठोकर ने ऊपर से नीचे तक और एक छोर से दुसरे छोर तक जल' की 
वह साम्य-मूर्ति, गभीर मुद्रा विकृत कर दी। वह जल निविकार से सविकार 
हो गया । निविकल्प से सविकल्प हो गया, निर्गुण से सगुण स्वरूप बन गया--शान्ति 
भग हो गई---साम्य टूट गया। अग्रेज़ी जानने वाले के लिये इस गान्तिमय साम्य 
को भग कर देनेवाली क्रियः का बोब अग्रेजी शब्द एजीटेशन' (487:&707) 
कहकर कराया जा सकता है। जिसका शब्दार्थ होता है उद्देग, उपप्छव' आदि। 
यह काल्पनिक चित्र तो हुआ साम्य स्थित्ति से असाम्य स्थिति का। अब एक 
वार फिर उसी काल्पनिक ताकाव के किनारे पहुँच ,जाइये, और कल्पना कीजिए 
कि उस जल के अन्दर तथा वाहर नाना प्रकार के जीव-जन्तु एवं जड-चेतन हवा 
भादि पदार्थ आपस में मिलते-जुलते, लडते-क्षगढते, इघर उधर चलते-फिरत हुए 
उपद्रव मचाकर उसे पूर्ण विचलित दशा मे कर रहे है। इतने मे-एक जादुगर-सा 
योगी प्रकट होता है। ज्योही इन सवकी उस तेजस्वी शक्तिरूप योगी पर दृष्टि 
पडती है, अथवा ज्योही उसकी आज्ञा होती है त्योही ये सब जहाँ के तहाँ स्थिर हो 
जाते है, मानो पल्टन के किसी कमान्‍्डर ने अपने सिपाहियो को हाल्ट' (ठहरो) 
की जाज्ञा दे दी हो। रामचन्द्र जी जिस समय समुद्र को पारकर अपनी सेना सहित॑ 
लछका को जा रहे थे, उस समय समुद्र के समस्त जीव-जन्तु उनकी प्रेममय मनोहर 
मृत्ति को देखकर अपने अपने व्यापार को भूल उन्ही की ओर दोडे और ऊपर उत्तरा 
कर उन्ही की ओर टकटकी छगाकर स्थिर हो गये । उस समय का जो चित्र तुलसी- 


पड भमार्म्स और गाघी का साम्यदर्शन 


दान जी ने अपनी रामायण मे चित्रित किया है वह इसी बात का द्योत्तक है कि किसी 
चुम्वक भवित के प्रकट हो जाने पर मनुप्य के समस्त विकार सिमटकर स्थिर अथवा 
जहाँ के तहाँ स्तब्य हो जाते है, जिसके फलस्वरूप अभान्तिमय असाम्य के स्थान 
मे झान्तिमय साम्य की प्राप्ति हो जाती है।" 


मानृधिफ आन्तरिफ साम्य का दर्शन 


अव यदि उपरोक्त सरोवर या सागर सम्बन्धी काल्पनिक चित्रों को आप 
अपने शरीर पर घटित करें तो तत्काल साम्य से असाम्य स्थिति पर पहुँचने का, 
और अमाम्य से साम्य स्थिति को प्राप्त करने का दृष्य आपके सन्मुख स्पप्टत 
अ्रक्राशित हो उठेगा। आपका घरीर-चर्म ही मानों सरोवर की सीमा है। समस्त 
तत्व जिनसे घरीर वना है मातों उसका जल है। इन समस्त भूत, इन्द्रिय एव 
अमनादि तत्त्वों से उत्पन्न नाना भाँति के असस्य विकार माना उस जन्ठ की विचलित 
करने वाले छोट-मोटे जीव-जन्तु है! जिस समय ये विकाः स्थिर हो जाते है उस 
समय साम्यावस्था का अनुभव होता है, भौर जब कोई छोटा सा छोटा विकार 
उठ बैठता है तव साम्य की अचल-ममाधि मग हो जाती है। जब अभग शान्ति या 
नसाम्य रहता है तब उसे गभीर मुद्रा, सुपुप्तावस्था, निविकल्प समाधि, निविक्लार 
या निर्गुणावस्था कहते हैं। इस स्थिति में एक विस्तीर्ण गहरे से शून्य का आभास 
होता है, जोनीलवर्ण का सा दिखाई देता है जैसे कि आकाश। यही नील वर्ण 
साम्य का रूप है जिसका महत्व हिन्दुओं के घर्मे-ग्रन्यों मे तया विष्णु जादि के 
नील वर्णीय चित्रण मे वहुतायत से पाया जाता है, क्योंकि वह पूर्ण शान्ति सूचक 
“है। छझस निविकल्प समाधि में अहकार (मैं-पन) का भाव तक गायव रहता है। 
“म्थूलेन्द्रियो से छेकर 'अह तक समस्ततत्व एकमय होकर लयावस्था मे हो जाते है। 
ऐसी सम्रधिस्थ स्थिति मे जब यह भाव उठता है कि 'ैं हूं” (अह ब्रह्मास्मि) तव 
यही मानो हवा की एक अत्यन्त उस हलूकी सी फूक के समान है, जो तालाव के” 





५ सेतुवन्ध ढिग चढि रघुराई। चितव कृपालु-सिन्धु बहुताई।! 
देखन फहें प्रभु फरता कन्दा। प्रगट सये सब जलचर वुन्दा॥ 
मकर नक नाना झप व्याल्ा। सत जोजन तनु परम बिसाला॥। 
ऐसेउ एक तिन्हाँहि जे खाहों। एकन के डर तेपि डराहीं॥ 
भर्भुह विलोर्काह टर्राहू न टारे। बन ह्रपित सब भये सुखारे॥ 
तिन्‍्ह की मोदन देखिय बारी। मगन भये हरि रूप मिहारी॥ 

रामायण, छकाकाण्ड (दोहा ३ और ४ के बीच ) 


देन) साम्य और फम्यूनिज्स दर 


स्थिर जल को विचलित कर देती है। वही लहर मनुष्य की निविकल्प समाधि को 
भग करे उसे सविकल्प अवस्था में ला देती है। इसीलिये तिलक जी ने कह है 
कि “साम्यावस्था में कुछ भी हलचल नही होती, सब कुछ स्तव्ध रहता है।” 


साम्य और समन्वय 


परन्तु तिलक जी के उपरोक्त कथन का यह तात्पये नही कि कर्म ही स्तव्ध 
हो जाते है। उन्होंने तो सास्य-शास्त्र की त्रिगुणात्मक--सत्व रज और तम की 
+--साम्य स्थिति की आलोचना करते हुए उपर्युक्त वाक्य लिखा है। उक्त सास्य 
'मत और लोकमान्य त्तिकक जी के उक्त वाक्य का अभिप्राय केवल विकारों 
की स्तब्बता से अथवा तीनो गृणो की समान स्थिति से समझना चाहिए। तीनो 
गुणों की एक साथ रहने वाली स्तव्घ स्थिति को अव्यक्त प्रकृति कहते हू अर्थात्‌ 
उस समय प्रकृति का कार्य बन्द रहता है। लोकमात्य जी ने जब गीता रहस्य 
की रचना ही इसलिये की हैं कि लोगो को यह मालूम हो जाय कि गीता 
फर्म-प्रवान प्रन्थ है, तव उनके कथन से कर्म की गौणततः सिद्ध नहीं होती! 
सृष्टि ही कर्म है। इसलिये कर्म तो प्रत्येक को जब तक उसका शरीर है करने 
ही पडते हैं। कर्मो को त्यागकर कोई चाहे कि साम्य प्राप्त कर ले सो सम्भव 
नही, क्योकि काम छूट ही नही सकते । कर्म करते हुए जो अपने त्रिगुणो को समान 
रूप से रख सकता है, हन्द्दों के कारण विचलित नहीं हो सकता, तथा फलाफलू 
से अनासक्त रह सकता है, वही साम्थ का दर्शक हो सकता हे। इस स्थिति को 
बहुबा समन्वय कहा जाता है। प्रत्येक वस्तु-अपने स्थान पर कार्यान्वित' रहे यही 
समन्वय हे। व्यावहारिक क्षेत्र का समन्वय ही साम्यावस्था कहछाता है। इसका 
प्रमुख और आदर्श दृष्टान्त विश्व ही है। हम पहिले अध्याय मे विश्व के 
विस्तार, रूपादि के बारे मे कह आये है। उसो दृश्य को एक वार फिर अपने 
चुरमने लाइये, और देखिये किस प्रकार नियत्रित विधि से उसका कार्य चल रहा 
हैं। चहुँ ओर, वाहर-भीतर स्थूल-सुक्ष्म, दृश्य-अदृश्य जगत में समन्वय व्याप्त है। 
इसलिये साम्य', सब घान बाइस पसेरी' को नहीं कहते। साम्य' मे उस 'ठका 
सेर भाजी ठका सेर खाजा' वाला सतुलन का नियम नहीं। उसमे पुछप-स्त्री 
की अथवा अन्य और फिसी वस्तुओं की स्वाभाविक भिन्नता मिटा डालने की आज्ञा 
नही। उसमे तो निहित है, वह आदर्शनीय विश्व का समत्वय जिसमे हर चीज़ 
अपने स्थान पर नियत्रित रूप मे कार्यान्वित रहती हुई शान्ति और सुख के प्रसार 


& गीता रहस्य, पृष्ठ १५७ 


५१६ मावस गौर याघी का साम्यदर्शन 


में योग देती है। उसमे न तो स्वायं ही इतना रहता है कि परार्थ पर आधात 
पहुँच, जौरन पराये ही इतना होता है कि स्वार्य का अस्तित्व ही मिटा दें। स्वार्य 
भर पराय॑ दोनों एक माता के पुत्रों के समान एक साथ प्रेम के साथ खेला 
करते हैं। 


अर्थ, दर्शन जौर मनुभूति मे भेद 


लेखफ, और कयक भी, केवल यब्दों और भावों के मर्थ समझा सकते हैं। 
वे न तो दधन कया सकते है और न अनुभूति ही। दर्णन करना तो दर्श्षक का 
ही काम है। यदि उसके पास वह शक्ति है जिसे भास्त्रो में अन्तर्दृष्ठि यो दिव्य 
चल्ु कहते हैं, तो छेपक पडा की नाई कुछ वकते-नकत्ते, कुछ कहते-सुनते सकेत 
करता हुआ उसको साम्ब-मूर्ति के मन्दिर में निस्सन्देह ले जाकर खडा कर सकता 
हू। दर्णन भली-माँति कर केने पर ही जब दर्शक दृश्य मूर्ति से इतना मुग्ब हो 
जाय कि वह उसके हटय पर अफित हो उठे तव कही प्रेरित हो वह उसका अनु- 
शीलन कर सकता है अयवा उसका मक्‍त वन सकता है। भकक्‍त वने-चिना अनु- 
भूति से उत्पन्न सुख नहीं मिल सकता। परन्तु हमे यहाँ केवल दर्शन ही करना है। 
इसलिये अभी अनु बूति की वात छोड दीजिये। 


आन्य-दर्णन की दो फ्ियायें 


इस दर्णन-क्षेत मे साम्य के दर्शन दो प्रकार से किये जाते है। एक तो समप्टि 
रूप या विध्व रूप को देखकर जिसे विराट रूप भी कहते हैं; और दूसरे विश्व 
के पदार्यो मे में किसी एक पदार्थ को देखकर, जिसे व्यक्ति रूप अथवा व्यप्टि भी 
कहते हूँ। चूकि सम्पूर्ण वि्व का दर्शन करना असम्मव है, इसलिसे बुद्धिमान लोग 
व्यक्तित्व के दर्गन कर लेने से ही विराट रूप के दर्शन की अनुमूति प्राप्त कर लेते 
है जैंसे रमोच्या हाँडी के एक चावल को टटोल कर पूरे चावलो के पकने न-पकने 
का पता लगा छेवा है, अयवा वैज्ञानिक एक जऊ-क्ण को लेकर समृद्र के सम्पूर्ण 
जल के युग को जान लेता है। विश्व के प्रत्येक पदार्थ मे वही समन्वय पाया जाता 
है जो विश्व के समप्टि रूप में होता है। यदि यह समस्वय न रहे तो सत्र छितर- 
वितर हो जाय, सव जोर जराजफता फैल जाय, गौर सृप्टि ही नप्ट-अ्रप्ट हो जाय 
चूकि सृप्ठि विराट है जौ उसमे नाना भाँति के गुण रूप वाले दृश्य-जदृब्य पंदार्थ 
हैं इसलिये ममण्टि और व्यप्टि दीनो प्रकार के दर्शणनो की महूलियत के अभिप्राय 
से विज्ञानी और दार्ण निक उसे वयो में विमक्‍त कर छेते हैं, और फिर किसी 
एक वर्ग के युणा का उपरोक्त विधियों से निरीक्षण (दर्शन) करने का प्रयत्न करते 


जिदरयक शाध्य जप ११६४ दस । 


हैं। वर्गीकरण भी भिन्न भिन्न दृष्टिकोण से कर लिया जाता हे। प्रघानत 
दो वर्ग रहते है, जड (ग्य&णगरा7&७) और चेतन (थयाएढ०) फिर उन दोनों 
के उपवर्ग होते हे। हमारा विषय चेतन-वर्ग के केवल मनुष्य-वर्ग से सम्बन्धित 
है, इसलिये यहा पर इतना ही जानना काफी है कि दार्शनिक मनुष्य-विपयक 
गुण-रूपादि जानने के लिये उपयुक्त समष्टि ओर व्यपष्टि विधियों का सदा आश्रय 
लेते रहे है। 


अतुष्य-वर्ग मे असाम्य 


मनुष्य-बर्ग ही एक ऐसा वर्ग है, जिसमे साम्य के स्थान में असाम्य की ही 
प्रवानता पाई जाती है। मनुष्य ने अपने आपको ससार के अन्य पदार्थों की अपेक्षा 
सर्वश्रेष्ठ बुद्धिमान मान रखा है। उसने अपने स्वार्थ को अन्य पदार्थों के स्वार्थ 
से ऊँचा स्थान रखा हे। गरज़ यह कि वह अपने मुह मियामिद्‌द्‌ वन बैठा है। पर 
सच पूछा जाय तो जितना यह वुद्धि-शिरोमणि का दावा करने वाला वर्ग विद्व के 
समन्वय को आघधात पहुँचाता है उतना दूसरा कोई वर्ग या पदार्थ नही पहुँचाता। 
विश्व मे स्थित एक वर्ग दुसरे वर्ग का भछे ही घातक हो, परन्तु एक ही वर्ग 
का एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति का इतना घातक कभी नही होता जितना मनुष्य 
मनुष्य. का होता है। इसलिये महतृजन इस अकल्याणकारी विचलित दशा के 
कारणो को दूढा करते हे। इन कारणो को जो जिस प्रकार से देखता है चह उसी 
के अनुसार उनका उपचार या निराकरण करता हे। चर्म के फोडे-फुसियों को 
देखने वाला एक डाक्टर उनका मलहम आदि के द्वारा इलाज करने रूगता है, 
दुंसरा डाक्टर उसी रोग को हटाने के लिये पेट के आन्तरिक विकारों को निकाल 
देने के अभिप्राय से रेचक आदि के द्वारा अन्तर्गोधन करना प्रारम्भ करता है। 
इसी तरह कॉस नामक घास की सघनता वा वाढ के कारण ऊसर खेत की उपजाऊ 
करने के लिये यदि एक किसान उसे हंसिया छेकर काटने रूगता है, तो दूसरा 
उसे कुदाली लेकर मूल सहित खोदने छूगता है। मार्क्स और गाघी के दृष्टिकोण 
में भी यही भेद है। 


ऋग्ेद मे साम्य 


'साम्य' कोई नवीन आविष्कार नही हे। चाच्य अथवा वास्तविकता की दृष्टि 
से वह उसी प्रकार अनादि और अनन्त है, जिस प्रकार छोग सतू और सूष्टि के 
विपय मे कहा करते हे। वाचक अथवा वाद की दृष्टि से उसका अस्तित्व उस 
अतोत काल से चला आता है जव से कि लोगो मे सृष्टि तत्वों को समझने और 


९८ सापसे और गाघो फा साम्यदरोत 


कहने की क्षमता आ गई थी। भावता और अकाक्षा को दुप्टि से भा वह इतना 
पुराना हे कि ससार के सबसे प्राचीन साहित्य ऋग्वेट सहिता के अन्त में उसका 
अकित होना निम्न मतर के रूप मे पाया जावा हे। 


समानी व जाकृति समाना हृदयानि व । 
समानसस्तुवों मतो यया व सुसहासति॥॥ 


अर्य --तुम्हारा अभिजाय एकसमान हो, तुम्हारे अन्त करण एकसमान हो, 
और तुम्हारा मन एकसमान हो, जिसमे तुम्हारा सुसाह्य होगा, जर्थात्‌ सघणक्ति 
की दृढता होगी।* 


साम्य फे पर्यायवाची कुछ शब्द 


यह प्राय सभी लोग जानते हैं कि वस्तु अथवा वाच्य एक ही होता है, पर 
नाम उसके एक से भी अधिक होते है अथवा हो सकते है। इसी तरह साम्य 
वाच्य का अनेक भाषाओं में अनेक अनेक नामों (वाचको) द्वारा वर्णन मिलता 
है। केवल सस्क्ृत एव उसकी पुत्री हिन्दी मापा ही को देखें, तो मालूम 
होगा कि उसके सेकडो क्‍या हजारहों वाम मिलेगे, क्योकि वह ईश्वर-वाच्य 
का ही पर्यायवाचरी हं। ईव्वर दया हे और उसका अस्तित्व है या नहीं, 
इस पर ययास्थान आपको आगे लिखा मिलेगा, क्योंकि मार्कसवाद और 
गावीवाद में उसके सम्बन्ध में मतभेद हे। यहा पर हमे साम्य वाच्प के 
केवल उन्ही नामो को गिनानो है, जो समतावाची हैं और भावार्थ की दृष्टि 
से अभेद-सूचक है। वे हैं: » समता, समान, साम्य, साम, सोम, सौम्य, 
समन्वय आदि। धर्म-णास्त्रों मे कई स्थानों पर सोम' शब्द का प्रयोग किया हुआ 
मिलता है, और लोग उसका साधारण पदार्यान्वित अर्थ सोम-पौचा' या सोम-रसां 
लगा लेते है। इसी प्रकार प्रथ्नोत्तर के रूप मे शिक्षा देन वाले किसी किसी घर्म- 
ग्रन्य मे जिनासुको “हे सीम्य” अथवा केवल 'सौम्य” कहकर सम्बोधित किया जाता 
हैं। वहा “सौम्य” गुगवाची नाम समझना चाहिए, न कि केवल सामान्य 
लाम। साम्य-गुण का सम्बोधन करने के लिये ही घर्म-प्रवान घास्त्रों मे सोम! 
और 'सौम्य' का अलकार रुप से प्रयोग किया जाता हे ऐसा समझकर अध्ययन 
करना चाहिये। 





७ गीता रहस्य, पृष्ठ ५०८ (निम्नाफित रेखायें मेरी हैं) 


वर्शन, साम्य और कस्यूनिज्स ९९ 


वेद, उपनिषद्‌, गीतादि मे साम्य का महत्व दो प्रकार से 

ऊपर हम ऋग्वेद सहिता के उद्धरित मत्र से यह बता चुके है कि उस समय 
भी समाज-ऐक्य के लिये लोगो मे उसी प्रकार भावना और जाकाक्षा रहती वी 
जिस प्रकार आज मौजूद है। ओर इस ऐक्य-प्राप्ति का सावन भी वही साम्य 
समझा जाता था, जिस के आज ढोल पीटे जाते है। ऋग्वेद के वाद आर्यों मे 
एक पूरा का पूरा वेद सामवेद नाम से ही रच डाला। इसमे उन्ही मत्रो का सकलन 
है जिनमे काव्य-दृष्टि से अक्षरूपदादि की निर्यात, और उच्चारण-दूप्टि 
से ध्वप्ति-सस्मेल तथा गान रस विद्यमान है जिससे करने वाले और सुनने वाले 
दोनों के अन्त करणो मे साम्यमय शान्ति आ जाती हे क्योंकि संगीत की साम्य- 
ध्वनि और माघुर्य समस्त विकारों को सुला देते हे । वेद काल के वाद उपनिषद्‌ 
कार में भी साम्य को उपासना का महत्व भरा पडा है। छादोग्योपनिपद्‌ का 
पूरे का पूरा दूसरा अध्याय सामोपासना से भरा है जिसमे दुृष्टान्तस्वरूप विविध 
पदार्थों के विषय मे उनकी मूल स्थिति से लेकर अन्त स्थिति तक की अम-वद्ध 
क्रियाओं के मुख्य मुरुष आस्पद (विश्रामस्थाच-४286) बताते हुए साम्य का 
प्रतिपादन किया हैं।' सिद्धान्त रूप से उसमे यह बताया गया है कि “समस्त 
साम को उपासना निश्चय ही साधु हे। जो साधु होता है, उसको साम कहते हें 
गौर जो असाघधु होता है, वह असाम कहलाता हे। . इसे इस प्रकार जानने 
वाला जो पुरुष 'साम साधु' है ऐसी उपासना करता है, उसके समीप साधु-धर्म 
शीघ्रहीआ जाते है और उसके प्रति विनम्र हो जाते हे।” उसी ग्रन्थ (छादोग्यो- 
पनिषद्‌) के छठवे अध्याय में एक प्रस्नोत्तर वाली आख्यायिका के रूप मे उपदेश 
दिया है। अरुण का पुत्र आरुणि और आरुणि का पुत्र दवेतकेतु॥ आरुणि अपने 
पुत्न श्वेतकेतु को कही हे सोम्य” और कही केवल सौम्य' कहकर सम्बोधन करता 

< “जिनके अक्षर, पाद और समाप्ति--नियत संख्या के अनुसार होते 
हैं, उन सपनो को ऋक' कहते हैं, जिनके अक्षर भादि की फोई नियत ससख्या या 
क्रम न हो, उन्हे 'यजु ' कहते हैं। 'ऋटक संज्ञक मन्नो से ही मो गीत-प्रघाव है--जो 
गाये जा सकते हैं, उत्तको 'साम' संज्ञा हैं। 

कल्याण का उपतिषद्‌ अक, पृष्ठ ४०६ (फुट नोट) 

९. कल्याण के उपनिषद्‌ क्षक से प्रकाशित छावोग्योपनिषद्‌ के द्वितीय 
अध्याय के आधार पर 

१०. कल्याण के उपनिषद्‌ अंक से प्रकाशित छादोग्योपनिषद्‌ के द्वितीय 
अध्याय, प्रथम सण्ड से। 


१०० साकर्स और गाधी का साम्यदर्शन 


हैं।”| यह सौम्य क्या हे? यह है वही अविकृृत घान्तिमय साम्य मनुष्य मूर्ति 
जिसका महत्व गीता मे भिन्न भिन्न दृष्टि से भितर भिन्न स्थलों पर दर्माया गया है। 
गीता उपनिपदो का सार है, और उपनियद्‌ वेद के सार हैं। इसलिये गीता- 
आर्य-सस्क्ृति के सिद्धान्तो का आयना है। 'नाम्य' या तदर्थ “गब्दों का प्रयोग 
गीता में दो प्रका: से पिया गया है। एफ तो ईशइवर-उपाधि के रूप मे, और दुसरे 
आचरणाव णिक्षा के रूप में। यह देसिये स्थिति, भरीर, रूप, एस, वेद, गान आदि 
सभी में साम्य-हूप ईश्वर-सज्ञा का जधिप्ठान बताया गया है। (१) 'समोउह- 
सर्वेवुमूतेय' (९२९) , (२) सम सर्वेपु भूतेयु तिप्ठन्त परमेइवरम्‌* (१३।२७), 
(३) समवस्थितमीण्वरमू (१३२८), (४) 'िर्दोपष्ठिं सम ब्रह्म 
(५११९), (५) सौम्य वपुर्महात्मा' (११९॥५०), (६) दृष्द्वेद मानुप 
रूप तव सौम्य' (११५१), (७) वेदाना सामवेदो5स्मिं (१०२२), (<) 
वृहत्साम साम्ना (१०३५), (९) सोमोभूत्वास्मात्मम (१५१३) इत्यादि, 
ये ईज्वर-उपाधि के रूपो में से कुछेक है? जव शिक्षार्थ कहे हुओ को देविये। 
(१०) 'सोमपा” (९।२०), (११) सम सर्वेप वृत्तेपुनिप्ठल्त परमेश्वरमू ये 
पन्‍्यति नप्यति (१३३२७), (१२) समपय्यन्हिसर्वशत्र समवस्थितमीथ्वरम्‌ 

याति परा गतिम्‌! (१३२८) , (१३) समर झरतरी चमितरे च तया मानापमानयों । 





११ अरुण, आरुणि और इ्वेतकेतु गुण-सुचक्त नाम अलकार के रुप मे जाये 
हूँ। केतु सुर्य को कहते हैं। इवेत का बर्य होता है, शुद्ध, उज्ज्वल, सफेद। 
इसल्यि बवेतकेतु उस स्थिति का द्योतक है जब जिज्ञासु अपने पूर्व फर्मो के फारण 
निर्मल और तेजोसय प्रकाशवान हो गया है। यह अलकार सूर्य से लिया गया 
है। प्रात कालीन सूर्य की लालिमा घटते-घटते बिलकुल निकल जाती है और फिर 
वह सफेद दिखने लगता है। इसीलिये मरुण (लाल) पितामह, और आरुणि 
(कम लालिमा) पिता फहा गया है। जब तक सलरहित तेज्रोमय प्रकाश जिज्ञासु 
अन्त करण से उत्पन्न नहीं हो जाता, तब तक वह गभीर आध्यात्मिक प्रदनो 
बे विचार फरने के लिये असमर्य रहता है। ऐसा हमारा विचार-प्रवाह है-- 

खक 

१२ गीता को पढते सप्तय पाठक एक बांत अवश्य ध्यान मे रखें कि जहा 
फहीं कृष्ण ने अह' (में) शब्द का उपयोग अपने लिये किया है, वहा उसका 
प्रयोजन स्थूल-शरीर-घारी कृष्ण का नहीं समझना चाहिये, वल्कि मूल सत्‌ को 
जानना चाहिये। हि 
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शीतोण्णमुखदु सेपु सम संग विवर्जित । (स) स्थिरमतिर्भक्तिमान्मे 
प्रियोनर (१२१८-१९) ४ 
गीतान्वित साम्य से लीकिफ सिद्धि 

परन्तु मार्कम के अनुयायी सम्भवत कह उठेंगे कि हम की 'परमगति' से 
वया मतलूव--हमे ब्रह्म और ईब्वर से क्या सम्बन्ध ? हम तो इस लोक की बात 
करते है परलोक की वातें मूर्ख लोग किया करते है। लौकिक सिद्धि की वात 
बताओ गीता मे कहा लिसा है? हाँ, लिया है कई स्थानों पर। गीता की 
यही खूवी है, कि वह लोक-परलोक दोनों को एक ही साथ सावनेवाला मार्ग 
वताता है। एक ही पत्थर से वह दो चिडिया मारता है। यह देखिये एक स्थान पर 
गीता खुलासा कहती है--- 


इहैय तेजित सर्ग येषा साम्ये स्थित सन-। 
निर्दोष हिं सम प्रह्म तस्मादग्ह्मणि ते स्थिता 0५१९७ 


> > > 
स्थिरवुद्धिरसमूढो ब्रह्मविद्‌ व्रह्मणि स्थित ॥५२०॥ 
> >८ >< 


स ब्रह्मयोगयुफ्तात्मा सुफ॒पक्षयमत्ननुते ॥५।२१७ 


१३ (१) सब भूतोंसे साम्य से हो हूँ, (२) सब भूनोसे साम्य रूप 
सस्थित परमेश्वर; (३) समवस्यित परमेश्वर; (४) साम्य रूप ब्रह्म ही निर्दोष 
या निर्दोष साम्य-रूप म्रह्म; (५) सौम्य म॒ति महात्मा (वपुस शरीर); (६) 
यह तुम्हारा मानुषिक सोम्य रूप देख कर, (७) सब वेदो मे (ज्ञानो) से सामदेद 
(साम्य-ज्ञान) में हो हूँ, (८) साम्यो का महण्‌ साम्य (मं ही है), (५) रसो 
में सोमरस हो कर। (१०) सोम (साम्य) पीने वाले, अर्थात्‌ साम्प-भावसे 
मस्त हो जाने वाले, (११) जो सब भूतो मे अधिष्ठित साम्य रूप परमेश्वर फो 
देखता है चही यथार्थ मे देखता हे। (१२) जो सर्वत्र साम्यरूप से स्थित परमेश्वर 
को साम्य-भाव से देखने वाला है, वही सर्वश्रेष्ठ गति को पहुच जाता हे; (१३) 
जो शत्रु और मित्र मे, सात और अपमान मे, शीत और उष्ण से, सुख भौर दु ख मे 
समता रखता है भौर अनासक्त रहता हे ,.ऐसा दइन्दों मे स्थिरवुद्धि और 
भक्ति बाला भनुष्य मुपे प्रिय होता हे। 
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अर्थात्‌ 'जिन का मन साम्यावस्था में स्थिए हो जाता है वे इस छोक पर भी 
विजय प्राप्त कर लेते है (अर्थात्‌ लोकिक सिद्धिया भी उन्हें मिठ जाया करती 
हैं), क्योंकि सम! दोष रहित होता है। चूकि ब्रह्म सना भी निर्दोष होती है, 
इसलिये चाहे साम्प स्थिति कह लो या ब्रह्मन्थिति, दोनो एक ही वात है। जत 
जिनका मन साम्पावस्था में स्थिए हो जाता है वे यथार्यन ब्रह्मावस्था ही में 
स्थिः हो जाते है। (५१९) (उम्त प्रकार कौन स्थिर हो सकता है ? ) वही 
पुरुष इस स्पिति को प्राप्त कर सकता है जिसमे ये दो बातें हो (१) पहिले तो 
उसे ज्रह्मविद होता चाहिए जर्वात्‌ उसे अध्यपन, सगति आदि के द्वारा यह जानना 
चाहिए कि ब्रह्म उप्रा चीज़ है पाने उसके क्या उक्षण है, जौ: फिर (२) उसको 
अपनी वृद्धि को स्थिर रवने का इतना अम्यास हो जाय कि वह असमूट' याने 
बुद्धिमान कहलाने का जपिकारी वन जाय। (५२०) जब इस प्रकार का ब्रह्म 
योग नय जाय तभी वह नक्षय अथवा अमिट सुपर को पा सकता है (५॥२१), 
जिसके ल्पि सभी लालायित रहते है। 


साम्यवाद फोई नवीन मत नहीं है 


साम्यवाद कोई नवीन मत नहीं है वह बहुत प्राचीन है। हमारी इस वात 
को काटने के लिये एक नवयुवक साम्यवादी ने हमारे हाथ मे साम्यवाद के घुरघर 
प्रचारक श्री राहुल साकह्ृत्यायन की “साम्यवाद ही क्यों ?” नाम की पुस्तक रख 
दो, और कहा, बह देवो इसकी भूमिका में मनुष्य की उत्पत्ति और विकास का 
वर्णन किया है, एवं उसके नोचे मतुप्य के विकास के कुछ महत्त्वपूर्ण काछ की 
एक सूची भी दो है। यदि साम्बवाद' प्राचोन होता तो उसका वर्णन कही न कही 
प्राचीनकालीन नणना में अवश्य जाता, जवकि राहुल जी ने यह सूची दो अरब 
वर्ष पूर्व (पृथ्वी! की उत्पत्ति) से लेकर सन्‌ १९१७ तक की दी। इस चूची में 
साम्यवाद' के आचार्य कार्े मार्क्स' को ही स्थान दिया गया हे जो सन्‌ १८१०- 
८३ ० बताया ह।* मैने कह कि यदि कोई किसी वात का वर्णन न करे तो उसका 
यह अर्य नही होता कि वह व्यत ही गलत है। उसी सूची मे आप देखेंगे कि गौतम॑ 
बुद्ध (वृद्धिवादी) ५६३-४८३ ई० पूर्व को स्थान दिया है, जो वेद-उपनिपदादि 
काल के वहुत पीठे का है, यह सभी जानते ह। राहुलजी स्वय इस वात को स्वी- 
कार फरते है कि आर्या के पुरातन प्रन्य वेद कम से कम पाच हजार वर्ष पूर्व के 





श्ड काले मापस फा जन्म सन्‌ १८१८ से हुआ था, यह पाठक पहले पढ भाये 
होंगे। पसलिये सन्‌ १८१० या तो छापे की गलती है या लेखक फी भूल 
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होने चाहिये। उन्होंने अपनी उपरोक्त पुस्तक की भूमिका में ही लिखा है कि 
बाच हजार वर्ष पूर्व यह जाति किस अवस्था में थी, इसका कुछ पता हमे भारतीय 
आर्यो के पुरातन अन्य वेद में मिलता” ।” जब हमने ऋग्वेद के उद्वरण से यह 
बता दिया हैं कि उस समय भी समाज में साम्य-रथापना की भावना वा आकाक्षा 
थी, और इस भावना वा आकाक्षा का प्रदर्शन करने वाले कोई न कोई रहे होगे, 
सब फिर यह कैसे कहा जा सकता है कि फार्ल मार्क्स के पहिले साम्यवाद का 
कोई आचार्य ही नही था या कि सन्‌ १८१८ के पूर्व साम्यवाद ही नहीं था। यदि 
राहुल जी ने प्राचीन साम्यवाद का कोई जिक नही किया तो इसका अर्थ यह नही 
होता कि कार्ल मार्क्स के पहिले साम्यवाद का अस्तित्व ही नही था। यदि किसी 
वात का अस्तित्व सिद्ध हो और फिर भी तद्विषयक किसी वक्‍तव्य या लेख में वह 
चात छूट जाय तो उसके ये तीन ही कारण हो सकते है, यथा अशान, विस्मृति 
अथवा स्वकीय पक्ष में निर्वेछता न आने देने की भावना । इनमे से किस कारण- 
वश उन्होंने उसका उल्लेस नही किया इसे ढूँढने की हमे आवश्यकता नहीं। पर 
हाँ | एक वात स्पप्ट मालूम होती हे। वह यह कि उनका विपय मनुष्य का आन्त- 
रिक विकास नही है। वह है उसका केवल वाह्मय विकास। किस प्रकार प्राकृतिक 
रहोवदल होते हुए मनुष्य ने वर्तमान शरीराक्ृृति प्राप्त की, और किस प्रकार 
उसने अपने शरीर-भोगो को वढाया, यही उनका विषय है। उनकी दृष्टि मे 
अथवा डाबिन भादि, खोजकारो की दृष्टि मे, जिनके आधार पर प्रत्तीत 
होता है, उन्होंने अपने इस विपय का विवरण दिया है, मानव-तत्त्व का ज्ञान 
मनुष्य के केवल शारीरिक आगोपागो से सीमित किया हुआ हमे मालूम होता है। 
यह देसिये, वे कहते हैं कि “मानव-तत्त्व के पन्डितों ने भिन्न भिन्न जातियोकी 
शआरीराकृतिकी परीक्षा कर उनमे अनेक-भेद-लक्षण या अभिव्यज्जन (770०७) 
पाये हैं।”!* ये अभिव्यण्जन उन्होंने बताये है लम्बाई (कद), कपाल-सस्थिति, 
नासिका-सस्थिति शरीर-आफ़ वालो के रंग वा आकार-प्रकार इत्यादि । इसके आगे 
फिरवे कहते है कि अपनी वर्तमान अवस्था तक पहुँचने के लिये मनुष्य-जाति को 
जिन जिन मजिलो को पार करना पडा, अब भी प्रत्येक मनुष्य को गर्भाशय और 
शैणव में उन्हे सभी अवस्थाओ से गुजरना पठता है। गर्म मे वह आरम्मिक 
अवस्था मे मछली की तरह रहता और अन्यान्य अवस्थाओ से ४-५ मास की 
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बवस्पा में वह सउुच्छ वाना-सा दोता है।/!* यदि वाद्याझृति से जतिरियत मन- 
बुद्धि-चित्त-अहफा/-पुक्‍त जन्त करण ये' विकाय पा भी उन्दहोंत ध्यान दिया टोता 
तो सनम्मवत वे कम से कम उसा मसीह, मुटम्मद पैगम्बर तथा अन्प पर्माचायों 
को तया उनके पामिक सिद्धान्तों को स्थान देना नही मसते, क्याकि धर्म और 
समाज फ्ा जोड़ा है। यदि यह कहा जाय कि उन्होंने यौद्विव विफरास पर ध्यान 
रापा है तमी तो उनकी सूनी में जनेक प्रकार मे साविश्छारों वा उल्लेग है, 
तो हमारा कहना यह है कि यह वीद्धिक विकाप केयर बहिमुत्री है, जो बाह्य 
भोग-विलास रूपी सुत्रो की ओर प्रवृत करता है। जन्‍्तर्मुसी विवासानुसार इन 
मोह रूपी सुप्रा वात निराफरग हो जाता है। यदि अन्तर्मत्री विवास पर ध्यान 
रखा जाता तो न केवल गीतम बुद्ध वल्कि कपिछ, पातवस्जरि, वैशम्पायन (व्यास ) 
आदि को भी स्थान दिया जाता। उस तरह हमने अपने उस नवयुवक साम्यवादी 
से कहा कि जो कुठ राहुल जी ने लिखा हैँ वह वेवछू एकागी विकाय है,और 
उसको लिखते समय उनकी विचार-धारा डायिन आदि आचार्या फे मौतिक मतो 
के अनुसार प्रवाहित हुई है। उसीलिये उन्‍होंने सम्भव गौनम वद्ध को अपनी 
सूची में स्थान दिया हो, क्योकि उनके मत को लोग प्रकृतिवाद या भौतिकवाद 
ही कहते हैँ। परन्तु गौतम वुद्ध के भौतिकवाद मौर आधुनिक भीतिववाद मे 
भी बहुत अन्तर है। यह भी सम्मव है कि कौर्लमाक्स वे पूंंगामी अन्य साम्य- 
वादों को केवल व्यक्तिगत, सकुचित और ग्ौण समसकः राहुल जी ने उनकी 
उपेक्षा कर दी हो। पजन्‍्नु विकास का तो क्रम हुआ करता है, इसलिये उस दृष्टि 
से भी पूर्वंगामी प्रयान स्थितियों की उपेक्षा नहीं की जा सकती थी। तव फिर यही 
वात रही कि उन्होंने केवल श्रमिक और पूजीपति कहे जाने वाले वर्गा वे सघर्प 
से उत्पन्न होने वाली समता को ही साम्यवाद मान लिया है जिसका आनार्य 
कार्ल माक्स के पहले और कोई नही हुआ। तव तो मैंने उपर्युक्त नवयुवक मित्र 
से कहा कि यदि वर्गों का सघप ही साम्यवाद है, और ऐतिहासिक काल के प्रन्थ 
ही आपके ज्ञान के सावन हैं तो भी यह मावना पडेगा कि साम्यवाद प्राचीन- 
कालीन है क्योकि काल मास और एग्लिस ने स्वय कम्युनिस्ट मेनीफेस्टो के 


सवश्रयम वाक्य मे इस वात को स्वीकार किया है कि समाज में सदा से वर्ग संघर्ष 
चले जाते हैं । 
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कम्पूनियम की प्राचीनता 

हमारा वर्तमान साम्यवाद' णब्द अग्रेजी शब्द कम्यूनिज्मा' (00एरशए्याह्ाण) 
का अनुवाद है। जिस साम्य की व्यास्या हमारे प्राचीन प्रन्यो मे मिलती है और 
जिस पर हमने पूर्व पृष्ठो में कुछ प्रकाश डाला है, वही, कितनी आश्चर्यजनक 
वात है, हमारे लिए मान्य नहीं, उसमे हमारी श्रद्धा नही और न उसमे हमारे 
लिये कोई महत्व ही दिखाई देता है | क्यो? इसीलिये कि विदेणी शिक्षा और 
संस्कृतियों से हम पूरी तरह से रग चुके है, इसीलिये कि एक लम्बे अरसे की पर- 
तत्रता ने हमे भकलची वना दिया है। सैर ! जाने दीजिये ! अपने विदेशी गुरुओ 
को ही देखिये, वे क्या कहते है। वे भी स्वीकार करते है कि वर्तमान साम्यवाद 
के पूर्व मे भी साम्य का प्रचार था। वह किस प्रकार से, सो सुनिये। 

फ्रेड्रिक ऐंग्ल्स मार्क्स का चिर सहयोगी था। दोनो ने मिलकर सन्‌ १८४७ 
में कम्यूनिस्ट पार्टी का मेनीफेस्टो अर्थात्‌ साम्यवादी दल का घोषणा-पत्र तैयार 
किया था। दशा और काल को पाकर वह घोषणा-पत्न इतना लोकप्रिय होता गया 
कि उसके नये नये सस्करण भिन्न भिन्न देगो की भिन्न भिन्न भाषाओं मे प्रकाशित 
होने ऊगे। सन १८८८ के अग्नेजी सस्करण की पृष्ठान्त दो टिप्पणिया, और सन्‌ 
१८९० के जमेन सस्करण की भूमिका तथा एक पृष्ठान्त नोट को, जो फ्रे० ऐग्लिस ने 
लिफ़े है, पढने से शांत हो जाता है कि इस घोषणा-पत्र के प्ूर्वकाल मे भी कम्यु- 
निम्म शब्द का तया तथ्य का प्रकारान्तर भेद से प्रचार था। उससे यह विदित 
होता है कि ऐतिहासिक मध्यकाल में भी, जब कि सामन्त राज्यो की प्रवानता 
थी, इटली और फ्रान्स के वे उन्नत नगर अपने आपको कम्यून' कहते ये, जिन्होंने 
अपने सामन्त स्वामियो से मूल्य देकर या विजय हारा स्थानीय स्वशासन (,0००७- 
5थ-ह०४८०ाप्रा००0 तथा राजनैतिक स्वत्व प्राप्त कर लिये ये।* 

फ्रे० ऐग्लिस का कथन है कि जब कि घोषणा-पत्र सन्‌ १८४७ मे प्रकाशित 
हुआ था तव हम उसे समाजवादी घोषणा नही कह सके, वयोकि उस समय दो 
प्रकार के लोग पहले ही से थे जो अपने आपको समाजवादी कहते थे। वे थे, 
इग्लेंड के ओविनाइट्स, और फ्रान्स के फोरियारिस्टस, हालाकि उस समय उनकी 
स्थिति इतनी क्षीण हो चुकी थी कि वे मृतप्राय ही थे। इनके अतिरिक्त कुछ 
मिथ्याचारी लोग भी ये जो अपने अपने कई प्रकार के थिगरुआ उपायो से सामा- 
जिक रोगों को दूर करना चाहते थे, हालाकि पूजी और मुनाफासतोरी को वे 
लेशमात्र भी आधात नही पहुचाते थे। परन्तु एक प्रकार का समुदाय श्रमजीवियो 
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का और था जो समाज की क्रान्तिकारी पुनररंचता चाहता था। उसे यह विश्वास 
था कि इस प्रकार की पुनर्रंचना की सिद्धि केवल राजनैतिक कान्तियों से नही मिल 
सकती। यह समुदाय अपने आपको “कम्यूनिस्ट' कहता था। उसमे स्वाभाविक 
प्रेरणा तो थी, पर फिर भी वह खुरदरा-सा कटा हुआ वेढगा कम्यूनिज्म' (साम्य) 
था। वेढगे होने पर भी उसने फ्रान्स और जमंनी मे दो भिन्न भिन्न नाम और रूप 
आरण कर जत्म लिया। फ्रान्स मे वह केविट का इकेरियन' कम्यूनिक्म (साम्य) 
कहलाया, भौर जमनी मे वेटलिंग का। * 
उपर्युक्त कयनो से विदित हो गया कि कम्यू निज्म (साम्य) का प्रचार सन्‌ 
१८४७ के पहले न केवल एतिहासिक-आधुनिक काल में ही था वरन्‌ मब्यकालू 
में भी था। अब ऐग्ल्सि ही के इस कथन को देखिये जिससे यह सिद्ध हो जाता 
है कि कम्यूनिज्म की प्रया मध्यकालर के पूर्व प्राचीन काल में भी थी। उनका 
कहना हे कि सन्‌ १८४७ मे, जबकि मेनीफेस्टो तैयार किया गया था, यह वात 
विलकुल नही मालूम थी कि लिसित इतिहास के पूर्र॑ंकाल मे समाज की क्‍या 
व्यवस्था थी। परन्तु अब सन्‌ १८८८ तक जब कि मेनीफेस्टों का अग्रेजी सस्करण 
प्रकाशित हुजा, हेक्सयासिन (प्रं&&फाथशाहइ०)),  मारेर ()४ण८) और 
मोरगन (2/४०४००) के आविप्कारा से यह पता लग गया है कि रूस में 
भीमिक सावंजनिक स्वामित्व की व्यवस्था थी और उसी का प्रचार सभी 
ट्यूटानिक जातियो मे भी था। उनका कहना है कि उसका प्रसार इतना बढता 
गया कि घीरे धीरे हिन्दुस्तान से लेकर आयरलण्ड तक वह ग्राम पचायतों (शा- 
988 (०7एण्णाए८४) के रूप में फेंलता गया। जब मारगन ने कुटुम्ब और 
कीम, अथवा गोत्र गौर जाति (8०४ ४70 ४7००७) के सम्बन्ध का यथार्थ 
स्वरूप दूढ़ निकाला तव ग्राम-पचायतो की आतन्तरिक व्यवस्थाओ का भी विलकुछ 
स्पप्टीकरण हो गया। समाज के वर्तमान विद्रोहात्मक वर्गीकरण का जन्म ती 
इन ग्राम-पचायतो की विग्रहात्मक क्रियाओं के साथ ही साथ होता गया है।'' 
परेर्ल्मि की बात छोड दीजिये। मार्क्स का जगत-प्रसिद्ध अनुयायी लेनित भी 
उक्त मेनीफेस्टो के मुख-पुष्ठ पर अपनी सम्मति के रूप में कहता हे कि “यह 
घोषणा-पत्र नये साम्य-समाज का जन्मदाता है।”” इस तरह लेनिन 
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भी यह स्वीकार करते है कि साम्यवाद और साम्य-पसमाज वाली वात वहुत 
पुरानी है। 


कम्यूनिज्म गौर साम्य फी प्यौत्त्तिक समता 


ऊपर हम यह देस जाये है कि फ्रान्स के उन्नत नगर कम्यून! (ए0फागण्या०) 
कहलाते थे। यह 'कम्यून' शब्द जपेजी गव्द कोमन' (000शग0०7॥) का पर्यायवाची 
है। अग्रेती कोण मे देपने से विदित होता है कि कामन' शब्द या तो फ्रेच शब्द 
'कम्यून या लेटित शब्द 'कम्यूनिस' से बना है। कोशकार सी० अननडेल से छिपा 
है किस लेटिन शब्द कम्यूनिस' का प्रारम्भ कैसे हुजा यह सदिग्ध है, सम्मवत 
इस प्रकार हुआ हो-- कम! (00४)5एक साथ, और म्यूनिस' (एाणया5) >सेवा 
करने के लिये तत्पर आभारी |) चुकि अग्रेजी और फ्रेंच भाषाओं की जन्मदात्रो 
लेटिन भाषा है, इसलिये अग्नेजी के 'कामन' और फ्रेच के 'कम्यून' दोनो शब्दों 
की उत्पत्ति छेटिन शब्द 'कम्यूनिस' से सिद्ध होती है। अत अग्रेजी 'कामन' णौर 
फ्रेंच कम्पून' दोनों शब्दों का एक यही ज्र्य निकलता है परस्पर सेवा करने के 
छिये तत्पर रहना'। यही कारण है कि फ्रास के तत्कालीन नव-प्रगतिणील नगर 
स्व्रशासन एप राजन तिक स्वत्वो को प्राप्त कर अपने आपको कम्यून! कहने छूग 
गये थे। कम! (00ण) के साथ “यूनियन! (णाणा), युनिदी' (एमण) 
या 'ब्निज्म! (ए्ाश) जोड देने से क्म्यूनियन', 'कम्यूनिटी', 'कम्यूनिज्म' 
शब्द वन जाते है, जिन सवसे वही सगठित पारस्परिक सेवा-भाव व्यक्त होता 
है। वही समतायुकत ऐक्य अथया समन्वय भाव प्रदर्शित होता है, जैसा कि हम 
साम्य' घब्द की व्यास्या करते समय देख चुके है। यह वही सुसाह्य है, जिसके 
विपय में पूर्वोक्त ऋग्वेद मत्र मे हम कह चुके हे। 'कम्यूनियन' शब्द का 
महत्त्व तो यहाँ तक होता है कि कम्यूनियन विथ गॉँड' (ए०ग्राशणाणा 
या 500) कहने से प्राकृतिक और आत्मिक--मनुष्य और ईष्वर के बीच का 
समन्वय या साम्य-प्रदर्शन क्रिया जाता है। तव फिर हम यह कह सकते है 
कि क्रम्यूनिज्म' और साम्य” दानो का शाव्दिक और वास्तविक अर्थ एक- 
समान हे। 
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१०८ भाषस और गाघो फा साम्पदर्शन 


अध्यायान्त 

वार्दा, दर्शन और 'साम्य' इन तीनो पर पृथक्‌ पृथक्‌ विचार निर्धास्ति वर 
लेने के वाद हमे अव उनके सयुकत रूप साम्यवाद और साम्य-दर्गन की ओर बढना 
होगा। परन्तु साम्यवाद मे निहित साम्य-दर्धन के पहिले साम्यवाद का हो 
निरीक्षण करना आवश्यक है। क्योंकि जब तक हम पहले उसके मत्र भौर तत्र, 
अथवा सिद्धान्त और कर्मो से परिचित न हो जावेंगे, तव तक यह अनुसन्पान नहीं 
किया जा सकेगा कि उसमे साम्य' किस द्वद तक प्रतिविम्बित है। 


सम्ताजवाद, साम्यवी5 और गाँघीवाद 
की कुंड सम्बन्धित बाते 
सामाजिक प्राणी हैं 


स्वरूप और प्रवृत्ति-निवृत्तिसूत है गुण अत्यन्त अतीत काल से चले आते हैं। सा 
पूछा बाय तो हमे उसके वा स्वरूप--उसकी बाह्याइवि से भी कोई प्रयोजन नही । 
प्रयोजन है, वे उसके गुणार्मक व्यक्तित्व से, और उस सम्बन्धों से 
मनुष्य सामार्जिक प्राणी है, इसलिये सामाजिक सुन्यवस्था बनायें रखने की सदी ह्दी 
उसका लदय रहा हैं। बही लकय वर्तमान कॉल के दीन प्रचलित बादो--समज- 
बाद, साम्यवीद और गाधीवाद-की है। मनुष्य सामाजिक ध्राणी है, इसी लिए 
हमे ऐतिहासिक द्ष्य्सि समाज-विंकास पर विचार कर्ता आवश्यक हो जाता है! 


समाज-विकास-कत 

अनुम(न से) तर्क से, वतेमात कुछेक जूगली जातियो के रहत-सहन की प्रत्यक्ष 
देखने से, एवं इंतिहाबनी की अनेक खोजो से यह सिंद होती है कि अत्यन्त 
प्राचीन प्ररम्मिर्क कीर्के मे मनुष्य जंगलों में इकला। दुकली, नगे-तन, केवल कचज्नो 
मासभक्षी वीं शाकाहारी पशु की तरह अपना जीवन व्यते शत करता था। उसे समय 
उसकी बुद्धि डूतती विकसित न हो सकती थीं, कि वहें एकर्न रहने, पते ढाकने, अरे 
उत्पन्न करने तथी पोज्य पदार्थों को परकाकर खाने की विधि जान सके। उस समय 
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विच रने लगे। जब प्रेम-गठन और स्थायित्व का महत्व प्रतीत होने रूगा, तव विवाह- 
पद्धति का विकास हुआ। वलपूर्वक नारी-हरण, चोरी से नर-नारी का भाग जाना, 
स्वयम्वर आदि में पौरुष बल, सुन्दरता आदि देख जममाला पहिना कर कन्याके 
द्वारा वरका वरण करना, कन्या-वर के पारस्परिक गुणो को मिलान करके सम्बन्ध 
स्थापित करना इत्यादि विवाह-पद्धतियों का एक वडा रोचक, थिक्षाप्रद विकास- 
इतिहास हैँ। भारतीय स्मृतिकारो न, जो आसुर, गान्ववे, ब्राह्म जादि जआाठ 
प्रकार की विवाह-प्रवाय वताई है, उनके अध्ययन करने से यह ज्ञात 
होता हू कि मनुप्य को घीरे धीरे यह अनुमव होता गया कि विवाह 
पाशविक सुख-भोग का साधन नहीं, वल्कि जीवन का सस्‍स्कार है। पुरुष- 
स्त्री की काम-वासना की तृप्ति-क्रिया के साथ ही साथ अनुमानत 'सग' और सघ' 
सज्ञाओं का जन्म हुआ होगा । 

इतिहासज्ञ यह वताते ह कि जब पुरुप-स्जी के क्षणिक पाशविक समागम होने 
के फारण सन्तान उत्पन्न होने लगी तव मातृक कुटुम्वों का प्रादुर्माव हुआ, जैसा कि 
आज पयु-पक्षियों मे तया पुरुष-स्ती के अनुचित सम्बन्ध से उत्पन्न सन्तति के समय 
अयवा बहु-पतित्व के कारण देखा जाता है। माता के सिर पर सन्तान-रक्षा का 
भार छोडकर पिता अरूग हो जाया करता था। इस प्रकार अनेक पिताओ के द्वारा 
एक ही माता के गर्भ से अनेक सन्‍्तानों का एक समूह माता के सरक्षण में पाछा-पोसा 
जाता था। यह हे भी स्वाभाविक, आखिर माता ही तो उन्हें दूब पिछाकर पाल-पोस 
सकती है। 


इसके पम्चात्‌रजव पुरुष-स्त्री के वीच मे प्रेम-बुत्ति वदी और विवाहादि के द्वारा 
दोनों के सहयोग में स्थिरता आई तव सन्तान के पालन-पोषण एवं रक्षा का भार 
पिताने सम्हालना प्रारम्भ किया, तव से पैतृक कुटुम्वों का जन्म हुआ। 

तद॒परान्त एक ही पूर्वज अथवा ऋषि की सनन्‍्तति के नाते एक ही नस्ल या खून 
के होने के कारण अनेक कुटुम्बो का मेल वढा जिनके समूहो को कही कुछ, कही वर्ग, 
कही वर्ण जौर कही गोव (8०४७) सज्ञा दी जाने रूगी। फिर कालान्तर से 
अनेक वर्ग या वर्णो के समुदाय वनने छगे जो कौम या जाति (४7068) नामसे 
प्रसिद्ध होते गये । कही कही एक ट्री स्थान के अन्यान्य वर्गीय निवासियों के समूह 
भीकौमया जाति कहे जाने छगे । इस प्रफार की जातियो या कौमो का नामकरण 
उत्पत्ति की समानता पर नहीं वरन्‌ निवास-प्थान की एकता पर निर्मेर रहता 
था। उक्त दोनों प्रकार की जातियो का कार्य-मार चलाने के लिये हर जाति का एक 
मुखिया रहता था। वह स्वय मपने वुद्धिवल से अथवा अपने मलाहका रो की सहायता 
से उनका कार्य-पचालन करता था । इन कौमो का सगठत कई एक उद्देश्यों को लेकर 
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प्रारम्भ होता था। कोई कौम जीवन-निर्वाह के हेतु एक स्थान से दुसरे स्थान को 
शान्तियूवक भ्रमण करती थी, कोई अच्यायपूर्ण छूट-खसोट करने के विचार से' 
अयवा चल-अचल सम्पत्ति को अपहरण करने के उद्देश्य से अपने फौज-फा्टे 
के साथ आक्रमण करती थी, और कुछ साम्प्रदायिक भावनाओं से प्रेरित हो 
अपने मती या धर्मो के प्रचारा्थ विचरण करती थी । 


राज्य-राष्ट्र-निर्माण 


जब इस प्रकार की जाति-विशेष या कई जातियो का सम्मिलित समूह, अथवा 
अन्य कोई जनसमूह व्यवस्थित रूप से किसी एक स्थान मे स्थिर होकर वास करने 
रूगा तो राज्यऔर राप्ट्र का निर्माण हुआ। राज्य (४६४४८) की परिभाषा 
के अन्तर्गत तीन. बातों का समावेश होना नितान्त आवश्यक है, यथा--जन- 
समाज (9८००९), स्थान (प्थाा7/077) और पूर्णाधिकार ([णॉँ 50ए&#०28709) 
परन्तु अपूर्णा विकारी राज्य भी रहते हं, जो राज्य-सम्बन्धी किन्ही बातों के करने 
के लिए स्वतत्र रहते है और किन्‍्ही के लिये परावीन। इस प्रकार के राज्य या तो 
वे होते है जो किसी दूसरे स्वतत्र पूर्णाधिकार भुकत के सरक्षण मे हो, या जो एक 
दूसरे से मिलकर संघ (एंग्राणा 07 #८त८:४००॥) वना ले, और अत्तर्राप्ट्रीय 
कुछ कार्यो के करने मे, जैसे युद्ध, सन्धि, विभाग मे, परतत्र रहे। ऐसे कार्य 
केन्द्रीय सस्थाके हाथ मे सर्वसम्मति से सौप दिये जाते है। परन्तु उपनिवेश 
(0007७) और उपराज्य (0णथञ77078) राज्य की परिभापा के अन्तर्गत 
नही माने जाते, क्योकि वे पूर्णाघिकार-भुक्त राज्य के उपाग मात्र है।' 


साम्यवाद और गाघीवाद में राज्य फा स्थान 


कत्तंव्य-दृष्टि से प्रत्येक राज्य के चाहे वे पूर्णाधिकार-भुक्‍्त हो या अपूर्णा घिका र- 
भुकत उपनिवेश हो या उपराज्य--दो कत्तेव्य क्षेत्र होते हे। हर एक को अपनी निर्ा- 
रित कर्त्तव्य सीमा के भीतर वर्तंते हुए राज्य का कार्म-भार चलाना पडता है। एक हे 
राज्य की आन्तरिक व्यवस्था, जिसे गृह-व्यवस्था भी कहते है, और दूमरी है, परराष्ट्र 
मथवा अन्तर्राष्द्रीय सम्वन्धों को बनाये रखते की व्यवस्था। प्रजा सुखपूर्वक रहे 
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यही इन दोनो व्यवस्थाओं का उद्देग्य रहता है। इस व्यवस्थाओं की कई भावा-प्रशा- 
खाएँ रहती है, क्योकि सुख-भोग के लिये प्रजागण की अनेक आवश्यकतायें होती हैं, 
जिन में से आथिक आवग्यकता प्रवान मानी जाती हे। कार्य-भार चलाने के लिये 
प्रजा की स्वतश्रता-वही, स्वच्छदता पर राज्य-भासन की ओर से कुछ नियत्रण रखना 
पहता है, जैसे न्यायालय, जेल का रखना एव रक्षा के लियेपुलिस या सेना का रजना ये 
तथा ऐसे जौर भी जनेक कार्य राप्य-झासको को करने पडते है जे। प्रजा की स्ववत्रता 
में वावक होते है) साम्यवाद और गावीवाद दोनो को यह वात पसन्द नही है। दोनों 
उसको मिटा देना चाहते हें। इस पर जागे ययास्थान विचार किया जायगा। 
यहाँ केवलछ यही देवना था कि समाज का प्रारम्म और विस्तार क्व जौर कैसे हुआ 
त्तया वह किस ढग से व्यवस्थित होता गया। एक मूलसूत्र जो आदि से अन्त तक 
पिरोया हुआ पाया जाता है वह हे परस्पर प्रेम, परस्पर हे ल-मेल का । वह नही तो 
समाज नहीं, सघ नही, स्टेट नही । मत उसको हानि पहुँचाने वाले कीडो को उत्पन्न 
न होने देना, जौर उत्पन्न हुओ का विनाग करते रहना यही ससार की व्यवस्थाओ, 
वादों या यर्मो का उद्देश्य एव प्रयत्त हत्ता हे और रहना चाहिये। साम्यवाद गौर 
भगाँपीवाद भी इस वात को चाहते ह। परन्तु दोनों ने दो अलूग-अलूग मार्ग बना रखे 
हैं। इस पर भी विचार वाद मे करेगे। 


'साक्सकालीन प्रगतिहीन समाजवाद के रूप 


समाज व्यवस्यित होकर सुब-चैन से खाते-पीते, मेल-मिलाप से रहे, यही विश्व 
के समन्‍्त नाहित्य का एवं कमें-योगियो के समस्त कर्म-नान का सार हे। इतिहास 
से यह सिद्ध है कि समाज के प्रारम्भिक काल से लेकर आज तक समाजोद्धार के हेतु 
दशा, देशकाल के जनुसार कोई न कोई सामाजिक व्यवस्था, किसी न किसी नाम 
से, कोई न कोई रूप (प्रोग्राम) घारण करती हुई सर्देव विद्यमान रही है। मास ने 
भी अपने ढय से एक नयी व्यवस्था क्य निर्माण किया। उसने प्रत्येक देश के इतिहास में 
देखा कि समाज मे अनेक वर्ग समय समय पर रहे आये हैं। उनमे सघर्य भी होता 
रहा है, मौरसघर्ष मे जो सवछू निद्ध हुआ वही जीवित रह सका है। इस ऐतिहासिक 
वर्गीकरण और वर्ग-सधप के मबन से उसने एक यह निष्कर्प निकाला कि समाज मे 
आ्थिक असमानता ही समाज का दुव-मूल हें। यद्यपि समय समय पर देश-देश 
मे, भिन्न भिन्न नाम के वर्ग, भिन्न भिन्न प्रकार की झोपण विधि, और भिन्न-भिन्न 
प्रकार के सधष-रूप रहे तयापि उन सव की तह में आयिक असमानता ही कारण रूप 
विद्यमान रही। इस दृप्टि से हर देन के और हर समय के वर्गे-विभागो की समीक्षा 
करते हुए उसने समाज को केवल दो चर्गों मे विभक्त पाया---एक घनिक दूसरा यरीव 
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““एक एजीपति दूसरा श्रमिक--अवबा एक दोपक दूसरा शोषिंत । उसे इतिहास 
दर्पण में यह भी दिला कि हर समय हर देश में अपने-अपने ढंग से शोपितो के द्वारा 
घोपको के विरद्ध आन्दोलन होते रहे। कभी कभी मध्यस्थ श्रेणी के लोग, जैसे 
छोटे-छोटे दूकानदार, छोटे-छोटे कारीगर, कृपक आदि ने भी अपने अपने शोपकी के 
विरुद्द आवाजें उठाई और आस्दोलत भी छेडे। परल्तु इसके संघर्ष एकदेशीय ओर 
बल्प-स्वरुपीय होने के कारण करातिहीन ही रहे । मार्क्स का कथन हें कि निम्न माध्य- 
मिक वर्ग, छोटे शिल्पकार, दूकानदार, कछाकार, कृपक-ये सब बुर्जुओ (पूंजीपतियो) 
के विरद्ध इसलिये लडते है कि उन का अस्तित्व माध्यमिक वर्गीय क्षेत्र मे नप्ट 
होने से वचा रहे। इसलिये वे ऋान्तिकारी नही है, वल्कि प्रचलित व्यवस्था के पोषक 
हैं। इतना ही नहीं, वे प्रतिकियाकारी है, क्योकि वे इतिहास चक्र को उल्टा 
घुमाने का प्रयत्न करते हे” अपने मेनीफेस्टो जाफ दी कम्यूनिस्ट पार्टी' के तीस्तरे 
खण्ड मे मार्क्स गौर एग्ल्सि ने कुछ समाजवादो का वर्णन किया है नो भिन्न भिन्न समय 
पर भिन्न भिन्न देशों मे समाजोद्वार के जिये उत्पन्न हो प्रचलित होते रहे। उनका 
यहा विवरण देता अनावश्यक हे, क्यो कि उस समय की परिस्थितियाँ आज की परिस्थि- 
तियो से वित्कुल भिन्न थी। परन्तु जिम्र सिद्धान्त के आधार पर उक्त विवरण दिया 
गया हे, अथवा जो सिद्धान्त उन ऐतिहासिक तथ्यों से निकाला गया हे वह जाज भी 
कार्यान्वित हो रहा हे, और सम्भवत भविष्य मे भी न मिट सकेगा। वह यह हूं। 
समाज-मुधारक तीन प्रकार के होते है, यथा, (१) क्रान्तिकारी (४४० प४०॥७७), 
(२) प्रतिक्रियाकारी (६७०००॥॥76) भर (३) प्रचक्तित व्यवस्था 
पोषक (८७६थएथएक७) । यदि प्रत्यक्षत ये तीनों प्रकार के समाजवादी 
पतित वर्गों के उद्धार करने का बोंडा उठाये रहते हूं, तथापि उक्त दूसरे और 
तीपरे प्रकार के छोग यथार्थत उद्घधारक नहीं होते। इनमे से कोई तो शोयक वर्ग मे 
से ही भागे वढकर लेखन और वाणी कला के द्वारा पतितो को उठाने के गीत गाने 
या नारे लगाने लगते है और कोई पतितों मे से ही उठ खडे होकर शोपको से ही भीस 
दान-सा मागने लगते हे। कई एक छोग कारण-वण सम्पत्ति-विहीन हो जाने के सबब 
शोपक वर्ग मे से खिसक जाने वाले ही होते है जो गिरे हुओ के कंधे से कया मिला कर 
गश्ञ छूटने के लिए दौढ पडते हू, जीर कई एक वर्तमान स्थितियी का सैनिक के समान 
मुकाबला न कर मविष्य की काल्पनिक सुख-मावना से प्रेरित हो स्वर्गीय संस्थानों 
के निर्माण करने में अपना मस्तिष्क समय भावि खोया करते है। परिणाम यह होता हे 
किये छोग शोपितों के ययार्थंत सहायक नहीं होते वरन्‌ उल्टे झोषको को वर पहुंचाते 
२ मेनोफेस्टो, पृष्ठ ५५ 
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हैं। यही नही, वे एक प्रकार से गोपितो की छान्तिर्पी धार को रोक रवने मे रोडे 
अटकवाने वाडे सिद्ध हाते है। ये रोडे जान-यूज़कर भले ही न जठकादे जाते हो, पर 
उनके ऊत्य ही अठगा रूप वन जाया करते हैं। इस तरह माक्स ने सामन्‍्त समाजवादी, 
गिरजाघः के नम्पत्तियान विशिष्ट पदाविकारयुक्त समाजवादी, वुर्जुआ (पूजी- 
पति) समाजवादी, वर फा पनिक स्वर्ग के पुल वॉघने वाले समाज वादी ढूँढ निकाले 
थे जा नचमुच में प्रतिक्रिया वाले थे। हमारे देश मे मी जाज यह दा मं।जूठ हे। 
माप्रेस तया कांग्रेस गवर्नमेन्ट की जो तीज आलोचना हा ही हैं और उनकी ऊार्वाही 
जा हमारी नजर में था रही है, उससे यह स्पप्ट है कि जा लछाग वडेन्वटे सेठ साहुकार 
मिठ माहिक व्यापार-णशिल्प-उद्यांग स्वामी, सम्पत्तिवान मठायीण, अथवा एक नब्द 
में, पूतीपति है, वही ऊाग्रेष के नेता व सदस्य वन गरीब श्रमिक जनता के 
उद्धारक बनने का दावा काते हुए मनोहर तर्को से युक्त लम्बी स्कीमे एवं शब्द- 
भाई से झुवे' हुए विपेयक उपस्थित किया करते ह। ये सव यद्यपि श्रमिको के 
हिमापती जौर पूजीपतियों के विरापी प्रतीत होते है, तयापि मार्क्स की दृष्टि 
ने ये श्रमिको के द्वारा छाई जाने बाठी सामाजिक कान्ति को जवरुद्ध करने 
चाले है। 


सायसंवाद फा साम्यवाद नाम बयो 


माउस कान्तिकारों थे। वे चाहते थे विज्व मे काति करना। जत उनका 
उद्ेग्य था फि एक जोर विश्व का साण श्रमिक वर्ग जौर दूसरी ओर विश्व का सारा 
पूजीवान वग--उन दानो के बीच मे सधर्प हो--सग्राम हो, तव कही पू जीपतियों का 
विनाय हो सकेगा और समाज में आर्थिक समानता आ सकेगी, और तव फिर सब 
छोगा के रहन-सहन, पान पान जादि जीवन-सम्बधी समी क्रियाओ में समता स्वापित 
हो सकेगी। उस प्रक्रिया के छिये उन्होंने उपरोक्त नन्हे नन्हे, टुट-पुज अहितकर प्रगति- 
अवरद समाजवादों के विरुद्र एक नये समाजवाद की घ्वनि उठाई पज््तु उसे 
जमाजवाद ने झहकर साम्यवाद (कम्यूनिद्यम ) कहा ? साम्यवाद फहने का जा कारण 
था, वह ऐ। गा जपने ऊबन में इस प्रकार व्यक्त किया है। “सन्‌ १८४७ में 
समाजवाद यु ४ (770९ धग्रटा७8) का द्योतक था, औः साम्यवाद 
श्रमिक वर्ग की प्रक्रियोहै। पा, उस समय जय कि समाजवाद का और कही नही ता, 
कम से कम यूरोप (क्षानीनेन्ट) भर में क्षुफी मान था। साम्यवाद उल्दो नजरा से 
देवा जाता था। चकि हो ठागा का उसी समय (सन्‌ १८४७ मे) यह निरिचित 
मत था कि अमिको झीक्षपित श्वमित्र वा के हा हाप से टोनी चाहिये! इसलिये 
इन दो नासा मे से एक्न वाद पारी ) को चुन लेने में हमे कोई हिचक्तिचाटट 
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नही हुई । और न अमी तक कोई ऐसी वात ही उपस्थित हुई जिससे वह नाम वदला 
जाय।/ 


मशीन-पुण का दुष्परिणास 


साम्यवादी पार्टी का नारा था “सव देशो के श्रमजी वियो सबुकत होओ | “ओर 
अभी भो वह चाल है।* श्रमजी वियो से माक्स का तात्पयं उन श्रमिको से है जो अपना 
जीवन-निर्वाह मजदूरी से करते है। मशीन-पुग, व्यावसायिक क्षेत्रो की विस्तीर्णता, 
आवागमन के साधनों की प्रचुरता आदि के कारण सामस्तो के स्थान मे पूजीपतियो 
(बुर्जुओ) का उत्थान और पूजीवाद का बोलवाला होता गया, तथा मजदूर-पेशा वढते 
गये। छोटे छोटे शिल्पज्ञ, कलाकार, गृह उद्योगी, जो अपने गृह घन्धो को अपने हाथो 
से करके जीवन-निर्वाह करते थे, पूजीवाद को वाढ मे अथवा उसकी व्यावसायिक॑ 
प्रतियोगिता मे न टिक सकने के कारण मजदूर पेशा होते जाते थे। यह दक्शा यूराप 
में थी, और एशिया मे भी उस की लहर चल उठी यी। गरज यह कि सव जगह मजदूर- 
पेशा अबयेटा भूखे गरीब लोग थे, इसलिये उन्हे एकत्र कर उनमे शक्ति-सचार करने 
का कार्य कम्पूनिस्ट पार्टी का था। पूर्वीय देशो मे भी मशीन युग का प्रचार बढा और 
उस युग के आने के साथ-साथ अन्य और आथ्िक एवं सामाजिक परिवर्तन उसी 
प्रकार होने छूगे जो कुछ काल पूर्व यूरोप मे उठ खडे हुए थे, और जिनके विपय मे 
मास ने अपने ग्रन्यो मे लिखा था। भारतवर्ष मे भो यद्यपि वह पराधीन होने के 
कारण मश्षीन युग की आधुनिक उन्नति की दौड मे यूरोपीय देशो की अपेक्षा 
बहुत कुछ पिछडा हुआ था, उक्त असामञ्जस्य के चिह्ठ प्रकट होने लूगे थे। गृह- 
उद्योयो का हास तथा ग्रमीण जनता का गहरो मे जाकर वसना प्रारम्भ हो गया था। 
शहरो मे मिल-कारखाने आदि पूजीपतियों के हाथ मे सिमटने रूग गये थे और गृह- 
उद्योग विहीन जनता वहा जाकर मजदूरी करके अपने पेट भरने लगी। ग्राघी जी 
अफ्रीका से इस फन उठाये हुए डसने वाले सर्प के बच्चे को देख रहे थे। उन्होने 
सन्‌ १९०८ में इसके फन को कुचलने के लिये आगाह किया। उन्होंने कहा कि जब 
मैने श्रीदत्त की पुस्तक 'इकानामिक हिस्ट्री आफ इन्डिया' (अर्थात्‌ हिन्दुस्थान का 
आर्थिक इतिहास) पढी तब मै रो पडा, ओर ज्योह्दी मै उसके विषय मे पुत विचार 
करता हूँ, त्यों हु मेरा हृदय रोग-प्रस्त हो जाता हे। यही मशानर्रा हं, जिसने 





३ सेनीफेस्टो (जर्मंत सस्करण सन्‌ १८९०), भूमिका, पृष्ठ ३१ 
४ "एतगाप०्रहुणगा एज थे ०एप्रापादढठ प्रयांठ ? 
सेनीफेस्टो (जर्मंब सस्करण १८९०) भूमिका, पृष्ठ ३१ 
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हिन्दुस्थान को दरिद्री वना दिया है।. मशीन ने यूरोप को ऊजड (त65००४४०) 
बनाना प्रारम्भ कर दिया हे (और) अब वरवादी अग्रेजो के दरवाजे को भी 
खटखटाने लूग गई हे। आधुनिक सम्यता का मुरय चिन्ह मशीनरी हे, (पर) वह 
दीर्घ पाप का द्योतक हे। यदि मशीनरी का पागरूपन हिन्दुस्थान में बढा 
तो वह दुख-ग्रस्त भूमि वन जायगा।" 
मशीन-युग-बद्य समाज के दो खण्ड 

मार्क्स युग के कुछ वर्ष ही पृ्वं आवुनिक अर्थशास्त्र का उदूभव हुआ था। अत 
तत्मम्बन्धी पारिभापिक णशठ्द और सिद्धान्तों मे निध्चयात्मक रूप से एक-मत की 
स्थापना सही हो पाई थी। मशीन युग के उद्भव के साथ अर्थणास्त्रीय सिद्धान्तो मे 
भी परिवतन हुआ, क्योंकि सामनन्‍्त युग की सामाजिक-व्यवस्था उतनी कठित और 
जटिल न थी जितनी मशीन-युग के नवीनातिनवीन यात्रिक अविष्कार एवं मारमिक 
त्तथा व्यावसायिक क्षेत्र-सम्बन्दी खोजो और विस्तार ने बना रखी थी। यह मानी 
हुई वात हे कि नवीन मत का प्रचार करना कोई गुडिया का खेल नहीं 
होता। विद्वान पडितो के बीच प्रचलित सिद्धान्तो का खण्ठन कर अपने निजी सिद्वान्तो 
का मण्डन करना तथा सावारण जनता के सम्मुख उनकी व्यावहारिक उपयोगिता 
का दिग्दर्णन कराना बडी टेडी खीर होती हे। माक्से का कार्य-क्षेत्र समाज-शास्त्र से 
सम्बन्धित था। अत अर्थंज्ञास्त्र उसका प्रधान अग था। इसलिये अर्थंशास्त्रीय 
समस्त शब्द, सिद्वान्त, रढियों आदि का उन्हे अध्ययन करना पडा और तत्सम्वधी 
अनेक ग्रन्थ लिखने पडे। उन सव का विवरण इस पुस्तक मे देना न तो सम्भव है 
कौर न आवश्यक ही। उनकी जो प्रधान विशेषतायें है उनपर ही कुछ प्रकाश डाला 
जा सकेगा, जो आगामी अध्याय में मिलेगा। यहा केवल यह ध्यान रखना चाहिये 
कि मणीन-युग के पूजीपतियों को वुर्जुआ' और श्रमिकों को प्रोलिटेरियेट' कहते थे। 
बुर्जुभा' कहने से उस वर्ग का तात्पर्य है जो आधुनिक पूजीपति हैं, जो सामाजिक 
उत्पत्ति के सावनो का स्वामी हे, और जो वैतनिक श्रम या श्रम-भृत्ति (४४४० 
290ए7) का नियाजक हूं। 'प्रोलिटेरियट' से उस भृत्ति श्रमिक अर्थात्‌ मजदूर-वर्गे 
का तात्पर्य हे, जिसे अपने जीवन-निर्वाह के हेतु अपनी श्रम-शक्ति को बेचने के 


अतिरिक्त कोई चारा नही रह जाता, क्योकि वह स्वकीय उत्पत्ति के साधनों से 
विहीन रहता है ।' 


५ हिन्द स्व॒राज्यां (फतात्ा लत्ा० एण८) अ० १९ पृष्ठ ७५-७६ 
६- मेनीफेस्टो (अग्रेश्नी सस्करण, सन्‌ १८८८) फ्रे० ऐंगिन्स का फुट नोट, 
त्तं० १ 
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मा््सवादोीय समाजवाद और साम्यवाद 
एक ओर श्रमिक पसीने से लब-पथ, और दूसरी ओर पूजीपति उन्ही श्रमिकों की 
कमाई के वलू पर ऐश आराम का उपभोग करे, यह एक असदनीय वात मार्क्स के 
लिये थी। उन्होंने सोचा कि समाज जनता का है, राज्य जनता का है, सारी सम्पत्ति 
जनता की है। तब फिर उनके कार्यक्रम मे व्यक्तिगत सम्पत्ति को कोई स्थान नही। 
व्यक्तिगत सम्पत्ति के पक्ष में जितनी दलीले पेश हो सकती थी, उन सब का सण्डन 
उन्होंने से द्वान्तिक ठग से किया । व्यक्तिगत नम्पत्ति का मूलाघात करने वाला उनका 
बह सिद्धान्त है जिसके द्वारा उन्होने 'पूजी' की परिभाषा कर मूल्य! (एशए०) 
और अतिरिक्त मूल्य (5एएॉप७छ एशए०) के भावों का प्रतिपादन किया 
है। जब व्यक्तिगत सम्पत्ति का अस्तित्व नही रहता तो सारी सम्पति जन-सम्पत्ति 
हो जाती है। चूकि राज्य जनता का प्रतिनिधि कहलाता है, इसलिये वह राज्य- 
सम्पत्ति कही जाने लमती है। इसी भावना को व्यवहृत करने के लिये राज्य 
समाजवाद ( 880९ 800०थ्वाघय ) को उत्पत्ति हुई। यथार्थ पूछा जाय तो 
जव राज्य प्रतिनिधित्व को मूछ कर सकीर्ण अपनत्व में लिपटता हुआ निरकुश होता 
गया तब उसे समाजवाद की पोशाक पहिताफर सजाया गया है। इसीलिये मायसे 
की अन्तिम भावना वही ठिठुरकर नही रुक जाती वल्कि वह उसे पार कर आगे जन- 
साम्य की ओर बढ़ी हे, जिसे प्राप्त करने के लिये आर्थिक साम्य उनका रूदय हैं। 
उनका कहना है कि जब सव में आर्थिक समानता हो जायगी तव कोई न भूखा-गरीब 
रहेगा और न काई आरामन्तऊूव घनी। आर्थिक सकट न रहने से देष-ईर्पा का लोप 
हो जावेगा, वो रो-चपार्टी मिट जायेगी, स्त्री पुएप कोई किसी के अधीन न रहेगा, 
अनोीति के स्थान मे नीति का जागरण होगा। जब नोति का साम्राज्य फैल जायगा 
तो समाज में व्यवस्था बनाये रखने के लिये कोई बाह्य गवित की आवश्यकता न 
रहेगी। इस प्रकार की स्थिति जा जाने पर राज्य-भ्यवस्था की कोई जरुरत न 
होगी। जेल, सेना आदि सब मिट जावेग । जब यह स्थिति सब देशो मे आ जावेगी 
तब सारी पृथ्पी में साम्य-स्थापना हो जावेगी। यह कल्पना है मार्कसवाद को--यह 
है उसका उद्देश्य । 
प्रब्व स्वाभाविकत यह उठता हे, कि उक्त उद्देंद्य की प्राप्ति कैसे हो ? यह तो 
सभी जानते है कि जब विव्वव्यापी युद्ध दो विरुद्ध धावितयों के बीच मे छिडता है तव 
भिन्न भिन्न देशो मे भिन्न भिन्न मोर्चे सैनिको के तैयार रहते है। हर देश मे एक सेच्ापति 
रहता है। सब स्थानों की सेनाओ में कुछ मूल नियमों का पालन करना अनिवार्य 
होता है। इन मूल आज्ञाओं के जत्तिरिक्त हर देश का सेनानायक अपने अवीनस्थ 
क्षेत्र का सग्राम-कार्य चलाते के लिये परिस्थितियो के अनुसार स्वतत्र रहता है। जिन 
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लोगो ने गत हिटलर-मुस्ोलनीगाही विस्वव्यापी युद्ध के विषय मे देखा सुना है 
उनकी नजरो के सामने इन भिन्न भिन्न मोचों का दुष्य अवश्य झलक उठेगा। बस 

पूजीपतियो और श्रमिको के चीन के इस विश्वव्यापी युद्ध को लडने के लिये भी मार्क्स 
ने तया उसके अनुयायियों ने युद्ध-विपयक उसी नीनि को अपनाया हू जिसके द्वारा 
जनेक सेनानायक सर्वत्र एक सामान्य (0थाश्ा्ों) विजप-प्राप्ति के लक्ष्य 
को सन्मुत॒ रखकर अपने अवीनस्थ क्षतों का अछाा अरूग सम्हाला करते है। सव 
विश्व में पृथ्वी को ही लोग विज्वर समझा करते है ---साम्य की स्थापना हो, इस 
लव॑य-बेप के लिये हर स्टेट (राज्य) में वही की दगाओं के अनुसार समाजवाद 
उपस्थित रहता है या उत्पन्न किया जा सकता है। हमने देसा है कि लोग साम्यवाद 
जौर यमाजवाद में क्या जौए कितना भेद हे, नही जानते, वे एक दूसरे से किस हद तक 
सम्बन्धित हैं, उन्हें नही मालूम रहता । उनसे पूछ कर देखिये तो वे दुनिया भर 
का इधर उपर का सविस्तार वुतान्त तो कहने सुनने लगेगे पर मूल बात पर कुछ 
न कहेगे। मूल वात यह है फि राज्य-ब्यवस्था को अपने हाय में करके राज्याधिकार 
के द्वारा सामाजिक व्यवस्थाओ को अपने देश की परिस्थितियों के अनुसार इस प्रकार 
परिवर्तित करो कि जिससे सम्मलित रूप मे सर्वदेशीय साम्य-स्थापना के हेतु ऋरान्ति 
की ज्वाला बढती जावे। यदि हमारी बात पर विश्वास न जमें तो यह देखो, मार्क्स 
स्त्रय क्या कहते है। “साम्यवादी क्रान्ति (८ए०प००४)” उनका कथन है, 
 परपरागत-आप्त याम्पत्तिक सम्बन्ो का आत्यन्तिक रूप से समूल विच्छेद कर 
देने वाला ह (इसलिये ) यदि उसकी वृद्धि के कारण परपरा से आये हुए भावी का समू छल 
विच्छेद हो जावे तो क्या जाब्चय ।” 3८ * ८“हम ऊपर देख चुके है कि (इस) 
ऋत्ति मे श्रमिक वर्ग का सवसे पहला कदम यह है कि जनतत्र युद्ध मे विजय-अ्राप्ति 
के हेतु श्रमिकों को नासक वर्गकी स्थिति तक ऊचा उठ जाना चाहिये। 

“श्रमजीवी कमश प्‌्जीपतियों की कुल पूजी छीनने के लिये, उत्पत्ति के समस्त 
साधन राज्य के हाथ मे--उस राज्य के हाथ मे, जहाँ श्रमिक शासक के रूप में व्यव- 
स्थित हा गये हैं--केन्द्रित करने के छिपे और समस्त जौत्पत्तिक शक्तियों की 
नीच से औीघ्र वृद्धि करने के लिये अपने राजनैतिक आधियत्य का उपयोग 
करेगे। 

“इसमें सन्देह नही कि प्रारम्भ मे, जब तक साम्पत्तिक स्वत्वो एवं पूर्जीपतियों 
की उत्पादक व्यवस्थाओं पर निप्ठुर आकमणी उपाय न किये जावेगे तव तक यह 
फल प्राप्स न ही सकेगे। ये माकम्रणकारी उपाय आधिक दृष्टि से पहले तो आपूर्णे 
और बनगत प्रतीत होगे, परन्तु कार्य-सचालन की प्रगति के समय वे अपने आपही 
पीछे रहते जावेगे, जौरपूर्वेस्थित सामाजिक व्यवस्था पर उनसे भी अधिक ऐसे आक्र- 
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मणो की आवश्यकता होती जावेय, जो उत्पादक-पद्धति का सम्पूर्णत परिवर्तन 
करने के लिये नित्वान्त जरूरी होने के कारण त्याज्य नही हो सकते । 

“ये उपाय निस्सन्देह, भिन्न भिन्न देशो मे भिन्न भिन्न होगे।" 

समाज की स्थिति सदा एक सी नही रहती। उसमे परिवर्तन हुआ करते 
है। इसलिये परिस्थितियों के अनुसार युवित-काशल (६७८८०७) में भी परिवतंन 
होना चाहिए। यद्गी कारण है कि समय समय पर मार्क्स के अनुयायी, लेनित 


७ सेनीफेस्टो (अग्नेज़ी संस्करण, सन्‌ १९४८), पृष्ठ ७० 
नोट--हस विचार से कि अनुवाद से मूल लेख पर फहीं आघात न पहुचा 
हो, हम पाठको के अवछोकनाय नीचे सूल़ लेखक फो देते हे । 

“पर (ए0ग्रागणाड ॥2एटीपराठा ॥ तीर ग्राठं एश0९० एप्प 
जय प्रश्चताएततानबों 9709० एलीडंए075, 70 ए०0०' पा 78 06ए००७- 
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ओर स्टेलिन, जायस्यकतानुसार रूसनायप झयवा रुस-समात्र मे णयोचित कार्य 
कौटणल को पीवरतित कते रहे है। श्री जानसोमरबिछीने जपनी प्रुस्तक सीवि- 
यत्‌ फिलाँसफी' में छिय्रा है कि “यद्यपि लेनित यह जानता था कि समाजवाद की 
सम्मावित स्थापना के सम्बन्ध में मार्क्स के प्रागम्सिफ़ विचा/ उसवे' (डेनिन के) 
समय में छाग नही हो सकते थे, तयापि वह मार्क्स की इस बात से सहमत था कि 
साम्यवाद का सिद्धान्त जो उत्चतरस्तर है, वेवठ सार्वमीमिक आपाए को केकर 
ही सम्मव हो सकता है। जिस प्रकार छेनित ने अपने विचारों में माकर्स के विचारों 
मे कुछ परिवर्तत का लिया था, बहुत दुछ उसी प्रकार सन्‌ १९३८ तक स्टालिन 
के बिचारो में भी लेनिन के उक्त विचारों से कुछ भिन्नता भा गई थी। 
उन्होंने इस सिद्धान्त की वृद्धि की कि केवल राय्य-विहीन व्यवस्या (8६8८८७ 
बतंणाधारएशठ्ण) वाली वात को छाटकर मसाम्यवाद वे जौर सभी प्रवान 
गृण एफ ही देश के अन्दर निर्मित क्यि जा सकते ह। अर्थात्‌ उनऊी दृष्टि से, 
अटूट प्रचुरता की आधिक नीति का प्रवर्धन हो सकता है, यहर और प्राम मे 
बीच में, तथा शारीरिक एवं मानसिक श्रमजीवियो के वीच में चलती हुई विरोध 
भावनाओं एवं हीनताजो को मिटाने के लिये बहुत कुछ किया जा सकता है, परन्तु 
राज्य-वल के यनर को, जो पुलिस थल-मेना जौर जत-सेना के रूप में विद्यमान हैं 
उस समय तक कायम रखना आवश्यक होगा जब तक गहरी जट पकटे हुए आर्थिक 
विरोप सवससार से गायव न हो जाय यदि कोर्ट कहे कि इस प्रकार भिन्नता- 
सूचक विचार प्रतिपादन से लेनिन और स्टेलिन को मार्क्स के अनुयायी होने के 
नाते मार््भ मत को आघात नहीं पहुँचाना था, तो यह भूल होगी, क्योकि इस 
प्रकार भिन्नता जा जाना मार्क्स की तर्कविधि (वाब्रॉ०टाव्थों आरा०7०0) के अनु- 
सार ही है, जिसके विषय में हम विस्तास्पूर्वक आगे चलकर देखेंगे। 

इस तरह जान लेने पर अब हमे वह समझ मे जा गया कि भार्क्सवादी समाजवाद 
उन समाजयादों से भिन्न है, ना उन्नीसनी सदी के सब्य में कम्युनिस्ट मेनीफैस्टो 
के प्रकाणन के समय तया उसके पूर्ण प्रचलित थे। वे मार्क्स के उद्देग्य, साम्यवाद, 
के वावक थे, नकि सावक। वर्तमान समाजवाद साम्पवाद का एफ प्रवान अग 
है। इस “समाजवाद को कमी कमी साम्यवाद का प्रथम या निम्न स्तर कहते है।* 
साकसवादीय समाजवाद में हिसात्मक फार्यकम 


माजकलछ जहाँ में देयो वहाँ से यह आवाज आती ह कि सोवियत्‌ रूस का वर्ते- 





< (86राटा एग्रा05००79, 97 40-4। 
९ गान्यो और स्टालिन (हिन्दी अनुवाद), पृष्ठ ३५ 
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मान समाजवादी णासन माक्से के साम्यवादी निर्देश का सच्चा प्रतिपालक है। 
स्टालिन उसके प्रधान मत्री है, वही उसके कर्णचार है। व्यक्तिगत और सामूहिक 
दृष्टि से वहाँ की आयिक, राजनैतिक एवं अन्य सामाजिक क्रियाओं और प्रतिक्रियाओं 
के सम्बन्ध मे लिखना यहाँ असगत होगा। परन्तु किसी सस्था के कर्णवार पुरुष 
के चरित्रो के आधार पर यदि हम उस सस्था की नैतिकता को जान सके, तो हमे 
यह कहने के लिए कि माक्से का साम्यवाद वाछनीय नही है काफी गुजाइश हैं, 
क्योकि स्टालिन के कुछ कारनामे कत्ली, विश्वास-घातक और भवि नीच कहे 
जाते हैं। स्टालिन इसमे सन्देह नहीं “एक पुष्ट, दृढ़इच्छा-शक्ति वाले और 
योग्य व्यक्ति है। उनकी गम्मीरता मे महान्‌ शक्ति, और उनमे पूर्ण आत्म-नियत्रण 
है। साथ ही वे सर्वथा शान्त है ।--(परल्तु) उत्तकी जीत का रहस्य उनका अपना 
सौन्दर्य या योग्यता वहीं। वे अपने दरू के समर्थन को दुढ वनाकर षडयन्तो 
और चालवाजियो के तथा अपनी सगठत की योग्यता के वल पर चोटी पर पहुँचे 
है। वे अपने साथियो के शरीर पर पैर रखकर चोटी पर जाये हे ।'* माक्से का एक 
अनुयायी, जो छेनिन का पक्का सहयोगी, लियोनद्राटस्की था। लेनिन का उत्तरा- 
धिकारी द्राटस्की ही होनेवाला था। स्टालिन कौ यह बात पसन्द नही थी। 
इसलिये लेनिन के जीवन-काल से ही स्टालिन ने द्वाटस्की को नीचा करने का यत्न' 
शुरू कर दिया, और सव्‌ १९२४ मे जब लेनिन की मृत्यु हो गई, तब उसे येन-केन- 
प्रकारेण उत्तराधिकारी नही बनने दिया और उसे टर्की मे निर्वासित कर दिया। 
फिर स्टालिन के दवाव और पषडयन्त्रो के कारण सस बेचारे को टर्की से फ्रास, 
फ्रास से नावें, ओर नावें से फिर मास्को भागना पडा तथा उसका कत्ल कर दिया 
गया। इतना ही नहीं ट्राटस्की के' विनाश के वाद स्टालिन ने एक ऐसी राजनैतिक 
ढंग के कत्ल की चाल चली कि अन्त मे स्थिति ऐसी पैदा हो गई कि जिनोवीव' और 
कामेनेव को जिनकी सहायता से ट्राट्स्की का विनाग किया या, सूली पर चढा दिये। 
वाद मे स्टालिन को जिनौदीव ओर कामेनेव के विरुद्ध सहायता देनेवाले टोमस्को, 
वुश्वारिन, और राइकोव मे से अन्तिम दो को भी, विख्यात मास्को के मुकदमे ही 
के वाद सूली पर चढा दिया गया, और टोमस्की को गिरफ्तार होते के पूर्व ही 
बात्मघात कर लेना पडा।” 

पर वात सच यह है कि किसी सस्या की अच्छाई या बुराई की जाँच के लिए 
उसे उसके किसी पुजारी के चरित्रो की कसौटी पर कसकर देखना न्याय-सगत 





१० गरान्धी मर स्टालिन, पृष्ठ ३५ 
११ शगान्धी मौर स्दालित! फे तीसरे अध्याय के आधार पर 


श्य्र्‌ मास्स और गायों का साम्यदर्शन 


नही होवा। इसलिए हमे स्टाल्नि की वात ही छोड ठेनी चाहिये, और देखना चाहिये 
कि मास के साम्यवाद में क्या हिसा रा निपेंप है, जार यदि निषेव नही, तो क्या 
आादेग है ? जनी तक जितना हम साम्यवाद्दियो के मूल प्रन्य, कम्युनिस्द मेनीफेस्टो 
के बावार पर ऊपर कह आये है, उससे तो यही ज्ञात होता हे कि पद्भपि उसमे कत्ल 
कर टाठते की घुली तौर से जाजा नहीं है तवाप्रि उसमे निप्ठुए जाक्रमण 
(१७४००7४८ गा००१5), वलात्जार (07०८०), अथवा हिसा (०८४८८) की 
नोति निहित है जो झस्त्रास्त्र बद्धविजादों के छिए क्षम्प कही जाती है 
इसके अतिरिक्त प्रत्यन नी यही देवा जाता है कि साम्बवादी हले तौर पर राजमर्रा 
यह कहते हे कि उद्देश्य पूतति के लिये बुरा से बुरा साधन क्यो न अपनाया जाय 
चह मान्य है, वर्जनीय नहीं (ल्वर्त ए_॒फ़ागी० छाल ग्ा८्थ्ण5) । लाग केवल कहते 
ही नही हैं बन क्षतते नी व्ही हैं। तब फिः उक्त नीति के आपार पर 
स्टालिन भी अपने उक्त कुकृत्यों को न्यायसगत कह सब्ते ह। मारक्स के अनुयायी 
डस प्रक्षार के समाज-गठन गौर यासन-्यवस्था को भले ही न्याय कहे पर सावारणत 
वह हिच्र ही कहट॒टाने योग्य हैं। इसलिए जो वाद हिन्न-व्यवस्थानों का पत्रकार 
हो उसे हिसात्मक समाजवाद ही कहना उपयृकत होगा। 


राष्ट्रीय समाजवाद और उसमे हिसा का स्थान 


माक्सं-पय पर हे जानेवाले हिसात्मक समाजवाद के अतिरिक्त एक समाजवाद 
जी हैं जिसका प्रचार दुनिया मे वहृतायत से पाया जाता है। प्राय हर देन मे उसके 
अनुयायी पाये जाने है। उसे एाप्ट्रीय समाजवाद (४७०मछों 80टथात्) 
फहते है। उसकी उत्पत्ति एप्ट्रवाद (0४४०४थाष्य) से हुई प्रतीत होती है। 
“प्ट्रवाद के अनुपापी जपने राप्ट्‌ को सर्वत्र सम्झकर परराप्ट्रो के हित्तो को 
कुचल डालने मे कुछ व॒राई नही समझने | उसके नाम पर ही हिंटछूर का नाज़ीज्म, 
जौए मुस्रोलिनों का 'फेसिज्म' वढा। सच वात यह है कि जिस प्रकार राज्यवाद 
के जमाने मे राजा लोग उपनी दुर्नीति के द्वारा साम्राज्य-प्रनार के हैतु खून-खरावियाँ 
कऊरने में नहीं चूकने थे, उसी प्रकार कुछ लोयो ने राष्ट्रवाद का नकाव पहना 
जौर उसकी बाई में जत्याचा: कना शुरू किये। जब राष्ट्रवाद ने इस प्रकार 
के नीपण रूप बाए कियरेतों उसका अन्त करने के छिये दूपरे छोगो ने दाय्ट्रीय 
समाजवाद को जन्म दिया और कहा कि राप्ट्र-हित सावन के लिए यह आावश्यक 
नहीं कि परराप्ट्र हिता जा ध्वस हो किया जाय, क्योकि मनृप्य समाज एक है। 
इस नामाई जौर सकौय अहिंसा की भावना को तेकर राष्ट्रीय समाजवाद उसी 
जकार प्रकद हुआ है दिद्ध प्रका- राज्य” अपनी निरकुण रूप मकर मुखाकृति 
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पर राज्य समाजवाद' (8६४४४ 800०४शें579) का पर्दा डालकर विचर रहा है। 
तुलनात्मक दृष्टि से यह कहा जा सकता है कि जो कट्टरता और (हिंसा माक्स के 
राज्य-समाजवाद मे वर्ती जा रही हे वह राष्ट्रीय समाजवाद में नही है। चूकि 
राष्ट्रीय समाजवाद का प्रवत्तेक मार्क्स जैसा कोई व्यक्ति विशेष नही हुआ है जिससे 
उसके बनुयायी साम्प्रदायिक कट्टरता की लकीर के फकीर वने, इसछिए वह अहिसा 
मार्ग की और विकसित होता जा रहा हे! 

यदि गास्धीवाद ने जन्म हेकर अहिंसा की परिभाषा को अत्यन्त व्यापक 
और आस्तरिक न कर दी होती तो इस राष्ट्रीय समाजवाद को जहिसात्मक समाज- 
वाद ही कहते। उसका उद्देंई्य यद्यपि यह नहीं रहता कि ससार के श्रमिकवर्ग 
ओर पूजीपतिथों के बीच सघय॑ उत्पन्न किया जाय जैसा कि उपर्युक्त मार्क्सवादौय 
समाजवाद का रहता है, तयापि वह सा्ंमौमिक श्रमिकवर्य का बडा हिमायती 
हे--उप्की सहानुमीतिक दृष्टि सब और फैली रहती हे। राष्ट्रमुक्ति उसका प्रधान 
ध्येय है। राष्ट्र ही उसके कार्य कम की सोमा है। राष्ट्र को वलित जातियों तया 
श्रमिकवर्ग का उद्दार करना एवं उन्हें सामाजिक सभी कार्यो मे समानाधिकार 
आप्त कराना उसका मुख्य कर्तव्य हे! देश की आर्थिक ओर राजनैतिक व्यवस्था 
को उच्चस्तर पर ले जाने की भावनाये उसमे सदा जागृत रहती है। 

राष्ट्र की जनता को अपने कार्य-क्रम की ओर आकर्षित कर उसके मत-दान 
को प्राप्त करना, चुनाव में विजय प्राप्त कर लेने पर राज्य-विधान सभागो में 
जाकर समाजीद्धारक कातूनो का निर्माण करना, एवं अपने दल के वहुसस्यक 
प्रतिनिधि पहुँचने पर राज्य शासन को अपने हाथ मे लेकर सारे राष्ट्र की हित 
कामना से राज्य का कार्य-मार चलाना इस समाजवाद की तीति है। पूजीपतियो 
का वह भो उसो प्रकार कट्टर विरोबी है जैसा माक्संवादीय समाजवाद है। श्रमिकों 
का उद्यारक, पूजीपतियो का चिनाशक, राष्ट्र-सम्पत्ति का प्रवर्षक, राष्ट्र-सम्मान 
का पीयक यह समाजवाद राज्य-कानूनों एवं राज्य-शासन के हारा अयने उद्देश्य को 
आप्त करने के लिए दत्त-चित्त रहता है। उसका विश्वास व्यक्तिगत सम्पत्ति मे 
नहीं। वह चाहता है कि व्यक्तिगत सम्पत्ति के स्थान में देश की सारी सम्पत्ति 
समाज की सम्पत्ति होने, गौर राष्ट्र की समस्त व्यक्तियों की जावश्यकताएँ राज्य 
अपनी भिन्न-भिन्न स्कीमो के हारा पूरी करे। गरज यह कि उसकी दृप्दि में बर्य- 
चिहीन राष्ट्र ही सव कुछ है। पर इसका यह अर्थ कदापि नही कि बह निज राष्ट्र के 
डिये अन्य राष्ट्री का गला घोटना अपना कर्तव्य समझे। वह चाहता है हर रप्ट् 
फले फूले और उसके साथ में भी फलू फूलूं। उसका विकसित आदक्नीय रूप 
भारत के इतिहास में मौजूद है। उसके अधिनायक जयत्रकाश नारायण का स्थान 
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देश-परदेग में अत्यन्त महत्वपूर्ण है। गाधी जी को भी वे प्रिय थे, क्योकि कार्य 
सलग्नता के अलावा उनकी प्रवृत्ति शान्ति और अहिसा की और अधिक झुकी 
रहती ह। अभी कुछ दिन पहले उन्होने वत्तीस राप्ट्रो की समाजवादी-अन्तर्राप्द्रीय- 
सूचक विज्ञप्ति-पत्र मे यह घोषित किया था कि “स्टालिनत्व की सुक्ष्म-दृष्टि-विहीन 
निःशक रायनेतिक दर्शन की मयकरताओं को सुधारने के लिए गाघीवाद ही एक 
उपाय है, जिसकी अवहेलना करने से समाजवादी अपने मत के मूलतत्व को ही 
सो वैठेगे। प्रत्येक वैज्ञानिक समाजवार्दा का क॒त्तं व्य है कि वह गाधीवाद को समझे 
और समाजवाद की प्रतिष्ठा के लिए जितना उपयुक्त हो उत्तता उसे अपनावे !” 
यह बात जयग्रकाश नारायण जी ने भारत के समाजवाद के सिलसिले मे प्रेस ट्रस्ट 
ऑफ इण्डिया' (पी० टी० आई० ) को बताई थी। उन्होने बताया कि गाधी जी 
के सिद्धाती पर आवारित सर्वोदिय कार्यक्रम' का उद्देश्य है, जाति या वर्गविहीन 
अहिसात्मक सहकारी समाज (00-0एथाथ7ए८ 50८८४) की भाष्वि करना, 
जिसमे सबके लिये एकसमान अवकाश रहेगे।” उनका कहना है कि “यदि 


भारतीय समाजवाद से गाधीत्व की ओर ध्याव नही दिया तो उसे भारी हानि 
उठानी पडेगी।'* 


भाधी का महिसात्मक समाजबाद और साम्यवाद 


तब स्वाभाविकत मन से यह जानने के लिये उत्कण्ठा उठती है कि यह गाधीत्व 
या गराघीवाद क्या है, जिसमे प्रतिपक्षी को भी आकर्षण करने की शक्ति है। वह 
जो कुछ हे वह तो आगे देसने की मिलेगा। परन्तु यहाँ पर केवल इतना ही जानना 
हैं कि चह सब समाजवादों से ऊँचे दर्ज का समाजवाद है। सच पूछा जाय तो फेवल 
चही समाजवाद अथवा साम्यवाद कहछाने का अधिकारी है अन्य नही, क्योंकि उत्ती 
में वाह्य और आन्तरिक स्थितियों मे, तथा व्यक्ति ओर समूह में यो चित समत्वय 
की स्थापना के लिए यसुदृरदर्गों सैद्ातिक एवं व्यावहारिक चेप्टाये है। जो कोग 
गायीजी को सभाजवादी या साम्यवादी नहीं मानते वे भयकर मूल करते ह। 

गावी जी बामिक और सावुवृत्ति के पुरुष थे। ईव्वर मे उनकी आस्था थी। 
ाम्य' ईव्वर-उपाधि हृ, यह हम पहले देख चुके हें। जो ईश्वर का अननन्‍्य भकक्‍त 
हो वही तो साम्य का सच्चा भक्त हो सकता है। आर जो सच्चा भक्‍त हैं वही 
सच्चा वादी ही सकता हें। वैज्ञानिक सत्‌ स्वरूप ही गाघी का ईश्वर है, जिस्फे 
विषय में हम जागे कहेंगे। फिलहाल मे ईइवर वाली वात को जाने दीजिये, जौर 





१२ अग्रेज़ी देनिक 'हितवाद', ता० २-९-१९५१ 


समाजवाद, साम्यवाद और गाघीवाद श्र५ 


यह देखिये उन्होने साम्यावस्था-प्राप्ति के विषय में क्या कहा है। मेरे लिये तो 
गीता आचार की एक प्रौढ मार्ग-दरशिका वन गई हे। वह मेरा घामिक कोश हो 
गई हे। अपरिचित अग्नेजी शब्द के हिज्जे या अर्थ को देखने के लिये जिस तरह 
मग्नेजी कोश को खोलता उसी तरह आचार सवंधी कठिनाइयो और उसकी अटठपदी 
गृत्यियों को गीता जी के द्वारा सुलझाता हूँ । उसके अपरियग्रह, समसाव इत्यादि शब्दो 
मे मुझे गिरफ्तार कर लिया। यही घुन्त रहने लगी कि समभाष कैसे प्राप्त करें, 
कैसे उसका पालन करें ? जो अधिकारी हमारा अपमान करे, जो रिश्वतखोर है, 
रास्ता-चलते जो विरोध करते है, जो कल के साथी है, उनमे और उन सज्जनो मे 
जिन्होंने हम पर भारी उपकार किया है क्‍या कुछ भेद नही है, अपरिग्रह का पालन 
किस तरह सम्भव है ? क्‍या यह हमारी देह ही हमारे लिए कम' परियग्रह है ? 
स्त्री-पुत्र आदि का यदि परिग्रह नही है तो फिर क्‍या है ? क्या पुस्तकों से भरी 
इन आलमारियो में आग लगा दू ? यह तो घर जलाकर त्तीर्य करना हुना। 
अन्दर से तुरन्त उत्तर मिला, हॉ, घरवार को खाक किये विना तीर्थ नही किया 
जा सकता। अपरिग्रही होने के लिए, समभाव रखने के लिए, हेतु फा भौर 
हृदय का परिवर्तन आवश्यक है, यह वात मुझे दीपक की तरह स्पष्ट दिखाई देने 
लगी। इसके आगे गाघीजी ने बताया है कि उन्होने उक्त विचार को कार्य-रूप 
में परिणत करने के लिए तत्काल कदम उठाना प्रारम्भ कर दिया। उपर्युक्त 
उद्धरण मे इस लेखक ने जो शब्द निम्नरेखाकित कर दिये है, वे महत्वपूर्ण और 
पारस्परिक सम्बन्धित है। गीता में समभाव, सम्भव, साम्य आदि णब्द अनेक 
स्थानों पर आये है, जैसा हम पहले भी कह आये है। उनसे यह भाव व्यक्त होता 
हे कि बाह्य दृश्य पदार्थों मे समभाव प्राप्त होने के पूर्वे अन्त करणीय समता हीना 
आवश्यक होता है। भगवान्‌ स्वय सम्भव” को अपना ही अवत्तार कहते है- 
सम्मवासि युगे युगे'। मनुष्य मनुष्य को ही नहीं--मनुष्य केवल विद्या-सम्पन्न 
ब्राह्मण और चाण्डाल को ही नही, वरन्‌ गौ, हाथी, कुत्ते मादि अन्य जीवधारियो को 
भी समभाव से देखे, तव वह गीता की दृष्टि मे समदर्शी कहलाया जा सकता है।" 
परन्‍्तु गान्धी जी का विपय था मनुप्य-समाज, इसीलिए उन्होने मनृष्य-मनुप्य मे 
समभाव लाने की ही बात को कही हे। यह सममाव तभी आ सकता हैं जब स्वाये 
की भावना का त्याग हो। स्वार्थ जकडता है। जकड जाना या पकड जाना ही 
'ग्रह' है। 'परि! उपसगग का अथे होता है चारो ओर' इसलिए 'परियग्रह' के मायने 





१३. आत्मकथा (खंड २), पृष्ठ २५-२६ (तिम्ताकित रेख़ायें मेरी हैं) 
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१२६ साकक्‍स कौर गाघी का साम्पदशंन 


होते हें चारो ओोर से जकड जाना । इस चारो ओर से जकड लेनेवाले स्वार्थ को 
छोड देने पर अर्थात्‌ जपरियग्रह' (अ-+-परिग्रह) करने परही सममाव प्राप्त हो सकता 
है। परन्तु वात ऐसी तो नही है कि यह चारो ओर से कसा हुआ जीवन एक मत्र- 
सी फूक मार देने से ही तदाऊ से निवृत्त हो जाय। उसके लिए प्रयत्न और साव- 
नाजा की उसी प्रकार जरूरत है जिस प्रकार नदी की घार मे पडे हुए मनुृप्प को 
किना तक पहुँचने के लिए तीरनता पडता हं। तीर्थ” बब्द का मूलार्थ तीरना 
ही है। वह तृ' बानु का रुपान्तर हे, जिसका अर्थ होता है 'तीरता'। इसलिये 
गान्यी जी का तात्वय यह है कि स्वार्य त्याग कर आत्ननिग्रह की सावना करते 
करते समभाव को स्थिति प्राप्त को जा सकती ह। इसी का नाम घरवार को जलाना 
या खाक करना है, क्योकि घरवार आदि स्वार्य भावना का द्योतक हैं। 

इसलिए गान्‍्वी जी ने कहा है कि समभाव' रखने के लिये हेतु का भौर हृदय 
का परिवर्तेन करना आवश्यक है। दूर क्यो जाते हो ? यह देखिये गार्धी जी ने 
खुले शब्दों मे अपने आप को समाजवादी होना स्वीकार किया है। एक वार समाज- 
वादी नेता जयप्रकाशनारायण' की चर्चा होते समय उन्होंने कहा था कि “में 
उसके (जयप्रकाशनारायण के) पैदा होने से पूर्व से ही समाजवादी हूँ । फिर 
हरिजन के १ जून सन्‌ १९४७ के अक में गाघोजी ने लिखा था कि 'समाजवार्दा 
का निद्धात में तभो स्वीकार कर चुका था, जब कि में दक्षिण अफ्रीका में 
ही परा। 

परन्तु गान्धी जी का समाजवाद उनकी अहिंसा! शब्द की व्यापक परिभाषा 
के अनुसार अतिशय बहिसात्मक--नही आत्यन्तिक मअहिसात्मक है। इसलिये 
उनका अन्य समाजवादों से मतभेद होना स्वामाविक था। इस दृष्टि से वे 
जयप्रकाशनारायण के समाजवाद तक से असहमत थे। लुईफिशर ने लिखा है 
“सन्‌ १९४२ के अमहयोग आन्दोलन के दिनो मे जयप्रकाण के नेतृत्व मे समाज- 
वादिया ने हिसात्मक उपायो को अपनाया। उन्होने सरकारी सम्पत्ति नप्ट की, 
छिप्रा हुआ सगठन वनाया, पुलिस से अपने-आप को छिपाया, और अधिकारियों के 
काम में जबरदस्त वाबाये पहुंचाई। ये सब वातें गाथी के अहिंसा के कानून के 
अन्तर्गत निषिद्ध हैं। इसलिए गान्यी की समाजवादियों से नही बचती थी। 
यद्यपि जहा तक समाजवादियों की राष्ट्रीय मुक्ति की भावना का सम्बन्ध है वे 
इसके जनक थे और उनके अतिम समाजवादी उद्देश्य से भी उनके विचार मिसखते 
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(८) 
राज्य-विहीन समाज की भावना 


राजकीय फत्तेंच्य और सत्ता 


चत जब्याय से हमने ऐतिहासिक विकासक्रम की दृष्टि से राज्य-निर्माण को 
बात जान ठी। प्रेम की आकर्यण-शक्ति ने उसको जन्म दिया, भर जीवन-रक्षा 
की आवश्यकता एवं जाकाक्षा में उसे कायम रखा है। प्रवानत उसके दो प्रकार 
के कर्ेव्य रहते है। एक को स्वराप्ट्र-तीति जयवा गृहनीति कहते हैं, और दूसरे 
को परराप्ट्रनीति जयवा वैदेशिक नीति। ग्रृहनीति के अन्दर उन सब कार्यों 
का समावेग हो जाता है, जिनके द्वारा प्रजा गौर देश की नैतिक, भाथिक, राज- 
नैतिक एुय सामाजिक उन्नति हो। उत्पादन, वितरण, कलरू-कारजाने, व्यवसाय, 
न्यायालय, जेल, पुलिस जादि जनेक विषय गृहनीति में शामिल रहते है। 
वैदेशिक नीति का मुख्य उद्देश्य यह रहता है कि निज देश और अन्य देशों के वीच 
व्यावनापिक एवं राजन तिक मेरी वनी रहे, और मित्रता टूट जाने पर अपनी रक्षा 
करने की क्षमता रहे। इसलिए हर राज्य को सेना रखनी पड़ती है, जिसका उप- 
योग अन्य देशो से युद्ध के समय, या निज देश में उठे हुए बलवा जादि के समय 
का हाता है। गरज यह है फ़ि राज्य सत्ता को कायम रखने के लिए उसमे शक्ति 
का होना आवश्यक होता है। सैद्धान्तिक दृष्टि से तो यह कहा जाता है--विशेष- 
कर उन राण्या में जहा डेमोफकेंसी (जनततात्मक पद्धति) है--कि हर राज्य के 
पीछे जन-भक्त रहती है, जो उसे वछवान बनाती है और कायम रखती है परन्तु 
व्यावहारित दृष्टि से वह जपनी जक्ति अयवा मपने वल का प्रयोग कानून, न्‍्याया- 
लय, जे, पुछिय थौर सेवा-विभाग के द्वारा किया कझता हैं। यही उसके सत्ता- 
त्मक जा है। जन-शबित ही उन्हें वनाये रखती है। जन-शवित ही उनका परि- 
बेन काती एहती है, जौर जन-शवित ही, अगर चाहे तो उन्हें मिटा सकती है। 


राज्य-चिहीन समाज की भावना 


यह एक बहुत मानूठी सी वात्त है कि जब कमी मनुप्य की स्वेच्छा मे वाया 
पहुँचती है तो उस्ते द ख होता है। जहा दु ख हुआ कि पूर्ण सुत्र के मामले में रोडा 


राज्य-चिहीत समाज की भावना १२९ 


अटका। मार्क्स और गाघी दोनो के सम्मुख समाज मे पूर्ण सुस--मात्यान्तिक 
सुख--की स्थापना करने की कल्पना थी। यह कल्पना शेखचिल्ली जैसी नहीं, 
चल्कि व्यावहारिक कर्म योगी जैसी थी। दोनो को यह दिख रहा था कि जब तक 
राज्य-पत्ता, न्यायारृय, जैछ, पुलिस, सेना आदि के द्वारा मनुष्य के स्वतत्र मार्ग 
मे रोडे अटकातो रहेगी तव तक मनुष्य सर्वमुखी नही रह सकेगा। अत दोनो का 
विचार-स्वप्त था--दोनो की उत्कट भावना थी--कि समाज ऐसा हो जिसका 
संचारून बिना किसी राज्य-सत्ता के, बिना किसी सत्तात्मक हस्तक्षेप के--होता 
रहे 

यहा पर यह प्रश्न उठता है कि यदि स्वेज्छाचारिता न रोकी जायगी तो 
समस्त समाज मे व्यस्तता अथवा अधेर-नगरी (०9३०७) हो जायगी। डाकुओ, 
चोरो, लुटेरो, आततायियों, हत्यारों आदि का आतक फैल जायेगा। तव फिर क्या 
मास और गाघी राज्य-पद्धति को मिटाकर मराजकता फैलाने के पक्ष में है ? नही, 
दोनो का कहना हे कि राज्य-्पद्धति-वर्तमान दशाओ में नही मिटाई जा सकती, केवल 
उस ओर कदम बढाने के हेतु समाज-जीवन में परिवर्तेन लाये जा सकते हू। दातों 
अपने अपने ढग से यह कहते है कि अमुक अमुक उपायो का अवलम्बन करते करते 
क्रमश समाज मे निर्मलता और नैतिकता इतनी वढाई जावे कि अन्त मे राज्य- 
अ्यवस्था अपने आप जीणं-शीर्ण होकर सूख जाय या समाप्त हो जावे। क्योंकि 
उस समय उसके लिये कोई कार्य-क्षेत्र ही न रह जायगा---मतुष्य समाज ही अपने 
आप सब कामों को मेल-मिलाप से निपटा छेगा। ऐसी स्थित्ति तक पहुँचते 
पहुंचते मनुष्य की स्वेच्छाचारिता मिट जायगी। मतलूव यह है कि, जिस स्वेच्छा 
की रुकावट के विषय में ऊपर कहा गया है, वह किसी अयुक्‍त अनियत्रित पुरुष की 
इच्छा नही हे---बह हे, युक्त नियत्रित पुरुष की इच्छा। वह है स्वतत्रतायुकत इच्छा, 
न कि स्वछदतायुकत इच्छा। वह हे स्वार्य और पराथ की समुचित समन्वय वाली 
स्थिति, न कि निरी निक्ृष्ठ स्वार्य वृत्ति। 


डेंसोक्रेंसी मे उक्त भावना फी उत्पत्ति 


उपर्युक्त स्थिति आने के पहले डेमोक्रेप्ती अर्थात्‌ जनतत्रात्मक राज्य-व्यवस्था 

का रहना आवश्यक होता है। यदि कोई साम्राज्य काल मे, सामन्तश्ञाही के समय 

अथवा पूजीपति शाहनवीसी के जमाने मे उसे प्राप्त करने की आकाक्षा करता त्तौ 

यही कहा जाता कि वह हवाई महल खडा करना चाहता है, क्योकि व्यक्तिगत स्व- 

त्त्रता, जो राज्य-विहीन समाज का मूलाधार है, उक्त काछो मे नामचार को भी 

नही पाई जाती थी। अत डेमोक्रेसी ही के उत्यान काल में उक्त भावना का उठता 
हि. 


१३० भावर्स और गाघी फा साम्यदर्शन 


सम्भव हुआ। डेमोकरेप्ती अथवा जनन्‍तत घब्द यद्यपि कर्ण-मुखद वा चित्ताकर्षक 
होता है, तथापि वह अ्रम मे डाल देने वाला भी उसी प्रकार होता ह जैमे वहेलिया 
की कीगडी की तान हरिण के लिये। ज्योही हमारे कान में उसकी झनक पहुँचती 
है, त्योही हमे ऐमा प्रतीत होने लगता है कि अमुक देश में जहा डेमोक्रेसी है वहा दर- 
असल जन-राज्य ही हे। पर सच वात ऐसी नही है। सृष्टि मे अन्यान्य नाम जिस 
प्रकार मोह को उत्पन्न करने वाले होते है, उसी प्रकार यह डेमोकेसी नाम भी 
समय समय पर घोसे की ट्ट्टा हो वनकर रहा है। स्वार्थी लोग अथवा अधिकार- 
भोगी अपने विरुद्ध उठी हुई आन्दोलन-प्रिय जनता की आखों में धूल झोकने के 
लिये कुछ ऐसे नाम ढूढ लिया करते है जिन्हे सुनकर वह मुग्ब हो जाती है, और 
उसीमे स्वर्ग समझ अपने उन्ही विरोधियों की हा में हा मिलाने लूगती है। डेमो- 
ओमी जब्द भी ऐसा ही है। उसका इतिहास भी यही वतलाता है। साम्राज्य- 
सामन्तगाही को मिटाने के लिये जब लोगो ने कदम उठाया तव की जन-प्रतिनिधित्व 
पद्धति जाज को जन-प्रतिनिधित्व पद्धति से बिलकुछ ही। अलग थो। उस समय 
वही प्रतिनिधित्व कर सकता था जिसके पास अमुक तादाद की सम्पत्ति या भूमि 
हो, और मताधिकारी (वोट देने वाला) भी वही हो सकता था जो अमुक प्रकार 
फा सम्पन्तिवान या भूमिदार हो। स्वियो को तो मतदान का अधिकार ही नहीं 
था। पुरुष-स्त्री को, बनी-गरीब को, एकसमान वालिग मताधिकार प्राप्त होने 
तक डेमोकेसी को एक रूम्बे अर्से तक भयकर सबर्य-क्षेत्रों से पार होना पडा है, 
यह इतिहासन्न जानते हैं। फिर केवल वालिग मताधिकार से ही डेमोक्रेसी आ जाती 
है सो भी भूल है।” “अमी भी निशक कहा जा सकता है कि जन-इतिहास 
में डेमोकेसी का पूरा और पक्का रूप कही नही जाया है।” 


उक्त भावना के हेतु मार्क्स फो आथिक साधना 


मार्क्स के समय में डेमोकेसी का कही जन्म हो रहा था, और कही वह वाल्य 
या कौमारावस्था मे थी। सामन्तशाही के स्थान मे उपयंक्त मत-जाल के वश राज्य- 
सत्ता पूजीयतियो के हाथ मे सिमट रही थी। इसी कारण से मा्क्सकालोन साहित्य 
पूजीपतियो की उवाइ-पठाड से बौर मजदूर वर्ग की उमार से मरा पडा है। दानो 
चर्गो के वीच की असमानताजो की खाई को पूर कर समानता का स्तर ले जाना 
माक्सवाद का काम है। मजदूर वर्ग को ऊचा उठाकर और पूर्जीपतियो की नीचे 
लाकर एकवर्गीय समाज का वना डालना सावन का घ्येय था। उनका सिद्धान्त 
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था कि आथिफ समाउता आ जाने मे राजनैतिक समानता अपने जाप बार्त, जावेगा । 
आधिक पविप्मता मे! मिट थाने से परनपा पैपनायता, कह, विद्ोट, फाथ, पिश्रेष, 
मनोमाहिन्प आदि जर्नतिक दुर्गुग जाय से आप मिद जाएँगे, और जोबा भेष 
भृपा-्युक्त तैतिकफता था जावेगी। उपर यात या सिर परने के डिबे माय और 
उनके अनुयावी अपनी उसी ऐ तिएासिए टायविक्टिकठ पद्धाति (मेबए ) का जाप 
फेसे है, ना उनका एड विशेष देन मानी जाती है। उनती दृष्टि में मैतिक-लेल 
पाविय छोर के भिन्र मठी। उन से हैं णि पाथिय प्रिश्ञास (क्राशाटायशोी5: 
दच्णंप्रपता) ने' साथ साथ नीतिक विज्ञाथ (एवाल्या ९ए०पताणा) होना 
अवध्यम्भारी 7ै। उन नैतिकता यौछिफ है न॒ति जात्मीय, बढ़ भौतिवा उत्पनि 
ओर स्थिति पे अनुपार परियतित होती _झती ै। लि! उनकी आशा है कि 
जब मनु सुपन्‍्नैयनोध आराम में राने स्गेग ता उसकी पुद्धि भो उठेगी। तब 
फिट खब के सब एक उसे | प्रेम रसेगें->-/ै४+प5 से “ 7गे। भुयपना मिट जाने से 
घचारी-भपाटी मिद जायेगी, फदर-विईेंप मिद पान से माचोट इत्पादि का नामो- 
निशान नहीं रहेगा। जब कार नपराघा शी न रहेगा त। न न्‍्यायाठयों की, न जेडो 
फी, और न पुलिस या सेना फी टी जररत “हैगी। परिणामत राज्य भूत फूल की 
परतुद्यि के समान अपने आप सर पावेगा। यदि यढ़ बढ़ा जाय फ़ि अन्य देथो 
में अथया बाहरी दुशमना से रता शाने के छिये राज्य-्सना की फिर भी जर्प्स्त 
होगी ता उसया उत्तर मावसयादी यह देंगे कि राज्यान्त तो तभी हो सवता है जब 
पृथ्वी मर पर साम्य समाज की रघापना हो जाय अर्थात्‌ जय चर्गेविहीन समाज 
का सर्वेत्त प्रसार हो जावे। जय तक सर्वत्न वर्ग विदीन समाज ने होगा तय तक राज्य- 
व्यवम्था कायम राउनी पडेपी । 


माकसंवादियों हारा दसोफेंसी के दो अर्प 


देमोकेसी भौर ठेमोफ्ेटिक स्टेट अर्थात जनतप्र और जन-तयात्मक राज्य में 
भेंद ै। लोग बहुचा उस भेद फो भूल पाया करते हैं। जनतत्र एक सिद्धान्त हे जिस 
में अत्पसस्यक दल पर बहुसरपक दऊ का जाधिपत्य रहता है, और जनतप्रात्मक 
राज्य उस जनतत्रीय सिटान्त का एक विद्येत् रुप होता है। जब माक्मेवादी यह कहते 
है कि राज्य फा अन्त हो जाय तब यह नही समझना चाहिय कि वे जततत्र-निद्धान्त 
की ही मिटा देना चाहते है। वे चाहते है, ऐमे राज्य का मिटता जिसमे जनतत्न के 
नाम फी आए से बहुमर्या अल्पसस्या पर अपने विचार वा कार्यों को जबरदस्ती 
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श्श्र सारक्स और गाघी का साम्यदर्शान 


दूसती हो। “समुक देण जनतजात्मक है या नदी उस प्रश्त का ठीक-ठीक हल केवल 
हम बात से नही हो सकता कि उसके राजनैतिक स्नरूपा की ही जाँच कर जय जाय। 
यदि हम यथार्थता पर पहुँचना चाहते ह तो हमको यह जवब्य स्वीकार करना चाहिये 
कि जनतग्रात्मक पिचार का सम्पन्ध केवल राजनीति से ही नी रहता वरन्‌ समस्त 
सामाजिक सस्थाओ ने रहता है, और राजनैतिक वातो मे भी केवल स्वरूपी के आचार 
पर उसका निम्चय नहीं किया जा सकता। दूसरे णब्दों मे, जनतत्र का अभिप्राय 
राज्य-प्रवन्य के स्वरुप से उतना नही है जितना कि भिद्धान्त से है, और वह कैयल 
राज्य-प्रवन्ध ही का भिद्वान्त नही है वरन्‌ सामाजिक जीवन का सिद्धान्त है। इस 
भूलसे वचमे के लिये ऐग्ल्लि और लेनिन कई वार सचेत करते रहे हैं। लेनिन ने 
एक पार यह कहा था कि राज्य-मम्बन्धी बहस-मुयाव्सा के वक्‍त लोग इस वात को 
हमेणा भूल जाते है कि राज्य विनान का अर्थ जनतन विनाथ भी होता है। राज्य- 
जीर्णता से जनतत्र-जीर्णता का भी मतछूय होता है। परन्तु इस मय से कि श्रोता 
कही उपर्युक्त कथन का उल्ठा थर्य न समझ चैठें, लेनिन ने यह स्पप्ट किया कि हम 
जनतम के सिद्वान्त को अमान्य नही कहते । जत उपरोवत कथन में जनतम्न का अर्थ 
जनततात्मऊ प्रचछित राज्य-पद्धति का ठेना चाहिये जैसा कि छेनिन की निम्त परि- 
भाषा से विदित होता है। “जनतन (ऐ०४०८८७८ए४) उस राज्य को कहते 
हैं जिसमें 'बहुमर्याके अयीन अल्पसस्या वाला सिद्धान्त मान्य हो, अर्थात वह 
सस्था जिसमे एक वर्ग जे द्वारा दूसरे वर्ग के प्रति, जनसरया के एक भाग के द्वारा 
दूसरे भाग के प्रति क्मानुगत आघात (५७३०८४८०) पहुँचाया जाता हो ।” इसी का 
स्पप्टीकरण आगे चलकर लेनिन ने किया है। उनका कथन है कि “हमारा 
अन्तिम ब्येय है राज्य का विनाण अर्थात्‌ सर्व-साथारण पर किये जाने वाले हर एक 
व्यवस्थित और कमवद्ध आयात-हर एक आघात के प्रयोग का नाग । हम समाज की 
उस व्यवस्था की आजा नही करते जिसमे वहुमर्या के अधीन अल्पसस्या चाला 
सिद्धान्त कार्यान्वित न हो। परन्तु समाजवादी व्यवस्था (80०८शडणणके लिये 
कोशिय करते करते, हमे विग्वास है कि वह समाज व्यवस्था साम्य व्यवस्था 
(0०पणणाप्पाह) में परिप्कृत हो जायेगी, जौर इसी के साथ ही साथ 
जबरन करने की एवं एक आदमी को दूमरे के वद्य मे तया जनसख्या के एक 
भाग को दूसरे भाग के अधीन में रपने की कोई आवश्यकता ही न रह जावेगी, 
क्योकि मनुष्य वर्ग सामाजिक जीवन को कायम रखने वाली मूल दशाओ का 
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पराये बल और पराये वश के विना ही, प्रतिपालन करने में अम्पस्त हो 
जायेगा। 


साक्संवादियो फो अक्रिय अहिसा 


् 


यह है माकसंवादियो का राज्यान्त का सिद्धान्त, और डेमोजेसी सम्बन्धी विचार- 
घारा। बहुमत उन्हें मान्य है परन्त्‌ अल्पमत पर उसका जबरदस्ती ठ्सा जाना उन्हे 
सान्य नहीं! आधात--हिंसा (र/००॥००) उन्हे पसन्द नहीं। तब फिर 
क्या वे अहिंसात्मक जनतन के हामी है। यदि है तो उनमे और गावीवाद में क्या 
अन्तर हुआ ? अन्तर जो कुछ इस सम्बन्ध में है उसका कुछ अधिक स्पप्टीकरण आगे 
इसी अध्याय में करेंगे। यहाँ केवल यही जान लेना चाहिये कि लेनिन ने राज्यान्त 
और डेमोकेसी की जो व्यास्या की है वह निरी मौसिक ही है। कार्यक्षेत्र मे उसका 
कुछ दूसरा ही रूप दिसाई देता है। उनकी डेमोलेसी को वे डेमोक्रेसी न कहकर केवल 
सोशलिज्म (सामाजिक पद्धति) या सोशल डेमोक्रेमी (सामाजिक जनतन) कहते 
हैं और इस प्रकार की समाजवादी राज्य-पद्धति से उनका तात्पर्य रहता है, मजदूर 
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१३४ सावते और गापी का साम्मदर्शन 


वर्ग की वानामादी (008(0899 ण धाठ छिणलव्ाप्ा) सें। यय्रपि यह 
तानाथाड़ी मुसोलिनी जी। हिंदलर फी फेसिज्म जौर नाजीदेजम से भिन्न है, तथापि 
उसमे उसी प्रकार का जया दस्तीपन--उसी प्रकार के व तथा जाघात कं प्रयाग- 
फ़रिया जाता है जैसा फ्ि अन्य जनततात्पक दरास्या (0ल्का०थशत० 5003) मे 
किया जाता है। नही, उससे वी कटी अधिक जैसा कि हम गत अब्याय में पट आये है। 


सार्व्सवाद से मज़दर-वर्ग को तानाशाही 


मिजदु“वग, की तानाणाही कहने ही से पता चड याता है कि व्यापहारिक सेव 
मे साम्यवादी बल, बलात्कार और हिसाके पक्षफार है कयाति वर्ग जौर ताना- 
गाड़ो' द।ता शजद बलान्कार जीर हिंसा ऊ प्रतीक है। यदि थे अपने बला मोर जौर 
हिसायूतत तानाणाही के पक्ष बा यह फरार समर्यत ये ते है, जैसा जान सोमएविली 
ने बताया हैं, कि समाज की आवारभूत आशिक व्यवस्था को समुचित रूप से 
बनाये रपने के लिए भूतकाल में गजनेतिक वानासाही ठो सदा किसी ने किसी 
रूप से कार्य करती रही है और उमलिये मजदूर वग की भी तासाशाह्टी “सना 
न्यायोचित है, तो भी उनका पक्ष अपुप्ट ही रहता है। यह कहा को स्याय 
है कि अन्य राज्य-्पद्वतियो को हिसायुवत्त कहर आप उन्हें 'बराब कहे 
ओर फिर उन्हे अपने हाथ मे छेफर स्वय बलात्वा” तथा हिसा का करने लग जाय ? 
बदि यह कहा जाग कि उनकी तानाशाही केवल उतने ही फाल तक के लिये है जितना 
साम्य-व्यवस्पा तक प्राप्त करने में छग्ेगा तो यह भी फोई न्यायोचित तक॑ नही है। 
पहले तो यह भी पता नही कि इस प्रकार की व्यवस्था कभी का सकेगी या नही । यदि 
जाने की सम्भावता मान भी ली जाय, तो वहा तक पहुंचते पहेंचते अन्यन्त लम्बी 
काल लगेगा इस छूम्वे काल में क्या विश्वास है, कि एक अधिकृत वर्ग या जनगण 
का एक नर्वित्यारी थान साम्य मकसद की ही आर कार्य फरता हुला बदता जावेगा, 
यह अटल नियम है कि प्रभुना पाफा मतृप्य मे मद चढता है, जो अनयों के रूप में 
प्रकद होता दुआ अधिवकारो-जक याणकारी वन जाता है। जिनके वानों में आाघात 
और हिंसा का मत्र फूफ़ा जाय और जिनके हिसात्मक कार्यों को प्रोत्साइन मिलता 
जाय, वे कया भक्ता स्वप्न में नो जहिसात्मक स्माण-व्यचस्था को देप सकते है, 
जागृत स्थिति की वात ता जाने दो। साम्प्वादियों ने अपने मूल घोषणा-पन मे ही 
कह रपा है कि हम खुले तौर पर ऐलान करते है कि हमारे उद्देश्य सर्व प्रकार की 
प्रचद्चित सामाजिक परिस्थितियों को बलपूर्वक उखाड़ कर पके विसा पूर्ण नही हो 
सकते । जजिकार। वर्ग का साम्यवादी क्रान्दि से काप उठने दो । मजदू: वर्ग का 
इसमें क्या विगद्रता है-उनकी जजीरें ही दूठेंगी। उन्हे तो संसार पर विजय 
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प्राप्त करना है।' इतना ही नही यदि आप चाहे तो स्टालिन हारा लिसित अनार- 
किफम आर सोशलिफज्म' (5987०992 67 5000॥570)' नाम की पुस्तक के उस 
भाग को पढ जाइये, जद पर उन्होने अनारक्तिस्ट लोगो की उस दलील का खण्डन 
किया है, जिसमे वे कहते ह कि सामाजिक जनतत्र (सोशल-डेमीक्रेसी) अर्थात्‌ 
साम्पवाद का न्तिकारी वही है---वह वन्दुक और शस्त्रो के द्वारा नही, वल्कि मत-पत्रो 
(बैलट पेयर्स ) के द्वारा ऋात्ति लाना चाहता हे। स्टालिन साहव का कहना हे कि 
अनारकिस्ट लोगो का साम्यवाद पर इस प्रकार का छाछत लगाना मानो उनकी 
अश्नानता एवं साम्यवाद को बदनाम करने की व्यर्थ चेष्टा है। इसकी पुष्टि उन्होंने 
माक्सं और एऐग्ल्सि के कतिपय कथनो से उद्धरण देकर की हे, जो पठनीय है, ओर 
जिनसे यह ज्ञात हो जाता हे कि साम्यवाद के गुरुओ मे यह आदेश दिया है, कि अपने 
उद्देश्य फी प्राप्ति के लिये व केपछ सुल्लमथुल्ला शस्त्रारत्र का प्रयोग ही उचित है, 
बल्कि आवश्यकतानुसार घूर्तता, छल, कपट तथा अन्य अमानुषिक व्यवहार भी किया 
जाना चाहिये। यह देखिये सन्‌ १८५० में मार्क्स ते जर्मन सायियो को लिखा था 
'कि “किसी भी बहाने पर हथियार और गोला वारूद नही छोड देना (5प्रएर्पतेथ) 
चाहिये। श्रमिकों को चाहिये कि वे स्वतत्र रूप से अपने कमात्डर आदि 
मुंकरंर करके शमिक-सरक्षक दल की व्यवस्था बना ले ।” फिर सनू १८५१-५२ 
में मार्क्स और ऐग्ल्सि ने छिपा कि “एक वार जव बलवा प्रारम्भ कर दिया, तव 
फिर पवके मनसूवे से ही काम किया जाय, और वह भी जाक्रमण के रूप मे। प्रत्येक 
सश्नस्त्र चलत्रे के समय सरक्षण (त८थिा०८) के हेतु लडता मानों मौत का ही 
बुलाना होता है। 
जब तुम्हारे विरोधियों की शक्तियाँ चिसरी हुई हो, तभी उन पर घावा 
चील दो, गौर कितनी भी अल्प क्‍यों न हो, नित नई सफलताओं की तैयारी 
करो अपने विदद्ध दुष्मनों की शवित संग्रह होने के पहिले हो तुम उन्हे 
पीछे हटने के लिये सजबूर कर दो।” और देखिये पेरिस के श्रमिकों से, मार्क्स 
ने उस समय क्या कहा था जब कि उन्होंने पेरिस को हाथ में कर छेने के वाद 
वरसाइल पर घावा नहीं किया ? उन्होने कहा कि “यदि वे हारे तो केवल 
उनकी भलमानुकता मलास्वभाव' ही इसका दोपी ठहराया जा सकता है। उनको 
बरसारूकू पर फौरन धावा कर देना था वे अपना मोका न्याय-परायण 
माशकाओं ((0फऋटष्य:00 $०एएञॉ०)) के चक्कर से पड जाते के कारण चूक 





५ मंनोफेस्टो, पृष्ठ ९१ 
६ यह पुस्तक फलेक्टेड बर्स (00॥००००१ १४०४५.७), खड़ १, का भाग हे । 


१३६ झाभर धौर गांधी था साम्यदर्शन 


गयें।” उप ता वी सपा” सिह भावी हि एइेंशरव र] एज | छिप पाए का 
आपया भाई ही ये घट णिसा भी सीडजदुरे क्या एव ॥07 क एशी पाहिये। 
गृहनाग्राप खाता हू, तार-भाए में हिपए-उता यहा चाजाद शा ४०, साय- 
परायगाया पद घाव, न रेपद यु रपपाय ली थिंद णाय, जी परयाह सर्ही, पर 
उरेहलआाप्यि खयाय शो-शया / मात्र शा शिफ, दियो ८४ था स्टाशित ते 
साम्पवादी हन्‍िसा फो सम वर छा पिस्ट खाया ₹ मुए पर दाप" चारा हैं, 

जिसके द्वात उस्हों एपी नया जाए विरेधनयश एसिया गो या बफाना 
साहा दि मायायाद में टिया ही /“-+शात्ति योगी 2। जप दिए व गिग्मनाय 
छेनिन 3! एपराजत अहिया बा ते सादेश थे रद 5 एए मौचिं 5३ चाच, प्ववरा”- 
धन्य धार की ठठटी यह चयोीं है। एड ता वा भी सॉम्राशितवा उर्पति का 
माय ये यरेगा) गमाबस यो उया था एमाा (वा) हर्जी प्रात पराशविष 
जगली भाग की और प २" वे घातय परी है ।! 


मारसंचाद में डेमोत्रेप्री फे छीन रुप 


अप हम मावर्सवादियों की दुप्टि ग। “का शत ऐसी सी से प" परेंस गये, लहीं 
से डेमोकेपी के स्वस्या पर एकवारगी यजा पैक चये 4 । चागसवादिपं, वी दृष्टि 
थे उेमोकेंसी थे लीन रूप टुए। एप बर्तमाय प्रगति उेमाछेनिया, शिएं बुर्जुटा 
या पृजीपति उेमावेसी का जाया है, दूपर पत्रामा छपात्‌ मण्यशातीय 
ढेमोफ्रेमी जिसे श्षमित्र ऐमाफसी अर्थात्‌ संगरृर वो की सानाणाएँ कहे है । 
ओर तीसरे अविपष्यकालीन उमाग्रेमी, जिये साथर उम्रापेनी (89ल' 
एशा०टा३०)) जर्वातू ह्य-जिरीत साग्य चमाम हो मसाम दिया गया है। 
मार्य्सयादी मजदा वर्ग की ताला पाटी या नी सौगर उेमापवी छी उरसे है ऐसे 
अवसर पर पाठकों को उसे अन्तिपर चाम्य-्ममाज की पूरे चिलि चयन कर ही 
वाचना चाहिये। 


उपयुक्त तीनो रुपो से बहुमत की सान्यता 


>> ; 


उबत तीनो प्रकार की उमोपेगियो में बहुमत की ही प्रयानता माने) जाती 
है। परन्तु इस मत का प्रयाग त्ीया में भिन्न निप्त प्रयार ने होगा 3। बामत में 
धवित व्याप्त रहती है-उसमे यद रटता है। इसी फ्राणण से उसबत अल्यसा-यद्रो पर 
माविपत्य रहता है। प्रयम दो प्रकार की उमीकेसियो ये बहुमत का आयाए शारी- 





७. अनारकिज्म बार सोशलिज्म, पृष्ठ ९० से ९४ तफ फे आधार पर। 
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रिक्त अर्थात्‌ भौतिक वल (?#एझ८४ 770८८) होता है। और त्तौमरे प्रकार की 
डेमोजेसी के बहुमत का आवार शारीरिक बल के स्थात मे नैतिक बल (70व 
० लापप्श 0८८) हो जाता हैं। नैतिक बल का प्राप्त कर लेना कोई सरल 
यात नही है। घारीरिक बल का छोप क्मण अभ्यास करते करते हो सकता है। यह 
किस तरह से छोप हो सकता है, इस पर आगे यथास्थान विचार किया जायगा। 
यहा पर केवल यह जान लेना चाहिये कि उबत तीनो प्रकार की डेमोक्रेसियो मे 
बहुमत का मान किस हु॒ह त्तक और किन रुप में रहता है। 

लेनिन के कयन के आधार पर हम यह देख नुफ़े है कि साम्यवादी बहुमत के 
सिद्धान्त को समाज व्यवस्या से पिल्फुल नही उठा देना चाहते। तव फिए क्या वात 
है कि वे बुर्जुआ डेमोकेमी मे बर्ते जाने वाले बहुमत का विरोब करते है ? इस डेमो- 
क्रेमी में हिसात्मक बहुमत का दौर-दौरस रहता है, इसमे बहुमरयक अल्पसख्यकों 
पर आधातधूर्वक अपने मत को ठसते है, यह भी हम ऊपर कह आये है। 
इसलिये साम्यवादियों के मन्तव्यानुमार पूजीपतियो की राज्य-पद्धति में टेमोकेसी 
नाम की फोई चीज ही नहीं। वह केवल जनता को घोसे में छाल देने वाला चक है। 
देखने मे जो बहुमत का ढकोसला रहता है वह यथार्थ मे अल्पसस्यक पूजीपतियों 
का अल्पमत ही है। साम्यवादियों का कहना है कि ससदो आदि सस्थाओं के 
लिये जो चुनाव होता है, उसमे ऐमे ही लोग पहुँचते है जो स्वय पूजीपति द्वोते हैं, 
अथवा उन्ही-जैसे अन्य दूसरे व्यक्त जिन पर उनऊा परोक्ष या अपराक्ष रुप से प्रभाव 
रहता है। गरण यह है कि सर्व-्मातारण का पतिनिधित्व न होकर पूजीपतियों ही 
का प्रतिनिधित्व होता है। हम सव यह जानते है कि प्रति देश मे जन-सावारण की 
श्रमिक दल को सरया पूजीपतियों कौ अपेक्षा चहुत अधिक होती है। ऐसी दा में 
यही कहा जा सकता है कि वट वहुमत बहुमल्यको का बहुमत नही है, वल्कि अल्प- 
सस्यको के द्वारा गढा हुआ बहुमत है। मत साम्यवादी कहते हैं कि वुर्जुआ-डेमो केसी 
में अन्‍्पमत बहुमत को अपने शारीरिक वर के द्वारा दवा कर रसता है। इसीलिये वे 
इन मुद्ठी मर पूजीपतियों की राज्य-पद्धति को वुर्जुआ-डिस्टेदरशिप अर्थात्‌ पूजी- 
पति-तानाणाही कहते है। यह ब्‌र्जुआ तानायाद्ी गुलाम प्रथा एवं साम्राज्य सामन्च- 
प्रथा के समय की तानाझाही के समान जनसावारण का गला घोटा करती हे। 
इस तानागाही को मिटाऊर उसके स्थान मे मजदूर वर्गकी तानाशाही काम करना 
सार्क्सवाद का काम है, क्योकि बहुसरयक होने के नाते मजदूर वर्ग ही प्रतिनिधित्व 
और राज्यमार सम्हालने का सच्चा अधिकारी हो सकता है। स्टालिन के शब्दो को 
ही पढ लीजिये। उनका कथन है कि 'स्पष्टत दो प्रकार की तानाशाहिया होती 
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हूं। एक तो अल्पसस्यको की तानाशाही--छोटे से समुदाय की तानादाही 


१३८ सास और गाधी का साम्यदर्शन 


जिसका धावा जनसावारण के विरुद्ध रहता है। इस प्रकार को तानामाही 
बहुधा एक गुद्‌ट के हाथ में :हती हे, जो गुप्त रूप से निर्णय कर लेती है और 
बहुसरयक जन के गठे में फासी को मजबूती से कसा करता है। 

“म्रार्ससवादी इस प्रकार की तानायाही के अनु है और वे उससे वडयड़ाने 
वाले अनारकिस्ट लोगो (राज्य गून्यवादिया) की अपेक्षा अधिक दृद्ता एव स्वार्य- 
त्याग के साथ लडते हेँ। 

“एफ जौर दुसरे प्रकार की दानाथाही है, बहुसस्पक श्रमजीवियो की ताना- 
ग्राही--जन-साथारणकी तानाशाही, जिसका धावा पूंजीपतियों पर, अल्पसटयको 
पर, बोला जाता हैं। इस तानागाही का आविपत्य जन-माबारण के हाथ मे रहता 
है। यहा न तो गुट्ठवाजी को स्थान रहता है और न गुप्त निर्गयो के लिये गुजा- 
इण, यहा प्रत्येक चीज सुलात्ता सडको में, सभाजों में की जाती है--क्योकि बह 
तानायाही है, सडक की जनता को, तानागाही जो समस्त पीडकोी के विरुद्ध तत्पर 
की जाती है। 

मारक्स वादी इस प्रकार की तानाआही का समर्थत अपने दोनों हाथो से 
करने हैं-और वह इसलिये कि इस प्रकार की तानाशाही विशाल सामाजिक 
फान्ति का देदीप्पमान प्रारम्म है। 


'माक्संवादीय राज्य-विहीनता पर तुलनात्मक दृष्टि 


स्टालिन के उपयुक्त कथन से ही स्पप्ट ही जाता है कि साम्यवादी किस प्रकार 
के वहुमत को मान्य मानते हैं। मा्संवादियों का कहना है कि एक समय ऐसा आवेंगा 
जब मज़दूर वर्ग की यह तानाशाही मिट जावेगी, श्रमिक डेमाकेसी का अन्त होकर 
राज्य-विहीन स्थिति आ जावेगी। तव तक लोग इस प्रकार शिक्षित हो जावेंगे 
कि हर एक नैतिक जाचरणो का ही प्रवान मानने लूगेया और बहुमत से जो कुछ 
निर्णय खुले मैदाना मे, सडका में, समाओ आदि मे हुआ करेंगे वे समी निविरोध 
स्वीकार और कार्यान्वित करेंगे। भविष्य की इस राज्य-घून्य डेमोकेसी अबवा 
साम्य समाज मे विविव प्रकार की जर्य जौर समाज सम्बन्धी सहकारी सस्यायें 
प्रचलित रहेगी, जिनका यहा नकशा खीचना न आवश्यक हैं, और न सम्भव 
ही। वे लव सावन रूप है, और सावन दणया कालके अनुसार परिवरनशील हुआ 
करते हैं। 

यह व्यवस्था सावंभामिक होगी, क्योंकि जब सार्वभौमिक दो वर्गों के वीच मे 
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राज्य-विहोन समाज की भावना १३९ 


संघर्ष होना हे और उसमे एक की याने मजदूर वर्ग की जीत होना है तो परिणाम भी 
सावंभौमिक ही निकलेगा। यह उन राज्यशन्यवादियों (अनारकिस्टों ) की काल्प- 
निक युटोपियन (ए/0एा४7) समाज से भिन्न होगी जो इस सघये से अलग रहकर, 
अपने अपने मन के मुताबिक अध्यात्म के वल पर, धर्म के नाम पर, पूृजीपतियो की 
सहानुभूतियों के आवार पर, अथवा द्रव्य-दान वढोरकर इक्की-दुक्की छोटी-मोटी 
वस्तियों को वसाकर उन्हें आदर्श रूप बनाना चाहते है क्योंकि उनकी साधनाओं 
और भाकषसंवादियो की साधनाओं में कौडी मुहर का हेर-फेर है। इतना ही 
नही, ये (अनारकिस्ट छोग) माक्संवाद की नाव को चलने में रगर रूप वन 
बाधक बनते है।' यह व्यवस्था प्रारम्भिक कम्यूनो (?ग्राणधए७ 00फराशप्ाछए9) 
से भी भिन्न होगी, क्योकि उनका क्षेत्र परिमित था और इसका सार्वभौमिक, उनकी 
जावश्यकताएँ एवं परिस्थितियाँ सरल और सीमित यी और इसकी जटिल एवं 
विस्तृत---उनका संघर्ष प्राकृतिक स्थितियों से ही रहता था गौर इसका ऐति- 
हासिक विकासमय परिस्थितियों से-उनमे आथिक चेतना सुशुप्त थी और इसमे 
अत्यन्त जागृत---उनमे भेरे-तेरे ' का भाव ही उत्पन्न हुआ था और इसमे मेरे-तेरे' 
को विकराल भाव नैतिकता की धयोडियो से सुलाया हुआ रहेगा।” इसीलिये 
ऐग्लिस ने सन्‌ १८८४ में मार्सवाद के प्राथमिक कारू ही मे यह कह दिया था 
'कि जब समाज उत्पादको की स्वतत्र एवं समान सहकारिता के आवार पर उत्पा- 
दन को व्यवस्थित कर छेगा, तब उस समय वह राज्य के सम्पूर्ण कल पुरजों को 
एक कोने में एक तरफ उत्तके उचित स्थाव पर पटक देगा-अर्थात्‌ प्राचीन वस्तुओं 
के सग्रहालय में सूत कातने के चर्खा, तथा पीतलऊू की कढाही की बगल में।*' 
भावार्थ यह है कि उपयुक्त स्थिति जा जाने पर राज्य-पद्मति एक ऐसी अजीव 
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(अर्यात्‌ फुटम्ब, निज सपत्ति और राज्य का मूलोद्मव) 


2४० भार्क्स और गाघी का साम्यदर्शव 


प्राचौन वस्तु हा जायगी जैसी अजायवधर मे दर्णेकों के हेतु भाचीन क्स्तुयें 
एकत्र करके रसी जाती हं। “राज्य लक्षण का छोप होकर केवल आर्थिक 
लवाण रह जावेगे, जौर एक विगारू सहकारी समाज की कार्य निर्वाहक सस्था 
(2तंगग्राएफथपए८ ००परण्टा) के समान स्थिति आ जावेगी।'' 


हिंसक मतोव॒त्ति का भिटाना गायीवाद का परम ध्येद 


पूर्वोक्त स्थिति पर पहुँचने के पूर्व मार्क्मवाद के अनुसार पूंजीपतियों की 
वानागाही के स्थान में श्रमिकों की तानागाही का रहना आवश्यक है यह 
हम देस चुके ह। परन्तु गाधीवाद को यह जबरन करने वाली वात पसन्द नहीं, 
चाहे वह पूृजीपतियो की ओर से हो, या चाहें श्रमिकों की ओर से हो, चाहे वहु- 
सस्यको की ओर से हो, चाहे अल्पसस्यकों की ओर से। उसको दृष्टि में सूक्ष्म से 
सूक्ष्म हिसा साम्या- वस्था को संग करने वाली अथवा उसे दूर फेकने वाली सिद्ध 
होती है। वह वलात्कार अथवा हिंसा के बाहरी रूप को देखकर उसे ही सब कुछ 
नही समझ वैठ्ता॥ उसकी नजरों में वाह्य हिंसा गौण है। वाह्य अथवा व्यक्त 
हिंसा का आवबार होता है आन्तरिक दूषित हिंसात्मक मनोवृत्ति। इसलिये जब 
उससे कोई कहता है कि हिंसक को शरीर दण्द देकर उसे सुधारना चाहिए 
तो वह उत्तर देता हे कि शरीर-दण्ड से णुद्धि नही हो सकती। मनोवृति को 
बदलना चाहिये। यही भेद है गाघी-वादियों की हिंसा मे और मा्क्सवादियों 
जयवा अन्य भोंतिकवादियों की हिसा मे । वह संसार को विजय करना चाहता 
है, मनुप्यमात्र की कलुपित-हिसात्मक वृत्ति को अहिंसात्मक वनाकर न कि मनुष्य 
के शरीर को ठोक-पीटकर या काट-कूटकर। उसे हंसी आती है उन लोगो पर, 
जा दूसरे पर हिसक होने का जारोप करते हैं और जाप खुद हिसक मनीवृत्ति 
को जपनाये हुए उनके प्रति हिंसा का बर्ताव करने में नहीं शरमाते बरन्‌ 
उल्टा उसे श्रेय समझते है। गाघीवादी कहता है कि इस प्रकार के आचरण 
से न तो वण्डनीय ही सुबर पाता है और न दण्ड देने वारा ही। दोनों ओ: 
हिंसा वनी “ही है। वह हिंसा को दमन करने की सीति को उतना महत्व 
नही देता जितना कि उसके मूठ ही को निकाल कर फेफने को, जो मनुष्य 
के मत में मनुय्य के अन्त करण में वास करता हे। हिंसा से हिसा बटती है, 
घटती नहीं। इसलिये साम्यवादियों का जो मार्ग है वह कभी भी सास्य- 
अवस्था तक नही पहुँच मकता वल्कि उल्दी घार ही बहाने वाला सिद्ध होगा। 
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राज्य-विहीन समाज फी भावना १४१ 


जब कोई किसी राज्य-पद्धति को उसकी बलात्कार या हिसानीति के कारण ताना- 
शाही कहता है तो उसे क्या अधिकार कि वह सुद ही एक नई मजदूर वर्ग की ताता- 
शाही समाज पर इस बहाने से लाद दे कि वह परिवर्ततकालीन क्षणभगुर 
(पाहुनी) है---उसके वाद एक जानन्दमय साम्यगुण स्थापित किया जायगा। 
यह वैसा ही तर्क हुआ जैसा कि एक डाकू कहा करता था कि मैं डाका इसलिये 
डाला करता हूँ कि मै आगे चलकर डस तरह एकत्र किये हुए द्रव्य के द्वारा अनेक 
गरीब कन्याओ के विवाह कराने में लथवा अनाथ विववाओ के पालन-योपण 
करने में योग दूगा ! 


साम्पावस्था के लिये अहिसात्मक सनोचुत्ति फी अधवश्यकता 

हिंसा का नाश हिंसा से कभी नहीं हो सकता-अहिंसा से ही होगा, और राज्य- 
विहीन साम्य समाज की स्थापना तभी हो सकती है जब मनुण्य-मात्र की मनो- 
वृत्ति अहिसात्मक हो जावे, यह हे गाधीजी का सिद्धान्त। मार्क्सवादियों के 
समान उन्हे भी राज्य-पद्धत्तियों मे बलात्कार और हिंसा का रूप दिखाई देता था। 
वे भी समझते ये कि राज्य मे दण्ड-विवान, फौजदारी अदालतों, जेल, पुलिस, 
सेना का होना वाछनीय नही, क्योकि वे मनुष्य की ईइवर-दत्त स्वत वृत्ति के 
मार्य में बाबक होते हैं? राज्य की इन बाधक क्रियाओं को मिटाकर राज्य-पद्गति 
को सुखा डालने का ध्येय उनका भी था, ताकि सारा मनुष्य-समाज स्वतत्र रूप 
से रहे। प्रचलित डेसो कैसी अर्थात्‌ जनतत्रात्मक राज्य-पद्धति मे भी उन्हे वलात्कार 
और हिसा दिखाई दे रही थी और उसे मिटा डालने के लिये वे भी तत्पर थे। 
परन्तु उनका दृष्टिकोण दूसरा था और मार्ग भी दूसरा । 


गाघीवाद से स्व॒राज्य का महत्व 

*राज्य'ं शब्द से उस व्यवस्था का ज्ञान होता है जो दूसरो का नियत्रण करे 
अयवा जो दूसरो पर अधिकार रखे। इसलिये 'स्वराज्य' का अर्थ होता है वह 
व्यवस्था, जो स्व अर्थात्‌ खुद को नियत्रण में रखे अर्थात्‌ जो अपने आप का 
अधिकारी हो या अपने आपको काबू मे रखे। गाघीजी के स्वराज्य” शब्द के 
अन्तर्गत दो भाव मिहित है। एक व्यक्तिगत स्वराज्य और दूसरा सामाजिक 
स्वराज्य। व्यक्तिगत स्वराज्य से यह तात्पयें है कि हर व्यक्ति को अपने आचरणो 
पर नियत्रण रखना चाहिये। सामाजिक स्वराज्य समाज की उस राजकीय 
व्यवस्था को कहते है जिसमे जनतत्रात्मक राज्य-पद्धति हो और वह इस प्रकार 
नियत्रित हो कि कोई किसी पर वल का प्रयोग न करे, वहुमख्यक अल्पसरयक 
लोगो पर हिसात्मक उपायो के द्वारा भार-स्वरूप न बने। 


श्ड२्‌ मार्स्स और गाघी का साम्पदर्शन 


सन्‌ १९०८ मे उन्होंने जपनी पुस्तक हिन्द स्वरायप्र' अर्थात्‌ इन्डियन होमस्ड 
यह बताया है कि शग्रेजो को भगाकर जप्रेज-पद्गति को स्वीकार कर रेना 
स्वराज्य यब्द की परिमापा के अन्तर्गत नही आता। उन्होंने कहा कि मैं इस 
प्रया- वा स्वराप्य नही चाहता। यह सच्चा स्वराज्य नही है।”' “सच्चा स्वराज्य 
है आात्मापिकार या जात्म-नियत्रग ।” स्वार्जा का यह व्यापक अर्थ है। मनुष्य 
के था समान के प्रत्मेफ कर्व्य-लेत में जात्म-नियतण से काम करने पर ही 
स्वसय्य की यथार्थ चाफी उत्तेगो। आत्म-नियतरण के वुछ अनुपान भास्त्रो मे 
निहित हु, पपल्तु गायोजी ने सत्य जौर अहिसा पर ही अधिक जोर दिया है। 
उन्हीं द। के प्रतिपालन मरने से सब संघ जाते हैं। वल्ति यह वहिये इन दो में से 
क्रेसी एक को ही पत्रठ लीजिये, ता वही एक संवका सावक बने जाता हैं। इसी- 
छिपे गावीजी से कई वा यह कहा है कि मेरे छिये तो स्वराज्प के पहले जहिसा 
का ही स्थान है।”” जत उनका प्रयास हर दाज्य को जहिसात्मक मार्ग पर के 
जाने का था, क्योकि वे जानते थे कि “राज्य की जदें चाहे वह अच्छे से अच्छा 
जनतवात्मक क्यो ने हो, हिंसा में गठी रहती हैं। हिंसा में शोपण की किया 
(८६७०/०४४४७०॥) माजृद रहती है। और हर राज्य गरीबों का शोषण करता 
“हता है। !५ सन्‌ १९३४ में एक मुलाकात के समय गावी जी ने कहा था कि 
“ैण्पा हिला का उेन्द्रित और व्यवस्वित रुप का द्योतक है। व्यक्ति में आत्मी- 
यता हाती है, परन्तु राय्य अनात्मीय यन रूप है, उसका हिंसा से कमी निराकरण 
नहीं किया जा सञ्ता क्योझि उसीके जावार पर उसका अस्तित्व निर्मर रहता 
है। यदि राज्य का कायम रखना अनिवार्य हो, वो भी मैं उसका समर्थन इतना 
ही करूँगा कि उसमे कम से कम माता में स्वामित्व (मालकी) रहे। मैं विरोब 
पाता हें ऐसी सम्बा का जो बलात्कार (7८८) पर भाधाशित हो, और राष्य 
एसी ही सस्या है।”'" यदि राज्य बहुमुजा वाला दानव कहा जाव तो हम क 
सजते हैं कि उसकी एक भुजा विद्ाल रूप से राजनैतिक शक्ति को ग्रहण करने 
में व्यस्त हरी है, जिसके वल पा वह सारे समाज-चक को घुमाया करता 
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श्षड. वहफिया सिंग््राध्यांट (एक 20) एटथ फत्याल्नपोंट ७5 5 
एप्लोट 57 3ले-०गातए) 
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है। उसकी यह राजनैतिक शवित, आजकल प्राय सभी देशो मे डेमोकेसी अर्थात्‌ 
जनतन्त्ात्मक राज्य-पद्वति के नाम से प्रसिद्ध है, जैसा कि हम पहले भी कह जाये 
है। विविधि प्रकार के चुनावों के आधार पर जनता का प्रतिनिधित्व, राज्य का 
काप-भार सम्हालने के लिये किया णाना इस डेमोकेसी का मुरप्त स्वाग है। 
माक्सेवादी उसके स्वागो को भिठा डालने के लिये जिन उपायो को अवलम्धन 
करना चाहते हैं वे गावी के उपायो से भिनर है। गार्वी जी के समाज मे व्यक्तित्व 
का विशेष स्थान हे, पर उक्त डेमोकरेटिक पद्वति में व्यक्तित्व की जगह पर दल- 
वनन्‍्दी (पार्टोवाजी) का ही जोर रहता है इसलिये वे शुरू से ही उसके बडे कट्टर 
विरोबी है। 


गाषी हारा प्रचलित जनतत्र की फडी आलोचना 


वीसवी सदी के आरम्म में इग्लैड की ससदीय (पार्कमिन्टरी) पद्धति सर्वोत्तम 
और अन्य देशीय ससदो को जन्मदायिनी मानी जाती यी। परल्तु गावी जी ने 
उसकी जो कडी अप्लोचना की है और उससे वचकर रहने के लिये भारतीयों 
को आदेदा दिया है, वह सवके लिये जातने योग्य है, क्योकि आज भी सभी देणो 
की समदीय व्यवस्थाओ में उसी प्रकार के दुर्गुण पाये जाते है। मैं तो यहाँ तक 
कहूँगा कि वर्तमान काल मे वे और भी अधिक भीषण रूप मे जनता के गले को 
दवाये हुए हैं। 

उदाहरणस्वस्प स्टालिन ने आस्ट्रिया की पालमिन्ट के विषय में कहा है 
फि "राष्ट्रीय गुटो के आपसी तीघ्न झगडों के कारण आस्ट्रिया का ससदीय जीवन 
एवं विधान बहुधा ठप्प हो जाते है। इसी प्रकार अनेको ने अनेक वार ससदीय 
जीवन की गुट्टवाजियों आदि दोषों के बारे मे कहा है। परन्तु गाधी जी ने जिस 
कारण को छेकर उत्तम मानी जाने वाली इस्लेण्ड'की पद्धति की जो तीघ्न आलोचना 
की है वह अत्यन्त शिक्षाप्रद है। 

सन्‌ १९०८ में उन्होने कहा था कि “इग्लैण्ड की दशा इस समय वडी शोचनीय 
है। मैं ईब्चर से प्रार्थना करता हूँ कि वह उस दशा मे कभी न हो। जिसे तुम 
ससदो की भाता कहते हो, वह एक वध्या और छिनाल औरत के समान है। ये 
दोनो शब्द कठोर है, परन्तु मामले मे विल्कुल ठीक बैठते है। पालंमित्ट ने 
अमी तक अपने मन से एक भी कोई वात नही की, इसलिये मैंने उसे वष्या स्त्री 
की उपमा दी हे। उस ससद की यथार्थ (7०४४७) गति ऐसी है कि वह 





१८... शच्वाफक्क बाते पाढ िथाणाने, 9. 44 


श्डड साव्स बीर गाघी का त्ञाम्यदर्शन 


पिना बाहरी दयाव के कुछ भी नही ऊए सकती । वह छिनाद के समात इसलिये 
हू कि वह मियों के आपीनस्थ रहती है, जो समय समय पर बदला करने है। 
जरा और गी से जाच करें। ऐसा माना जाता है कि छोग उसम मनुष्यों का 
बुनाव करते है। सदस्प विना चेतन के कार्य परते है, जौर, उसाप्यि यह मानना 
चाहिये, कि केपल जनता की भलाई के ियें। मत-दाता पटे-छिखे माने जाते 
हैं और इंपलिये हमे यह समससा चाहिये फि वे साथारगत चयन करने में 
कोई भूल नहीं करेंगे। ऐसी सनद को प्राथना-पत्रा या जन्य कोई प्रेरणानी की 
ऐट लगाने की आवर्यऊना नदी पटनी चाहिये। उसके काम इसने स्तिग्ध (साल+« 
सीपेन्सादे) होता चाहिये कि उसके परिणाम रोजमर्रा अधिकाधिक प्रकट होते 
जावे; परस्तु दर असरू वात यह है कि साधारणत ग्रह स्वीयार किया जाता 
है कि सदस्य ढागी और स्वार्थी हाते है। हर एक जपने मिजी छाटे छोटे मसछव 
की वात सोचा करता है। सय ही उतया मार्ग-दर्णी प्रवत्तक होता है। आज जो 
हो गया कठ वही भिटा टाला जा सकता हैं। यह सम्भव नही कि एक भी ऐसा 
उदाहण याद आ। जावे जिसमे उसके काम के स्थायित्व के! विषय में भविष्य- 
वाणी की जा सके। जब वे से बड़े मामर्ये पर खादविवाद चलता है उस समय 
देपा गया है कि सदस्य ठम्बी तान लगाये हुए ऊेपा करते €) फ्रमी कमी सदस्य 
इतनी वार्ता वहा देते ह कि श्वातायण का मन ऊप उठता है। काएइलाइल ने इसे 
दुनिया की गप्प-गाप्टी की दुकान कहा है | चदस्य बिना किसी विचार के अपनी 
पार्सो के पक्ष मे मतदान (याट) दे देते हैं। यह उनका नियनण कहा जाता हूं 
जिससे वे व्रे रहते हैं। यदि काई सदस्य नियम विरुद्ध होकर स्वतत्र राय दे दे तो 
लोग उसे पम-अग्द या पतित ऊहने लगते है। यदि जितना समय और द्रव्य समद 
वख्वाद करती है उतता कुछ थीई मसले अआदमियों के जिम्मे कर दिया जाय, 
तो बग्रेजी राष्ट्र का माव आज से कही मधिक हो जाय। पारीमेन्ट राप्ट्र का एक 
बडा महंगा सिलौना है। इन विचारों भें किसी भी प्रकार से मेरी ही सासियत 
नही भरी है। कुठ महान भप्रेज विचारवान प्रुरुषो ने भी यही वादें कही है। 
पार्वमिन्ट के एक सदस्य ने ता अभी हाल ही मे, मुझे यहाँ तक कहा कि कोई 
सच्चा ईसाई उसका सदस्य भी न होगा। दुसरे ने कटा कि वह अभी भी बच्ची 
ही है। और सात यी वयो के जोवन-काल के वाद भी अगर वह बच्ची ही वनी 
स्टी तो फिर कब बडी होगी २ पार्लमिन्ट का कोई सच्चा घनी-योतरा (मालिक) 
नही हैं। प्रवानमस्त्री के नीचे, उसकी सक्रियता स्थिर नहीं रहती वह तो छिनाल 
के समान चपेटा-चयेटी मे पडी रहती है। प्रधान मन्त्री को अपनी सत्ता वत्तामे 
रखने की ज्यादा परवाह रहती है वनिस्वत पालमिन्ट की भछाई के। उसकी 


राज्य-विहीनत समाज की भावना श्डप्‌ 


सारी गक्ति अपनी पार्टी की जीत प्राप्त करने के ही हेतु जुटी रहतो हे। उसको 
सदा इसकी परवाह नही कि पालमिन्ट न्याय (उचित) ही करे। ऐसे प्रधान 
मन्‍्त्री हो गये है जिन्होंने पार्लमिन्ट के द्वारा केवछ अपनी पार्दी के फायदों को सिद्ध 
किया हे। ये सव विचारणीय वाते है। वे सच्चे देश-भक्त नही कहे जा सकते। 
यदि वे ईमानदार समझे जाते है, तो केवल इसलिये कि वे उस चीज़ को नहीं 
लेते जिसे साघारणत लाच, घूस कहते है। भले ही वे ऐसे समझे जाय, परन्तु 
उन पर सूक्ष्म प्रभावों का असर तो पडता है। अपना मतलब गाठने के लिये वे 
लोगो को पदादि के द्वारा लाच तो देते है। मुझे यह कहने मे जरा भी सकोच नही 
कि न तो उनके पास सच्ची ईमानदारी ही है और न जीती-जागती अन्तसंदभावना । 
अग्रेज मतदाताओं का यह हाल है कि अखबार उनकी वाइविल है। वे 
अपने अखबारों से अपना मार्ग निश्चित करते है, जो बहुधा अप्रमाणिक होते 
है। एक ही बात का अखबारात, अपनी अपनी गुट के लाभ की दृष्टि से, जिनके 
हेतु उनका सम्पादन होता है, भिन्न भिन्न तरह से अथं प्रदर्शन करते है। यदि 
एक अखबार किसी एक बडे अग्रेज को ईमानदारी का आददों रूप मानता है, तो 
चूसरा उसी को वेईमान कहता है। जिन लोगों के अखबार इस तर्ज के हो उनकी 
भला क्या दशाहागी। ये छोग अपने विचारो कोबारम्वार बदला करते है? 
ये विचार घडी के लटकने (पेप्डुलम) के समान झूला करते है, और कभी स्थिर 
नही रहते। छोग एक बडे जोरदार वक्ता या किसी ऐसे आदमी के पिछलगुआ 
बन जाते है, जो उन्हे सम्मान, भोज्य आदि देता है। जैसे लोग, वेसी उनकी 
ससद। अगर हिन्दुस्थान ने इग्लेण्ड की नकल की तो मेरा अठल विद्वास है, 
वह विनाश को प्राप्त हो जायगा। यह दक्षा भग्नेजो के कोई खास दुर्गुण के कारण 
से नही हे, वरन्‌ आधुनिक सम्यता के ही कारण है। येह सम्यता केवल नाम-चार 
की है। उसके प्रभाव मे पडने के कारण यूरोप के राष्ट्र दिन प्रतिदिन अधोगति 
मौर विनाश की ओर चले जा रहे है।* 


वर्तमान जनतत्र-पद्धति बराय साम है 

पचास वर्ष पूर्व कही हुई ये बाते इतनी ताज़गी सी हुई मालूम हो रही हे, 
जैसे मानो आजही की दशाओ को देखकर कही गई है। यह सहख-फनू नाग आज 
और भी अधिक व्यापक रूप से सारे ससार मे दूध-घी के दीपो से पूजा जा रहा 
है। हिन्दुस्थान ने उसकी इतनी नकल कर डाली है कि वावजूद गावी-दुहाई के 
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वह विनाम की ओर दुलकता जा रहा है। यदि हिन्दुस्थान अनी से सचेत नहीं 
हुआ तो गुरुआप-वश् निश्चय ही उसे एक न एक दिन विनाश-द्धार पहुँच जाना 
पडेगा। विप रस भरा कनक घट जैसा अथवा नाम वड़े दर्शन थोड्डे' यही 
आज डेमोर्रेसी की मसल है। वह बराय नाम जनतत्रात्मक है। जनतत के नाम 
पर पदलोलपता, वेईमानी, छाच, घस, अयोग्यता, अ्रप्टाचार, स्वार्यान्चता, असीम 
खर्च, विप-वमन-समापण और लगी-लपटी अखवारवाजी, क्या क्‍या कहाँ 
तक कहा जाय, सब दुर्गृण आ घेसे है, और वचाव क्या जाता है यह कहकर कि 
अभी तो हम जनतक-क्षेत्र के दुघ-मुह बच्चे है। गोपीनाथ घावन ने ठीक कहा है 
कि ऐसे ही दुपणो के कारण पश्चिम की जनतत्रात्मक राज्य-पद्धत्तिया अजनतना- 
त्मक बन गई हैं। “जन-साधारण अपने आपका राज्य तो नही सम्हालतते, उत्टे 
अधिकारी वग के द्वारा चूसे जा रहे है। ससदें गुलामी की निशानी वन रहीं है 
और राप्ट्रो के महंगे सिलौने भी--महेंगे इसलिये कि वे व्यर्थ समय और द्रव्य 
वरवादी के घर है। ससदी एाज्य-प्रथा कुठ का से कडी आलीचनाओका भाजन 
मान हो रही है। इस तरह चुनाव की प्रथा, मन्‍्द चालक वृत्ति, कार्यमचय एव 
केन्द्रीकरण के कारण, तथा सामाजिक जौर आ्थिक कार्यक्रम मे सच्ची निर्माणक 
विधि न होने के कारण पद्धति की अयोग्यता, मत्रि-मन्डल की तानाशाही, मुस्त- 
किल अफमरा की बढती हुई सत्ता, राजनैतिक जीवन में सोत्साह भाग लेने के 
लिये नागरिको में तत्परता छाने की असफलता, अधिक से अधिक आर्थिक 
समानता लाने की परोक्षता-य्रे सव॑ कमजोर वाते आलोचको के आकमंण- 
स्यल वन गये हैं।”।* 


गाघीवाद मे राज्य-विहीनता का आदर्श गौर उसकी साधना 


मा्संवादियों की दृष्टि में यह डेमोक्रेसी पूजीपतियों की तानाग्ाही है। 
गानी की दृष्टि मे वह पूजीपतियों ही की तानाणाही क्या, हर किस्म के छ्ठेरो 
की जमात है, असत्य और अहिंसा का अड्डा है। घोखेवाजी, वेईमानी, गुटवार्ज। 
अप्रामाणिक अखवारवाजी, स्वायंसिद्धि, असत्य व्यवहार, मन-वाणी-कर्म में 
असमानता, हर किस्म का छल-छद्य, ये सव गाघी कोप में हिंसा के रूप है) वह 
ऐसे राज्य को जिसमे हिंसा का व्यापार होता हो, समूल नप्ट कर देना चाहते है। 
उनकी नप्ट करने की क्रिया साक्संवादियों जैसी नही है। उनका आदर्श है ऐसा 
राज्य जिसमे सत्यका प्रतिपाछन हो और हिंसा का नामोनिशान न हो। जन 
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राज्य-विहोन समाज को भावना १्ड७ 


समाज मे सत्य और अहिंसा का वास हो जायगा तो राज्य नामकी कोई चीज 
न रह जावेगी। हर मनुष्य अपने आप नियच्रित रीति से बर्तने लूगेगा। “ऐसी 
स्थिति मे गायी जी मे कहा है प्रत्येक मनृण्य अपने आपका राजा वनता हे। 
वहू अपने आप पर इस ढग से राज्य करता है कि वह अपने पडोसी के लिये कभी 
भी बाधक बनकर नही रहता। आदर्श समाज में इसलिये कौई राजनैतिक सत्ता 
नही रहती क्योकि राज्य ही नही रहता।' गाघी जी के स्वराज शब्द का यही 
मर्थे है। व्यक्तिगत मात्म-नियत्रण के आधार पर उनकी समाज की स्थिति हे। 
“व्यक्ति ही अपने शासन का कछाकार है। अहिसा के कानून का ही उस पर और 
उसके शासन पर आधिपत्य रहता है।”** परन्तु गाधी जी यह जानते थे. कि इस 
प्रकार के आदर्ण समाज की स्थापना शीघ्र नही की जा सकती। सम्भव हे कि 
वह आदर्श कभी पूर्ण रूप से प्राप्त भी न हो सके। इसलिये गराघी जी ने आदर्ण 
के विषय मे कहा है कि हमे अपने आदशे पर सन्देह नहीं करना चाहिये। हम 
उसे प्राप्त करने मे सदा असफल रहेगे, लेकिन उसे प्राप्त करने के हेतु प्रयत्न करना 
कभी बन्द नही करना चाहिए।”' “वह आदश जादर्श ही न रहेगा अगर उसका 
प्राप्त करना सम्भव हो जाय। सावना और आदर्ण मे कौडी-मुहर का फेर 
है। साधना निरन्तर होती रहे, यह गाघी जी का सिद्धान्त है। साधनाये करते 
करते आदर्श के निकट पहुँच जाना सम्भव है। आप कहेंगे, ऐसे आदणे से क्या 
छाम जो प्राप्त ही न किया जा सके, इससे तो बिना आदर्श के ही काम किया जाय 
तो अच्छा, क्योकि परिस्थित्तियों के अनुसार उसे बदल तो सकेगे। इस प्रकार की 
शकाये उत्पन्न होना अस्वाभाविक नही है। परन्तु कुछ गभीरता से विचार करने 
पर वे निर्मुल सिद्ध हो जाती है। गाघी जी की भावना-उसे ही आदर्श कहिये-- 
है, ईइवर नामी सत्‌। यह सतत पूर्ण, असीम और अपरिवतंनीय है। अहिंसा उसकी 
चिरसाथिन है। अत वह भी पृर्ण, असीम और अपरिवर्तंनीय होती हे। सत्‌ 
भौर अहिंसा पूर्ण है, और हम अपूर्ण। अपूर्ण में पूर्ण नही भरा जा सकता, जैसे 
जल कण में समुद्र नहीं समा सकता। सत्‌ और अहिंसा निराकर है और हम 
पचतत्वों के पच्चीकरण तथा अन्त चतुष्टय (अर्थात्‌ मन-चुद्धि-चित्त-अह॒कार) 
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२५. पच्चोकरण पाच तत्वो के सिश्रण से बनता है। उदाहरणार्थ जिसे 
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के बने हुए स्यूछाकार नरी रबारी है। साकार निराकार को पूर्णव नही पा सकता। 
जब तक हम अहकार युक्‍त है तव तक हम साकार ही हे, और इसलिये पूर्ण 
निरहकारी नहीं हो सकते। इसीडिये गावी जी आदर्शों को अप्राप्य कहते हैं। 
यदि आप अहकार+-घून्य हो सके तो आादर्भ मिलने मे कोई सन्देह नहीं। यद्यपि 
अहकारी निराहकारी नहीं हो सकता, तथापि उसे पूर्ण निरहकार रूप सदू-अहिसा 
की अनुभूति प्रयत्नानुसार अवश्य हो सकती है। जिस प्रकार मनुष्य उसकी अनु- 
भूति कर सकता है, उसी प्रकार समाज भी कर सकता है। चूंकि समाज अनेक 
व्यक्तियों का होता हैं, इसलिये जादर्शप्राप्ति--जादर्ण के निकटतम पहुँचते--के 
लिये कुछ विशेष कठिनाइयो का सामना करना आवज्यक रहता है। इन्ही व्यक्तिगत 
और सामाजिक कठिनाइयो के कारण गावी जी ने आदर्श को अप्राप्य कहना ही 
उचित समया हं। इसे ठीक तरह से समझने के लिये यह आवध्यक हे कि पाठक 
गावी जी हारा की गई 'घरीर' की व्याप्पा को अच्छी तरह समझ ले । इस 
सम्बन्ध मे और अधिक विवरण आगे यथास्थान पर मिलेगा। णहा इतना और 
कहना जावध्यक हैं कि सन्‌ १९४७ मे एक प्रब्नकर्त्ता ने उनसे प्रइन किया कि 
क्या कोई अहिसा को जानता हू ? जौर क्या राजनीति में भी उसका प्रयोग किया 
जा मकता है ? उन्होंने उत्तर दिया कि “अहिंसा को कोई नही जानता, क्योकि 
कोई भी पूर्ण अहिसा को नही बर्तन सकता। राजनीति मे भी उसका ठीक उतना 
ही प्रयोग किया जा सकता है, जितना कि घरेल क्षेत्र मे हो सकता है। हम लोग 
उसके उपयोग करने में भले ही पूर्ण न हो सके, परन्तु हम निडचयपूर्वक हिंसा 
के उपयोग छोडते है जोर असफलता से सफलता की ओर बटते है। पूर्ण 
अहिसा के आधार पर व्यवस्थित और सचालित समाज शुद्धतम अराजकता 
या राज्य-विहोनता (72०7५) हो जावेगी। यह (अराजकता का आदर्श) 
उसी हद तक प्राप्त हो सकता है जिस हद तक कि अहिंसा का प्रतिपालन हो । वही 
राज्य पूर्ण और अहिसात्मक होता है जहाँ की जनता पर कम से कम मात्रा में 
राज्याधिकार हो। शुद्धएत्त अराजकता के निकट से' निकट पहुँचाने के लिये वही 
जनतत्रात्मक राज्यपद्धति (डेमाक्रेमी) हो सकती हे जो अहिसा पर आधारित हो। 
यूरोप की डेमोकेसिया मेरी समझ के मुताबिक, डेमोक्रेसी भाव के विपरीत ही 
हें। पूर्ण अहिंसा उस समय तक असम्मव है जव तक हम गरीर रूप मे 





हम जल तत्त्व कहते हैँ उसमे ययारयत पाचों तत्त्व इस तरह रहते हैं कि आघा 
भाग तो जल का होता है और बाकी मांघे भाग मे चाको अन्य चार तस्वो का 
सममागीय मिश्रण रहता है। विशेष जानने के लिये देलिये “हमारों घर्मे” । 


राज्य-विहोन समाज फी भावना १४९ 


स्थित है, क्योकि हमारी स्थिति के लिये कुछ न कुछ स्थान तो छगेगा ही। जब तक 
तुम्हारा वास शरीर में है तब तक पूर्ण बहिसा केैवक एक मिद्धान्त ही की वात 
रह जाती है जैसे कि यकलिठ (रेपागणित) की विन्दु या समान रेसा होती है। 
परन्तु हमे जीवन के प्रति क्षण मे प्रयत्त करते ही रहना चाहिये” ।* गाघीजी का 
सत्य और अहिसा वृत्त केवल मिद्वान्त रुप में ही सिकुट कर रहने वारा नही था। 
वे उसका प्रतिपालन व्यावहारिक जीवन में भी करते थे। “यद्यपि गावी जरा- 
जकता पर जोर देते है तो भी वे अन्य बराजफत्ता-वादियों (4997०४७/॥७) 
की तरह राज्य प्रणाली के रहते रहते तक उसके प्रति उदासीन नही है। उसका 
व्यावहारिक स्वभाव उन्हें पूर्ण जनमत्तात्मक राज्य की भोर छे ही जाता 
है, फिसी भी हालत में वे सर्ववाद (0णाप्वप्रश्याष्ण) को बरदाइत 
करने के लिये अर्थात्‌ विरुद्ध पक्ष को हिसात्मक तरीके से दवाने के लिये, भले 
ही वह सर्व-साधारण के निकटतम स्वराज के लिये ही क्यों न हो, तैयार 


नही हैँ । 77२७ 
उम्रयपक्षी राज्य-विहीनता का सतुलन 


इससे यह सिद्ध हुआ कि गाघी जी भी राज्य-विह्वीन व्यवस्था अथवा भराज- 
कता की भावना से प्रेरित ये जैसे कि मादर्स थे। परन्तु मार्क्स के समान वे 
हिंसावादी नहीं ये। हिसा बतने के बाद उस ध्येय को भविष्य मे प्राप्त करने 
की सोचना उनके लिये न केवल अमाननीय ही था वरन्‌ असम्भव भी था। अत 
उस आदर्श स्थिति तक पहुंचने के पहले उनका कार्य आज ही से अहिसात्मक प्रोग्राम 
छेकर चछ त्िकलने वाला है। एक ओर भाषसंवाद है, जो परिवर्तन काल में 
राज्य को तानाणाही के रूप भे बलवान बनाकर जन-साधारण---मजदूर वर्ग ही 
उनकी जन-साथारण-सन्षा हे--के जीवन वा स्वत्वों की रक्षा हिंसा के तरीके से 
करना चाहता है तो दूसरी ओर, गाधीवाद अहिसात्मक, शान्तियुबत तरीकों 
के द्वारा विरुद्ध पक्षवालों की कठोरता और अरनैतिकता को पिघलाकर जन-साथा- 
रण की, न कि किसी वर्ग-विशेष की, रक्षा करना चाहता हे। इस तरह परिवर्तन 
काल मे प्रेमपृर्षक सहकारिता वढाते हुए जाथिक और राजनतिक क्षेत्रों मे अहिसा- 
त्मक जनतश्र राज्य-पद्धति गाघीवाद को मान्य है। 





२६. हरिजन, २७-७-४०, पृष्ठ २११ 
२७. 5एताहड क्र ठद्यापाछऊा), ए. 7 


१५० मादर्स और गांघी का साम्यदर्शन 
गाघीवाद मे चतुमुंख्री स्व॒राज्य-मूर्त 


इस प्रकार की राज्य-पद्धति को गावी जी स्व॒राज्य कहते है। इस स्वराज्य 
मृति की अचेना के विना विज्वन्सौम्य का भाप्त होना असम्भव है। उसके 
चतुर्मुव हैं, अथवा यह कहिये कि वह चतुदिकी हे। यदि इन चार मे से किती 
एक की भी कमी हो गई तो वह मूर्ति खडित और जपुज्य मावी जायगी। 
स्वनाज्य के इन चार जगो को गावी जी के कबनावुसा” हम सूत्र-हप से निम्न 
प्रकार में बताते हैं। 

(१) बात्म-राज्य अबवा आत्म-नियनण--यही सच्चा स्वराज्य है। 

(२) आत्म-गक्ति नबवा प्रेम-सक्ति--निष्किय अवरोध (2०४४७ 
7८5८ 7८०८) उसे प्राप्त करने का मार्ग है। (यही निप्कप अवरोद वाद में 
नत्यात्रह नाम ने प्रस्वाद हुआ ) । 

(3) स्वदेशो--यह्‌ उसकी स्फ्ति हे। 

(४) पद्धति-विरोष--विरोच या झत्रुता मनुष्य से नहीं वरन्‌ उसकी 
कही जाने वाली सम्यता या पद्धति से हैं। ([ 9६छ7 ग0 ध्याणातए [एैब्वा्ठ 
साल झमएहएका, #एाव त0 0ए४2४05 पाला समोटा०ाओ 





क्धल खनन 


२८ हिन्द स्वराज्य, पृष्ठ ८३-८७ (चूकि हिन्द-स्वराज्यं सन्‌ १९०८ में 
लिखी गई थो और उस समय सित्याप्रह' शब्द की उत्पत्ति नहों हुई थी, इसलिये 


“निष्किय बबरोधा (925४५० उट्अड००८०८) का उल्लेख हिन्द-स्वराज्य मे 
आया हैं) । 


(६. ) 


धर्म, मत और नीति का स्थान 


आदर्शवाद और नंतिकता 


गत अध्याय मे मार्क्स भौर गाधी की वर्ग-विहीन, राज्य-शूत्य, समाज-व्यवस्था 
की भावनाओं कै विषय में कहा जा चुका है। अब इस अध्याय में उनके वताये 
हुए उस दार्शनिक और नैतिक मार्गों का निरीक्षण करेंगे, जिनके द्वारा दे वर्तमान 
मनृष्य समाज को अपनी उपर्युक्त कत्पतातमक व्यवस्था तक पहुँचाना चाहते है। 


कत्पता-सिद्धात-फर्म का सम्दन्ध 


यह साधारणत सबको विदित है कि कल्पना को उठ-बैठना एक बहुदे 
भामूली सी वात है। परन्तु उस कल्पना को कार्ये-रूप से परिणत करने के लिये 
अनुसस्धान वा सिद्धान्तो का निर्धारण करना बडी टेडी खीर होती है। फिर सिद्वान्त- 
तिर्माण कर छेने की अमेक्ष। उन्हें कार्यान्त्ित करता और भी कठित होता है। 
अत सकतप से सिद्धान्त निरूपण का, और सिद्धान्द तिरुपण से कर्मेनक्षेत्र का 
अधिक महत्व सर्देव से माना जाता है, क्योकि सृष्टि ही कर्म रुप है। 


समाज के घार दृष्टिकोण 


कर्म क्षेत्र की विस्तीर्णता और जटिलता मनुष्य समाज की बढती हुई सम्पर्कंता 
तथा घनिष्ठता पर निर्भर रहती है। यह सम्पर्कता एवं घनिष्ठता मध्यकालीन 
भाविष्कारयुक्‍त युग से अग्ी तक वढती ही चली जा रही है। मावसंकाछ में 
विष्व-सम्पर्क की जितनी मात्रा थी उससे कही अधिक गाघी-काल के बन्त तक 
होती गई। गत दो महान्‌ विश्व-्यापी युद्धों तया नवीनतम वैज्ञानिक आविष्कारो 
आदि के फलस्वरूप सामाजिक सम्बन्ध अत्यन्त विस्तृत, गभीर, सघन और उत्तर- 
दायित्वपूर्ण हो गये हैं। जहाँ विस्तार और जठिछिता का प्रइन रहता है, वहाँ 
कर्म-विभाग आवश्यक होता हे। जिस तरह छेखक वियय-विभाग कर अपने कठिन 
झेल को सरख बना लेता हे, पाठक अपने पाद्य-वियय का विभाजन कर सरलता 


श्५२ भाक्‍स और गाघी का साम्यदशन 


से जब्ययन कर लेता है, और उद्योगी एवं व्यवसायी अपने कृत्यो का विभाजन 
के आमानी से सफलता प्राप्त कर लेते है, उसी तरह लोक नायक, समाज-सभावक, 
अयवा जनन्‍्य समाज-सेवी भी समाज-सम्वन्धी समस्त कार्यो को सरलता आर 
सफलतापूर्वक निपटाने के लिये समाज को भिन्न-भिन्न विभागों में विभवत कर 
लेते है। यो तो भिन भिन्न दृष्टिकोण से समाज के अनेक कर्म-विभाग होते 
है, पात्तु सामान्यतः उन्हे चार प्रयान विभागों में ही विभकक्‍त करते हैं, 
यथा (१) धामिक, (२) राजनैतिक, (३) आयथिक और (४) सामाजिक 
(5०८४५) 


समाज-सशोधको फा लक्य 


समाज-सथोवको का ध्यान इत चारो अगो प्र “हता है। इसीलियें उनकी 
सझोवन-योजनायें भी चतुविध रूप से चला करती है। परन्तु बहुधा देखा यह्‌ 
जाता है कि वे छोग उन क्षेत्रों में से कसी एक ही को अपना प्रधान या मूल क्षेत्र 
बना लेते हैं, और उसी की पृप्ठ-भूमि से अन्य क्षेत्रों के कार्य भी साथते जाते हैं। 
समाज एक है, इसलिये उसके समस्त अग एक दूसरे से उसी प्रकार सम्बन्धित 
रहते है जैसे धरीर के अग। विभाग केवल सहूलिपत के लिये निरे कृत्रिम उपाय 
हैं। अत यह जानका ही कि एक्क्षेत्रीय अववा एकविभागीय कार्य जन्य क्षेत्री को 
स्वामाविकत श्रभावित करते ही है, समाज-सुपारक अपनी शक्ति को एकस्थकर 
लेता है। कर्त्ता की शक्ति एकस्थ जयवा एक स्थान मे केन्द्रित हो जाने से 
एक लाभ तो यह होता है कि वह प्रगाठ अविचल रुप में कत्तेव्य करता हुआ 
सुगमता से निर्दिप्ट फल की ओर अग्रसर हो सकता है, और दूसरा छाम यह है 
कि वह अपने सन्देण-प्रसार (१६०७) के हेतु जनता की दृष्टि भी सहज 
ही अपनी ओर जाकपित कर डेता है। ऐसा भी वहुधा देखा जाता है कि सेवा 
संकल्प को उद्भव करने बारी न्ान-प्रकाश की तीब और प्रखर ज्योत्ति भी उसे 
कियी एक विजेष भाग से ही मिलती है। प्रमाणस्वर्प मावर्स और भावी के 
हा दृष्टान्त हमार सम्मुख हैं। एक जोर जाथिक असमानताओं में मार्क्स का ज्ञान 
सूर्य-प्रखर हुआ, तो दुसरी मोर नैतिक और घामिक ग्लानियों के वीच गावी का । 


भारतीय-दर्शन मे घर्म-ईइवर-आत्मा फा ऐक्य 


धर्म णब्द की व्यापकता के विषय में हम पूर्व मे कह आये है। उस दृष्टि 
से प्राचीन काल से ही “धर्म धव्द की जनेक परिमापायें शास्‍्त्रो में दी गई हैं। इनमे 
घम का छक्षण, स्वरूप, उसके पान की आवध्यकृता, विधि और उसके प्रमाण- 


धर्म, मत और नीति का स्थान १५३ 


अवगत होते हैं।”' इनमे से लक्षण वा स्वरुप की दृष्टि से कुछ ये है। (१) “बारणा- 
द्वर्म ” अर्थात्‌ जो घारण करे या गिरते हुए को सम्हाल ले वही धर्म है, (२) 
सुगतौबानादम * अर्थात्‌ जो सुगति पर धान करता है याने आरूढ करता है 
वह घर है, (३) 'घिन्वताद्धमं ' अर्थात्‌ जो अभान्त एवं दुखी ससार का धिन्वन 
करे याने शान्ति प्रदान करे उसका नाम धर्म है। और (४) “यतो<म्युदय-ति 
शेयससिद्धि सबर्म ' अर्थात्‌ जिससे अभम्युदय और मोक्ष प्राप्त हो वही धर्म है।' 
विशेष दृष्टि से 'धर्म' शब्द उस कत्तेव्य का चोतक होता हे जो किसी विशेष कार्ये- 
क्षेत्र के लिये न्याय तथा शास्त्र-सम्मत हो, जैसे कुलूघर्म, वर्णघर्म, जातिधर्म, 
देशधर्म इत्यादि) परन्तु हमारी समझ मे धर्म” की वही परिभाषा सर्वोत्तम हे, 
जिससे उसका मुलार्थ व्यकत्त किया जा सके। धमम' शब्द सस्क्ृत की 'घु' घातु 
का झूपान्तर है, जिसका अर्थ होता है धारण करना'। इसलिये जो धारण 
करे वही धर्म है। इस परिभाषा के अन्तर्गत व्यापक और विशेष दोनों भाव 
व्यक्त हो जाते है। इसमे गिरते हुए को बचाने का भाव तथा स्थिर को स्थित 
बताये रखने का भाव दोनो रहते है। अत घारणाद्धर्म यह श्री कृष्ण द्वारा 
की गई “धर्म' की व्याख्या ही सर्वोपरि है, जिसका उल्लेख महाभारत के कर्ण 
पर्व मे निम्न प्रकार से मिलता है। 


घारणाहम्मंमित्याहुर्घम्मों धारयते प्रजा । 
यत्स्याद्धारण सयुक्‍त सधरम इतिनिशचय-॥ 


अर्थात्‌ घारण करने से 'धर्म' कहाता हे, 'धमं ही प्रजा को धारण करता है, 
जो धारण शक्ति से सयुक्त हो वही निरचयपुर्वेक धर्म है। 

उपर्युक्त कथन मे 'प्रजा' शब्द का प्रयोग किया गया हे। साधारणत प्रजा' 
शब्द के सुनते ही हमारी दृष्टि मे एक ओर शासक या राजा का दृश्य उठ खडा 
होता है, और दूसरी ओर शासितो या प्रजागण का। परन्तु मूला्थ की दृष्टि से 
'प्रजा' ऋब्द 'प्र' उपसर्ग के साथ जन' धातु से बना है, जिसका अं होता है 
जन्म होना, उत्पन्न होना' या प्रकट होना । इसी मूलार्थ की दुष्टि से ब्रह्मा- 
सज्ञा को 'प्रजापति', गौर समस्त सुप्टि को 'प्रजा' कहा गया है। यथा 'सहयज्ञा 
प्रजा सुष्दवा पुरोवाच प्रजापति ” अर्थात्‌ प्रजापति ब्रह्मा ने आदिकालछ में त्याग 

१. कल्याण, र४वा वर्ष, अंक ३, पृष्ठ १००९ (लेखक योगनाथ जी) 

२. कल्याण, रथवाँ वर्ष, अंक ३, पृष्ठ १००९ के आधार पर 

३६ धर्म-विज्ञान (खंड १), पृष्ठ ९। 


श्प्ड मावर्स और गाघी का साम्यदर्शन 


विधि (&८(४४००१८८) के साथ प्रजा को रचकर कहा । अब इसी तरह 
सृष्टि शब्द का मूलार्थ देखा जाय, तो विदित होगा कि वह स्‌ घातु का 
रूगन्तर है, जिसका जर्थ होता है सरकना' अयवा “ऋ्रमानुगत चर्तेना। अत 
यात्वर्थ की दृष्टि से प्रजा' और 'सृप्टि' मे कोई भेद नही है। दोनो में क्रमातगत 
विकास का भाव रहता हूं। इसलिये यह निश्चय होता है कि जी सर्व प्रजा या 
सर्व सुप्टि का व्यापक और वैयक्तिक रूप में आवार हो--स्तम्भ हो, अर्थात्‌ जो उसे 
भारण करने वाला हो, वही धर्म ह। सर्व-सृष्टि की यह आवार रुप-पमं-तप 
शक्ति अनेक भाव वाची घब्दा द्वारा कही जाती है, जैसे वसु या बासुदेव अर्थात्‌ 
बहू जो सव में वसेया वाम करे ( वस्‌' धातु का अर्थ होता है 'रहना' या वास करना ), 
“विष्णु! अर्थात्‌ जो सव में प्रवेण कर ( विश्व' धातु का बर्थ होता है प्रवेश करना), 
अथवा ईष्वर या परमेश्वर बर्थात जो सव में श्रेष्ठ हो (ईण” का भये होता है 
स्वामी या अधिपति' और 'वर' का पर्थ है शिप्ठ'। इसी को अद्वेतवादी अभेद 
रूप से कही आत्मा' और कही 'परमात्मा' कहते हैं। उनकी दृष्टि में सर्वत्र एक 
ही सत््‌ है। जिस प्रकार आकाण तत्त्व घट में रहने से भो अविच्छिन्न अर्थात्‌ छिन्न- 
भिन्न नही होता उसी प्रकार यह सत्‌ हर पदार्थ मे---चाहे वह जड हो या चेतन --- 
अनविच्छिन्न रूप से विद्यमान रहता है। व्यक्ति-व्यक्ति मे कोई भेद नहीं रहता। 
भिन्नता या अनेकता मे ऐक्य का ही साम्राज्य जो देखता है वही यथार्थ मे देखता 
है। भारतीय दर्णन में यह सिद्धान्त इतनी बाहुल्यता से पाया जाता है कि जहाँ 
देसो तहाँ मत्रो मे, भूत्रों मे, आस्यानों मे, वैज्ञानिक तत्व ज्ञानो आदि में उसी का 
प्रतिपादन, समयेन आदि मिलता है, जिनका यहाँ उल्लेख करना आवश्यक नहीं 
हैं। गरज यह कि ययाये में आत्मा एक है, हालाकि प्लरमवण वह भिन्न भिन्न व 
अनेक सरुपो में प्रतीत होती है। यही सक्षिप्तत आत्म-स्वरुप हे, जिसके विषय 
में अन्यत आवश्यकतानुसार अबिक चर्चा करेंगे। उपयुक्त विवेचन से यह सिद्ध 


हुआ कि भारतीय दक्शन-नास्त्र के अनुसार घ्॒में, ईश्वर और आत्मा पर्यायवाची 
शब्द हूं। 


घ॒र्मं फी मत, नीति और रिल्ीजन (८ाट्ठा०0) से भिन्नता 


भारतीय दर्शन वा नीति-शास्त्रो में धर्म-वृत्त, सत्य, अहिंसा आदि पर दो 
दृष्टियो से विचार किया हुआ पाया जाता है। एक वह रुप जो दश्ा-देश-काल 
आदि के अनुसार परिवर्तित हो जाय, अर्थात्‌ जो परिस्थितियों आदि से अविच्छिन्न 


अनक-अकन-मबज+ कान. 


४. गीता, ३१० 





घर्म, मत और नीति का स्थान श्५५ 


या छिन्न-भिन्न हो जाय, और दुसरा वह रूप जो उससे अविच्छिन्न न होवे, अर्थात्‌ 
जो सदा एकसा रहे। अविच्छिन्न होने वाले को कमी कमी नियम का अपवाद 
(०४०८००४०)) कहते है, कभी उसे अल्प' विभेषण से युक्त करके बोलने 
लगते हे, और कभी विना किसी विशेषण के ही कहते हैं। इसके विपरीत अन- 
विच्छिन्न होने चाहे को 'महा' विशेषण के साथ बोलते है, जैसे पातम्जलि ने 
अल्पवृत्त' और 'महावृत्त' के विषय मे समझाते समय 'महावृत्त' के बारे मे कहा 
हैं, जातिदेश काल समयानविच्छिन्न सार्वभौमा महावृता '।' कहने का तापत्य॑ 
यह है कि भारतीय शास्त्र-वर्म, ईब्वर, आत्मा ही को नही, वल्कि ब्रह्म! तक को 
कही कही महा, महान्‌ या मह॒त्‌, अथवा पर या परम विशेषणो से विभूषित करके 
सर्वसाघारण का लक्ष्य उनकी सर्वश्रेप्ठता की ओर ले जाते है। जैसे महावर्म, 
परमेश्वर (परम --ईश्वर), परसात्मा (परम +आत्मा), परमब्रह्म या परबहा 
इत्यादि। यह सब एक प्रकार का दब्द-जाल ही हे, जो भाषा अपनी निर्बेछता 
और भपूर्णता के द्वारा पूर्णता को बाघ लेने के अभिप्राय से रचा करती है। यथार्थत 
सत एक है, वही धमं हे वही ईश्वर हे--वही आत्मा है। इसी दृष्टि से यह कहा 
गया है कि “आयं-शास्त्र मे धर्म और अवर्म के सिवाय कोई तीसरी वस्तु नहीं 
बताई गई है। यही धर्म की व्यापकता का लक्षण है। आजकल हम घर्म के 
इस व्यापक कक्षण को भूछकर उसे अति सकीर्ण रिडीजन' (एथाष्टा००) 
या 'मजहव' समझ बैठे है।”' जब हम धर्म को जाति-देश-दशा-कालादि से अवि- 
च्छिन्न देखते हे अर्थात्‌ जब हम परिस्थितियों के कारण उसके शाश्वत-सनातन 
व्यापक सिद्धान्तों मे हेर-फेर कर उन्हें विकृत करने रूगते है तब वह धर्म-सज्ञा से 
च्युत होकर 'मत' का रूप घारण कर लेता है। दणा, देश, कालादि के साचे मे ढला 
हुआ नीति समूह ही 'मत' होता है। नीति शब्द का प्रयोग भिन्न-भिन्न अर्थों मे 
किया जाता है जैसे अर्थनीति, राजनीति इत्यादि। ऐसे स्थानों मे आजकल की 
भाषा में हम उसका अथ्थं पालसी (?०7८ए) कहकर करते है। परन्तु मत' के अच्त- 
गंत जो नीति समूह निर्धारित किया जाता है उसे धर्म नीति कहते है। इसमे वैवा- 
हिक, साम्पत्तिक, कौटुम्विक आदि नियमो तक का सम्मिश्रण कर डाला जाता 
है। अग्नेजी भापाविद इन्हें मॉरल्स”' (ए्ा०४थ५) कहते है। इससे यह प्रकट 
होता है कि घर्म और नीति मे, चाहे वह घर्म-नीति ही क्यो न कही जाय, बहुत बडा 
भेंद हे। इसी भेद को ध्यान मे रखकर सम्भवत तके-शिरोमणि योगनाथ जी ने यह 
५ योग-दर्शन, २४३१ 
६ धर्मे-विज्ञान, पृष्ठ ७ ः 


१५६ भाषसे कौर गोधी का साम्पदर्शन 


कहा दे कि वस्तुत धर्म और मद में वडा अन्तर हे [--इस रहस्य को न समझने थे 
कारण ही आजऊल मत एव धर्म के सम्वस्ध मे स्रम चल रहा है। इसी भ्रम के कारण 
अनेकता का स्वभाव रखने वाले मतो का एक करने का, और एक सा्वंभोम धर्म 
को अनेक बनाते का प्रयत्त हो रहा हैं। इसी भ्रम के कारण वृद्धमत, जैनमत, 
इंसुमत, मोहम्मद मव प्रभूति धर्म कहे जाते हैं। जो किसी एफ देश-काछ मे 
किसी एक ही प्रकार की उपासना से सम्बन्ध रखते हूँ, वे धर्म नामक सब वस्तुत 
मत ही हैं। धर्म तो इन सव मतावलूम्वियों का भी एक ही हो सकता है भौर है भी । 
जनेकता मतों में ही हो सकती है। सत्यत्रयात' सच वोलो--इस धर्म के लिये हा 
अयवा ' ना! का भेद नहीं हो सकता।" चर्म की इस व्यापकर्ता पर विचार कर 
चुकने के उपरान्त हम कह सकते है कि “रिलीजन (रेट8707) शब्द के व्युत्पत्ति- 
लम्य अर्थ से आाय-शास्त वर्णित घर्म' का पूर्ण छक्षण चरितार्थ नही होता है। 
रिलीजन शब्द १९-०००५, 80-0० पते, ५92६ जाला 9ग्त5ड एम 92०. 
म्ि07 १078 ७7०गष्ट अर्थात्‌ जो चग्त मनुष्य को पाप करने से बचावे इसी 
भाव का द्योतक है। नैतिक जीवन को उत्तम वनाना, पश्चिमी र्लीजन शब्द 
से यही अर्ये निकलता है ।” रित्रीजन सकीर्णता का द्योतक है, घममे व्यापकता का। 
रिलीजन का रक्ष्य सीमित मनुष्य बर्गे और बहुत हुआ तो, मानव मान रहता है, 
परन्तु धर्म का रुक््य न केवल मानव ही वरन्‌ प्राणी मात्र रहता है। रिलीजन 
मावृपिफ नैतिकता का विचार सप्रह है, घर्मं मनुष्य मात्र में विद्यमान ईश्वरत्व 
का वाह्म प्रकट स्वरूप है।' धर्म से सिन्च रिलीजन के इस भाव को अब हम 
आवश्यकतानुसार घर्मवाद या धर्म-मत कहकर प्रकट करेंगे। 


वाशेनिकफो के भेद-उपभेद 
(१) ईश्वरवादी 


रिछीजन सकीर्ण होने पर भी दर्शन-शन्प नहीं। दर्शन तो उसका प्राण 
ही है--उसकी गात्माही है। सच पूछा जाय तो रिलीजन तत्कालीन दर्शन- 
पराकाप्ठा का प्रत्यक्ष रुप होता है। प्रत्येक रिलीजन का आचार भाव (46७) 





७ पफल्याण; चर्ष २४, अक ३, पुष्ठ १०१०१ 

<. घममें-विज्ञात, पृष्ठ ७ 

९५. “+छलाए।फ ४७ पार ऋध्यात्यब्रात00 एण ॥96 वञएरए 2809 
30 शम्या) ” स्वासी विवेकानन्ध ? 


घर, मत और नोति का स्थात श्प७ 


या आदर्श (0«2) रहता है। चूँकि मनुष्य त्रुटियो और कमजोरियों का घर 
हैं अथवा वह अपूर्ण है, इसलिये प्रत्येक रिलीजन एक ऐसे पूर्ण आदर्श की स्थापना 
करता है, जिसमे काम-क्रोष-लोभादि मानुसिक कमजो रिया नही रहती । यह आदरशें 
निरा काल्पनिक नही। वेज्ञानिक विधियो और सावनो को करते हुए अभ्यस्त होते 
होते उसकी समीपता या तदनुरूपता प्राप्त होने योग्य है। इस आदर्श को भिन्न 
भिन्न भाषाओं मे भिन्न भिन्न नाम देते हे। जैसे ईश्वर, गाड (500) या अल्लाह । 
कोई उसे गृगातीत निर्गुण मानते है, इसलिये उसे द्रष्टा-मात्र कहकर यह बताते है 
कि वह सृष्टि-कार्ये का निमित्त कारण रूप है। कोई उसे सगुण रूप कहकर यह वतात्ते 
हैं कि वही उपादान कारण रूप होकर सुष्टि का कर्तता-धर्ता-हर्ता है। इन आदरों- 
वादियो को ईश्वरवादी (४७४४७) कहते है, और ईश्वरवाद को अग्रेजी मे 
धिओलाजी (7%7९००६५) कहते है। तत्त्व-ज्ञान अर्थात्‌ दर्शनशास्त्र सामान्यत' 
कठिन विषय होता है। इसलिये साधारण-जन के समझाने के हेतु ईश्वर सज्ञा को 
व्यक्तिवाचक रूप देकर सरल भाषा मे ज्ञान कराया जाता है, जैसा कि “ईसाई 
धर्म-पुस्तको मे वर्णन हे कि ईश्वर ने पचमहाभूतो को और जगम वर्ग के प्रत्येक 
प्राणी की जाति को भिन्न भिन्न समय पर पृथक पृथक और स्वतत्र निर्माण किया 
है।”* इसी तरह मागवत-पुराणादि, हिन्दृ-प्रल्यो मे पाया जाता हे। इस व्यक्तित्व 
को कही कही इतना व्यावहारिक रूप दिया हुआ पाया जाता है कि ईइवरीय 
कारणों का पूर्णण अथवा अशत आरोप श्रेष्ठ पुरुषों पर करके उन्हें अवतार, 
पैगम्बेर, ईइवर का एकमाग्र पुत्र आदि कहने रूगते है। फिर अज्ञात साधारण जनता 
बच्द-जाल मे फसकर गुरुडम या पोपलीला के चक्कर मे पडने लगती है। 

एक ओर व्यावहारिक दृष्टि से ईइवर-सम्बन्धी ज्ञान का छोप होता है, तो दूसरी 
ओर, दाह्यैनिक दृष्टि से भी अमोत्पादक मत-मतान्तर खडे किये जाने रूगते है। 
भारतीय दर््षंन में इस प्रकार के मतभेद अद्दतवाद, दैतवाद, विशिष्ठादवत और हता- 
द्ैत के नाम से प्रसिद्ध है। उनके विषय मे सक्षेप उल्लेख करता ही पर्याप्त होगा। 
वेदान्ती अर्थात्‌ अद्वैतवादी सर्वेत्र एकत्व का प्रतिपादन करते है। वे दृष्यमान जगत 
को अम-मात्र कहते है, और जीवात्मा और परमात्मा मे कोई भेद नही-मानते। 
इसके विपरीत वे दार्शनिक है जो जगत्‌ को माया (भ्रम) तो कहते है, पर उसके 
व्यावहारिक भह॒त्व के कारण उसकी उपेक्षा करता उचित नही समझते, इसलिये 
वे विशिप्टादवैत (विशिष्ट-अद्वैत) कहरूाये। परन्तु तीसरे वे है, जो जगत्‌ को निरा- 
अम नही कहते, वल्कि उसे ईश्वर (ब्रह्म) का कार्ये या गुण मावकर उसके अस्तित्व 
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को सत्य मानते हैं, इसलिये वे हवतवादी' कहलाते हैं। ये लोग ईब्वर और प्रकृति 
दोनी को सत्य मानते है। जब द्वैत और अदह॑त्वाद का बखेडा वढा तो निम्वार्का- 
चार्य ने दोनो का समर्थन किया। उन्होंने कहा यह मतभेद केवल दृष्टि-भेद 
का कारण है। इससे उनका मत द्वैताईत' देत-+-मद्देत कहलाया ।! 


(२) जडवादी या भोतिकवादी 


इस ईश्वर-वाद की सारगमित वैज्ञानिकता की जाच न कर सकने के कारण 
कुछ लोगो ते उसके विरुद्ध जावाज उठाई। परिणामस्वरूप कुछ अपने आपको 
नास्तिक या निरीखरवादी (»०७७) कहने लगे, कुछ दढुरूमुलयकीन अनि- 
व्चितवादी (४87००४४८४) हो गये, और कुछेक भौतिक उत्कान्तिवादी या 
विक्रासवादी (एपछाप्ण०प्र८ण>) वन गये। उत्कान्तिवाद ने सृप्टि-उत्पत्ति 
के सम्बन्ध भे विजेष स्थाति प्राप्त की। आधुनिककालीन उत्क्रान्तिवादियों मे 
में ठावित का नाम सव से अधिक प्रख्यात हे, जिसने मनुष्य को वन्दर की सनन्‍्तति 
बताया है। इटली के एक प्रसिद्ध प्रोफेसर वा लेखक लेवरियोलूा ने, जो डारविन- 
वाद का कट्टर विरोधी था, १९वीं सदी के अन्त में लिखा था कि “यह डाविनवाद- 
राजनैतिक और सामाजिक-एक वीमारी सी हो गई है, जो कई वर्षो से कई 
एक विचारणीछ पुरुषों एवं समाजवाद के अनेक पोषको और विरोधियों 
के मत पर आकरमणकारों वत बैठा हे। इतना ही नहीं, वल्कि फैशने- 
बिल आदत के समापन व्यावहारिक राजनीतिजो की भाषा तक पर उसका प्रभाव 
हो गया है।इस विकासवाद मे प्रकृति ही आदशेरुप है, अर्थात्‌ सारी सृष्टि की 
कर्ती, घर्ती, हर्त्री प्रकृति ही रहती है। इनकी समझ मे प्रकृति स्वाघीन है, पराधीन 
नहीं। वे न पुरुष! की स्थिति मानते है, न पुरुषोत्तम' की ।" प्रकृतिस्मी क्षेत्र' ही 
सव कुछ है क्षेत्रत्ष/ कोई चीज नही | गुणमयी प्रकृति ही सृष्टि-चक्त घ॒माती रहती 
है, उसे वन्द कर देनेवाली 'गुणातीत' कोई दूसरी शक्ति नही ।'' इन्ही छोगो को 
पार्थिव, पृथ्वीवादी, भौतिकवादी, जडवादी या प्रकृतिवादी कहते हैं। अप्रेजी मे 
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इन्हें प्राधाध्परक्रा5७' या प्रणाशे४डड कहते हे। इन भौतिकवादियों के भी 
भिन्न भिन्न मत है। वे तीन प्रकार के है -- 


(फ) अव्यक्तवादी 


वे है, जो केवल अव्यक्त प्रकृति ही को मूल मे मानते है। यह अव्यक्त प्रकृति 
गृणमयी होती है। कपिल के साख्य मे इस गुणों को तीन विभागों मे विभक्त कर दिया 
है यथा, सत, रज, तम। जब ये गृण सम अर्यात्‌ अविकृत रहते हैं तव साम्यावस्था 
कहलाती है। इत गुणों मे विक्रति आना ही सृष्टि हे। गुण-गुणो मे ही बर्तते रहते 
हैं। गरज यह कि इन लोगो के अनुसार केवल एक अव्यक्त प्रकृति ही सब कुछ है। 
तिलक ने इस मत को जडाद्वैत्त (जड --अद्दैत) वाद कहा है, जिसे वेदान्ती चैतन्य 
अद्वेतवाद से विलकुल भिन्न समझता चाहिये। उन्होने कहा हें कि “दी रिडिक आफ 
दी यूनीवर” (पक्र० 7706 ० का८ एपएथ5८) के रचयिता हेंकल के सदृश 
कुछ पडित यह मानकर कि जड पदार्थों से ही बढते-बढते आत्मा और चैतन्यता की 
उत्पत्ति हुईं, जडादैत का प्रतिपादन करते है।'' 


(ख) व्यक्तवादी 


वे है जो केवल व्यक्त अर्थात्‌ प्रकट प्रकृति ही को सव कुछ मानते है। उनकी 
समझ मे, 'प्रकृति' शब्द ही इस वात का द्योतक है कि उसमे सदा ऋति' बनी ही रहती 
है। जहा प्रकृति' है वहा भला अक्ृति' या “निष्कृति' कैसे हो सकती है। ये दोनो 
विरोबात्मक वाते एक साथ नही रह सकती । अत जब ससार को हम व्यक्त देख रहें 
है, जो उसका स्वभाव है, तो उसे अव्यक्त' नही कह सकते । जो कुछ न्यायादि आदश 
रूप हमे दिखाई देते है, वे इस व्यक्त सृष्टि के परिणामस्वरूप है। उत्तकी दृष्टि मे 
भाव या आदर्श सृष्टि के पूवंगामी नही वरन्‌ उसके अनुगामी होते है। 


(ग) ध्यक्ताव्यकतवादी 


वे है जो व्यक्त औौर अव्यक्त प्रकृति के दोनो रूपो को मानते है। उनका कहना 
है कि जिसमे 'कृति' का गुण है या जिसमे ऋति' की शक्ति है उसमे अक्ृति' की 
शक्ति भी रहना अस्वाभाविक नही। इसलिये उनके मतानुसार जब जी चाहे तब, 
प्रकृति-स्थित गुण बरतने लगते है, और जब जी चाहे तब, वे अपने आप बन्द हो जाते 
हैं। इसलिये इनकी समझ में भाव या आदर्श से मौतिकता प्रभावित होती है, और 
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भीतिऊता से वे प्रभावित होते रहते है। गरज यह कि मूत जौर भाव एक दूसरे से 
सम्बन्पित रहकर एक दूसरे पर असर डालते रहते है, जिसके कारण उमयपक्षीय 
क्रिपायें-सपादि परिवर्तित होते रहते है। 


(३) आत्मयादी 


ईज्वरवाद जौर भौतिक या जटवाद के अतिरिक्त एक तीमरा वर्ग दाशंतिकों 
का भौर है, जो आत्म या अध्यात्मवादी कहलाता है। उसके मंतानुसार जडवादी 
इस बात को भूल जाते है कि प्रकृति स्वय मणीन के अनुसार जड है। जडवादियों 
का यह तर्क जो ऊपर (२ख) में वताई गई हैं महत्वपुर्ण है कि जहा प्रकृति है वहा 
निप्कृति का कहना विरोध भावात्मक वात हो जाती हें। परन्तु यह भी निश्चयपुर्वंक 
अनुभव सिद्ध हैं कि मनुष्य प्राकृतिक गुणी को जपनी इच्छानुसार, मरे ही वह अल्प- 
क्षणिक क्यो न हो बन्द कर लेता हे याने रोक सकता हे। वह भी अनुभव सिद्ध प्रत्यक्ष 
प्रमाण हें कि योग-सावनाजो के अम्धास से उसे बन्द करने का समय बढाया 
जा सकता है। जब प्रकृति अपने आप निष्क्रिय नहीं हो सकती गौर फिर भी 
बह निष्किय होती हुई पाई जाती है तव निश्चय ही उससे परे---उसके अतिरिक्त 
कोई दुसरी शक्ति उससे अधिक वलवान होना ही चाहिये जो उसे निष्क्रिय 
कर सकती है। इसी शक्ति का नाम हैं, चेतना' या चेतन्य'। प्रकृति को यदि 
क्षेत्र कह, तो उसे कैत्रज्ञ कहे गे, और प्रकृति को गरीर कहे तो उसे आत्मा कहेगे। 
यह जात्मा ही है, जो सव जड-मृतो की तह में तेजोमय स्फुरन या स्फुल्लिग रूप से 
स्वेत्र प्रविष्ट है, जिस के कारण मुर्दा प्रकृति सजीवता लिये हुए छटपराती रहती 
है। आत्मा को अग्रेजी भाषा में 50णों या 5977 कहते है, औौर आत्मवादी 
को श्छाप्राएश७ा। आत्मया बव्यात्म शास्त्र को गर०४७॥४४० कहंते है, जो 
नैतिक शास्त्र अर्थात्‌ गाणवा ६७८०८९ था टग०७ से भिन्न है। जब हम सृष्टि के 
व्यक्तित्व को छोड स्वत्व का विचार करते है तब हमारे सामने प्रकृति और 
आत्मा दोनो का विव्वव्यापी रूप झलकने छगता है जिसे अग्रेजी मे क्रमण एंपा- 
एक परकाण८ और एग्राएशउछ 8597६ कहते हैं। प्राकृतिक और आत्मा के 
सम्बन्ध को फुटकर फुटकर पदार्य मे न देखकर इकजाई सारे विश्व में देखने की 
वैज्ञानिक क्रिया को एकीकरण-व्यापार या एकीकरण-पद्धति आदि (8० 
#7००६७७) करते है, जिसे गीता में 'ऋत्स्त्मेकाणेन' (ऋृत्स्त्रमू +-एकाशोव) अर्थात्‌ 
सम्पूर्ण की एकाश के द्वारा कहा है।*९ 
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मारस्सयाद में पर्म-ईश्यर-आात्मा मंग फा त्याग 
प्रचलित धाभिक एप दाशनिक वियालों थी उस रुम्पे से दास्ताय ते बाद 
ऐसे रस थाद या ज्ञान सटात रूप में 2 मरेया ह मास वाद जौ” गायीवाद मे समाज 
के घामित अग गो रसथात दिया गधा है या करी, थी यदि दिया गया है तो बहा- 
कितना *ै एक थए साधीगार पर्म-घ्यर-वात्या का पट्टा प्रतियालक है, तो दूमरी 
और मारदाद उनवा वद्दा: विरोधी । भाथीयाद करी बाल का अभी हाठ में 
कोटफा मे पह माईजगाद शी पचयरपस्पी बाय हो थी उँगे। 
माज्सया। में न तो रथाषक धर्म छो “याव दिया गया है नौर ने यर्म-मत याने 

रिीगन का, से थेप्यस्याद वो हयात टिया हुं, और ने जात्मवाद वा। माद्सय ने तो 
यहा तब गटर झाग है हि डिउन, एशावाठ और आत्मवाद ने वेबल गरभीर 

दानिता (806या॥। जगो58छोा)) से दिल हैं, बरन थे नरोंठी जैसी 
गठापच्चीमीलपोच्णा वी (त/0र८१र्प 5ए५८पॉउएणा) न भरे हुए हूँ ।" उत्तना 
ही नी, मार्ग उनसे ऑवपिभीतिजयादीयों भे में ऐ जा बेयद व्यक्तमरुति 
ही का गये बुझ छा मृहायार मानते हे आर बिना संशिष्त वर्णन ऊप' 
उपसट २ (7) से किया गया 2ै॥ वीक बर कहना उपयुक्त होगा क्िन०२ 
(से) में बयित स्याववाद हा यस्मदाता सास टी है। यदि जन्मदाता नहीं ता 
मम से पम था! निदपय है हि उसने जउपनी अनाी प्रमानशारी ऐतिहासिक त्तक- 
पद्धति के शारा उपात जयसा दृष्गापूर्थेंक परिषापषण किया है। मौय्स के समाज- 
वाद में धर्म और आत्मा की घुट्ि, एपी प्रतीत होती है कि माना यह तीन टाग की 
दौड़ दौंए नटा हो। तय स्थामा पिया) मात में प्रष्म उठता है कि घम, एव्वर, आत्मा- 
विषयक यारा कया सममृगठी थर्यर्भनित, मिरी अटपरूपच्यू है, या कि माक्स ही 
ते गठत तरीए से उसका अध्यायन रिया, गदत ता से उसे जाना, जौ” जन्तत गत 
निर्णय पर पटना । या कि पर बात है कि ज्यों फास्तिवारी थाधिभीत्तिफ सिद्धान्त 
की परिषुष्टि और मार्ग की सफइता के लिये ही उसे उनका त्याग करना अनिवार्य 
हैं। गया। 

माश्संबाद से उपरोवत अग के स्थाग के फारण गौर उतकी समीक्षा 


इतिहास की साक्षी पर और सेठान्तिक थ्रिचार से यह सिद्ध होता है कि जब 
किसी महान्‌ परुष के अन्तस्थ में फोई कफास्तिकारी भाव उठता ए तब वह उसकी 
पूति के लिये 7र दृष्टिकोण से प्रपत्न करता हे, और हर क्षेत्र में चाहे वह तक- 
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क्षेत्र हो या कर्म-छ्षेत्र, घूम-घाम कर जपने मुख्य सिद्धान्त पर आ पहुँचता है। जिस 
तरह गीता के रचयिता वेदव्यास गीता मे दीड-दीड कर अनासक्ति योग पर पहुँच 
जाने है, जिस तरह गावी घूम-घाम कर सत्य और जहिसा पर आ पहुंचते हूं, उसी 
तरह मार्क्स दौडें-ठठे पूजीपति और मजद्र वर्ग के सघर्प की वात करने लगते हैं। 
ऋान्ति की सफलता मानसिक, भाव्दिक और कामिक दृढ़ता पर निर्भेर रहती है। 
यह हमे विदित हो ही गया है कि जिस समय मार्क्सवाद की उत्पत्ति हुई उस समय 
मार्क्स के दृष्टिकोण से 7लीजन के नाम पर यूरोप मर में पापाचार फैला हुआ था। 
वही पोप-क्लर्जी आदि आचार्य वर्ग, जो वम-मदशालू को लेकर चलने वाले कहे जाते 
थे, साम्राज्यो, सामन्‍्तो एवं पूजोपतियो (बुजुओ) के प्रत्यक्ष अथवा अम्रत्यक्ष जय 
से सहायक बने हुए थे। इतना ही नही, उनमे से अनेको स्वय पूजीपसि भी थे। दोनो 
तरह से वे गरीव मजदूर वय के सहायक न वन उनके गलाघोंटू का काम करते थे। 
अत इन शोपको के प्रति मार्क्स का स्वाभाविकत उतना ही विरोध हुआ जितना 
पूजीपति भादि अन्य णोषको के प्रति था । इसलिये उसने उनके विरुद्ध भी श्रमजीवियो 
के उठ उडे होने की विगुल फूक दी । चर्च रिलीजन का वाह्म प्रतीक था, और उससे 
सम्वन्यित आचार्ये वर्ग पोपादि उस धर्म-मत के ध्वजावारी माने जाते थे। जैसा 
कि ससार मे प्राय सव जगह पाया जाता हं, यूरोप में भी स्वामाविकत अपढ, अल्प 
शिक्षित, निर्वन, निम्नवर्ग के छोगों मे धर्म के वाह्म प्रतीक चर्च और उसके घ्वजाघारी 
भाचार्य वर्ग मे यही आस्था और मक्ति थी। श्रमिक वगे के हृदय से इस श्रद्धा और 
भक्ति के हटाये जाने पर ही वे मार्क्स के ऋन्तिकारी दल मे सम्मिलित हो सकते थे। 
इसलिये, हमारी अल्प वृद्धि के अनुसार मार्क्स ने उस मूलावार को ही उखाड देना 
उपयुक्त समझा होगा जिस पर चर्च और इन घ्वजावारियो का अस्तित्व ही निर्मर 
था। जिस प्रकार पूंजीपतियो को नेस्त-नावृद करने के लिये उसने उनके प्रागरूप 
“व्यक्तिगत सम्पत्ति! (?एए४० ?709८८४७) के सिद्धान्त को ही निकाल कर 
फेंक देने के लिये वीडा उठाया, उसी प्रकार इस घामिक प्रथा और पल्टन 
को जीवित रखने वाले प्राणस्वस्प धर्म सिद्धान्त को भी मिटा डालना जआावश्यक 
समया होगा। वह घर्म-सिद्धान्त क्या था? वहो घमर्म-मत (२८ाछ्टा00); वही 
ईइवरवाद (ए४%०००४५), वही आत्मवाद (5एगगपाशीतरा 0 5०0एऐॉं७ाए) 
जिन्हें माक्स ने गपोडवाजी कहा है। इसके अतिरिक्त पाठकों को यह मी स्मरण 
रखना चाहिये कि मास ने सारे विष्व समाज को केवल दोवर्गीय वनाकर रज़्ाथा 
याने पूंजीपति और श्रमिक वर्ग, अयवा शोपषक और गोपित । तृतीय वर्ग का रहना 
निश्चय ही उसकी द्विवर्गीय क्रान्ति मे बाधक सिद्ध होता। यह तो निष्चय था कि 
इस आचार्य वर्ग के सभी छोग पूजीपति नही थे अबवा सभी पूजीपतियो के सहायक 
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भी नहीं थें। तव फिर सभी को पूंजीपतियो की श्रेणी मे वही रपा जा सकता था। 
ऐसी स्थिति मे उस वर्ग के प्रति जो श्रद्धा और भक्ति थी वह पूर्णत नप्ट नही हो। सकती 
थी। पूर्णत नष्ट न होने पर वे लोग अपने प्रति वर्ती जाने वाली श्रद्धा और भक्ति का 
लाभ उठाकर मजदूर या निम्न वर्ग के छोगों को अपनी ओर जाकपित करते तथा उन्हें 
बहकाते रहते जिसके फलूम्वरूप एक ओर तो ऊान्ति के प्रसार मे वाधा आती, जौर 
दूसरी ओर उसे लम्बे अरसे तक निर्बंछता का मुकावला करना पडता। ऐसी स्थिति 
में, हमे प्रतीत होता है, मार्क्स ने उस वर्ग के मूलाचार पर कृठाराघात करना ही अनि- 
वार्य समसा हो, क्योकि यह जगत्‌-प्रसिद्ध सत्योवित है कि 'न रहेगा वास तो न 
वजेंगी वासुरी।' 

यह हमारी सूझ है। हमारे पास सिवाय पुर्वोक्त सम्भावित तक के कोई दूसरे 
लेय का प्रमाण नही है। अत सम्भव है कि कोई मावर्सवादी यह कह बैठे कि केवल 
किसी युक्ति के आधार पर मार्क्स जेसे व्यक्ति की सत्य-परक जीवनी पर लाछन 
लगाना न्यायोचित नही है। परन्तु यह तो हम सभी जानते है कि दुनिया के सभी 
वाद युक्तियो और उक्तियो पर सड़े किये जाते है। उन्ही के द्वारा वे जीवित रखे जाने 
हैं। इसलिये उन्ही शस्त्रो से उस पर आकमण भी किया जाता है। जब पक्ष विपक्ष 
के बीच मे णाव्दिक तनातनी मच जातो है तभी वह वाद वाद-विवाद कहलाने लगता 
है। मावर्स ने स्वये सारे मार््सवाद को एक उवित पर टागा है और वह है परस्पर 
विरोधिनी दो शक्तियो का सघर्प---द्विवर्गीय समाज मे क्रान्ति] अपनी इसी मूल उर्क्ति 
की पुष्टि के लिये मार्क्स ने ऐंतिहासिकता की पुट दी हुई, तथा युक्तियो की ओढनी 
उठाई हुई, उक्तियों की ही जहा देखो वहा भरमार की है, यहा तक कि प्राचीन तथा 
तत्कालीन प्राय सभी समाज सम्बन्धी विचारधाराओों और सस्थाओं को उन्होने 
प्रतिक्रियावादी और शत्रुरप कह कर छोडा है। 

मान लो कि हमारी उपरोकत यूक्ति और उक्ति दोनों गलत है, अथवा हमे उनके 
उपयोग करने का अधिकार नही है, तो फिर हम यह सिद्ध करने का प्रयास करेंगे 
कि मार्क्सवाद का यह प्रतिपादन करना कि ईश्वर और आत्मा सज्ञा तके-शूत्य, दर्शन- 
यन्य नक्षेडियों जैसी गपोडवाजी है, नितान्त वेसिर-पैर की बात है। मास 
का वह दृष्टिकोण ही काना है, जिसके आधार पर उन्होंने ईश्वर भीर जात्मा 
सज्नाओ को निराघार वताया है। उनके तके क्षेत्र मे 'मन' (शाए0), मस्तिप्का 
(0एथण) और चितना' (००॥5.०॥आ॥८55) के परे दूसरा कोई तत्व नहीं 
दिखाई देता, जब कि भारतोय दर्शन मे अत्यन्त प्राचीच काल से यह माता 
जा रहा है--नही, वैज्ञानिक ढंग से मिद्ध किया जा रहा है-- कि इन सब के 
मूल में सत्‌' है। 'चित्‌' अर्थात्‌ 'चेतना' तो समय आनन्द' के उसके अमिट लक्षण है। 


श्द्द४ सावरस और गापी का साम्यदद्योंन 


अत भारतीय दर्शन मे सत्‌ृ+-चित +-आनत्द (सच्चिदानन्द) ही सर्वोपरि कहा गया 
है। इस सत्‌' की चिर-साथिन प्रकृति है जो अव्यक्त और व्यक्त रूप से जानी जाती 
हे। अव्यकत प्रकृति, और 'जह॒ऊकारा आदि व्यक्त प्रकृति' के विषय में तात्विक 
दृष्टि से आगे कहा जायगा, जहाँ यह वतावेगे कि मन' के पूर्व अहकारादि दुसरे तत्त्वो 
की स्थिति से इन्कारी नही की जा सकती । यहा यदि केवल एक मोटी सी वात पर 
ब्वान दिया जाय तव भी मार्म का दुष्टिदोप---तकंदोप--.ल्लकक उठता है। जिस 
ऐतिहासिक और स्वाभाविक विकास-क्रम को देखकर उन्होंने अपने सिद्धात्तों का 
निर्वारण किया हे, वह केवल वाह्म-स्थूल-कृतियों का हैं। जो प्रत्यक्ष हें, उसका 
अप्रत्यक्ष रूप---उसकी अप्रत्यक्ष स्थिति अवदय होती है इसी बात को यदि जास्त्रीय 
भाषा में कहे तो यह कहा जायगा कि जहा भाव हे वहा सत्‌ अवश्य होना ही 
चाहिये।'* बिना अप्रत्यक्ष के प्रत्यक्ष नही होता। बीज में जकुर उगने के पहले उगने 
की अव्यक्त गक्ति हे। जकुर स्पष्ट या व्यक्त (2/८॥७० है, तो वह ञव्ति गुप्त 
या अव्यक्त (9(८०) हे। एक स्थूछ है, तो दुसरी सुक्ष्म। यदि सूक्ष्म न हो, 
यदि जव्यक्त (]३८०५) न हो, तो स्थूछ, व्यक्त, या आकृति कहा से आ जाय। 
सच पूछा जाय तो अकुर उस अव्यकत जक्ति की क्रमिक श्रेणी का एक अत्यन्त 
स्थूल व्यक्त रूप है, हालाकि हमारो स्थूल ज्ञानेन्द्रियो को वह अत्यन्त सूक्ष्म प्रथम 
स्वरूप प्रतीत होता है। उसके पूर्व-क्रम विकास को जानने के लिये हम सावन- 
हीन रहते हैं। जान--सावन-हीनता के कारण किसी वस्तु विद्येप के अस्तित्व 
फो अस्वीकार करना, उसकी ओर लक्ष्य न देना अथवा उसके सम्बन्ब में दुरों के 
द्वारा की गई जानकारी को अलकृत जोरदार मापा मे दर्शन घून्य, नभैडो-जैसी 
गयोडवाजी कहकर दाल देता न बुद्धिमत्ता का लक्षण है गौर व न्‍्यायपरकता का। 
यही भ्रुटि मार्क्सवाद के विकासकम में है। वह केवल एकतरफा-स्थूलता-प्रत्यक्षवा 
का विचार करता है, भौर दुसरे तरफ की याने सूक्ष्मता-अव्यक्तता को छोड जाता है, 
अयति वह अपूर्ण ही को पूर्ण समझ लेता हे। वह अ्रमवश ठीक उसी प्रकार स्थूल 
से सूक्ष्म की उत्पत्ति बताता है जैसे कोई रेलगाडी वायुयान मे बैठा हुआ अपने आप 
को स्थिर समझे और पृथ्वी तया उस पर स्थित पदार्थों को चलायमान। उसमे 
मन, मस्तिष्क और चेतना के पूर्व के विकास-क्रम को मुझा दिया गया है। वह 
यह नहीं समझता कि विकास-वाद में उत्पत्ति! शब्द (200पाणा) अममूलक 
होता है। वादलो के अन्वकार के हट जाने पर सूर्य उत्पन्न नही हुआ करता, 





१९ गीता, २११६ “नासतो विद्यते सावो नाभावो विद्यते सत” अर्थात्‌ 
असत्‌ का कहीं भाव नहीं होता, मौर सत्‌ का कहों अभाव नहीं होता। 
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बल्कि प्रकट (छ्या८४(४000) हुआ करता है। इन्ही कारणों से उसने ईव्वर 
और आत्मा-सत्‌ को उडा दिया है। फछत उसमे समाज के सर्वोपरि धर्म अग का 
विच्छेदन कर उसे तीन टाग का जीवबारी बना डाला है। मावर्सवाद के दार्शनिक 
नेतिक क्षेत्र को घम्म-क्षेत्र से भिन्न समझना चाहिये। इसी भिन्नता को सम्भवत ध्यान 
में रपने के कारण एम० एन० राय ने, जो मारक्सवाद पर प्रमाणस्वरूप माने जातें 
हैं, कहा है कि ' जिसे हम माक्सेवादी समाजवाद (]४(श०४7 500००ॉ5०) कहते 
हैं उसको तौन विभागो में विभाजित किया जा सकता है-यथ्यपि इन तीनो मे से 
किसी एक भाग को अन्य दो भागों से अलग नहीं किया जा सकता | ये तीव विभाग 
हैं (१) दार्शनिक जिसे द्वन्द्ात्मक भौतिकवाद (0०८४८ ऐरश्चाटक्षाहया) 
भी कहते है, (२) आधथिक और (३) राजनैतिक” ।४ 


माकसंवाद मे विकास के तीन दृष्टिकोण 


अब देखिये, यह है उसका विकासवाद। पहले हम प्राकृतिक विकास को ही 
देखेंगे, फिर आर्थिक विकास को, तत्पश्चात्‌ ही नैतिक विकास पर दृष्टि डालना 
उपयुक्त होगा, क्योकि तीनों पर एक साथ ध्यान दिये बिता माक्संवाद को उपरोक्त 
कसौटी पर कसना उचित न होगा । 


(१) प्राकृतिक (आक्ृति-विकास) 


डाविन आदि आधिभीतिक विकासवादियों का विकास सम्बन्धी विवरर्ण ही 
माक्संवादियों को मान्य है, जो सक्षेपत्त मार्क्सवाद के भौत्तिक सिद्धान्त पर लिखे 
हुए प्राय सभी छोटे-वडे ग्रन्थो में मिलता हे। इस मत का साराश यह हे --सू्ये- 
माला में पहले कुछ एक ही सुक्ष्म द्रव्य था, उसकी गति अथवा उष्णता का परिमाण 
घटता गया, तब उक्त द्रव्य का अधिकाधिक सकोच होने लूगा और पृथ्वी समेत्त 
सब ग्रह क्रमश उत्पन्न हुए, अन्द में जो शेष बचा, वही सूर्य हे। पृथ्वी का भी 
सूर्य के सदृश, पहले एक (अग्निपुझ्ज सा चमचमाता हुआ द्रव्य रूपल्याएशातेटड- 
व्थ्या गीक्ए 7958) उष्ण गोला था, परन्तु ज्यों ज्यों उसकी उप्णता कम 
होती गई त्यो त्यो मूल द्रव्यो मे से कुछ द्रव्य पतले और कुछ घने हो गये, इस प्रकार 
पृथ्वी के ऊपर की हवा और पानी तथा उसके नीचे का पृथ्वी का जड गोला-ये तीन 
पदार्थ बने, और इसके बाद, इन तीनो के मिश्रण अथवा सयोग से सव सजीव तथा 





२० गाधीवाद » समाजवाद, पृष्ठ १५२ 
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निर्जीव सृष्टि उत्पन्न हुई। डाविन प्रमुति पडितो ने तो यह प्रतिपादन किया है, कि 
इसी तरह मनुप्य भी छोटे कीडे में वढते वढते अपनी वर्तमान अवस्था में आ पहुंचा 
हु।' “इस कीट वर्ग से एक प्रकारकी बन्दर की जाति हुई मौर फिर उससे मनुष्य 
हुआ।” “यदि वन्दर सदा चारो पैरा से चलता रहता और कमी भी सीवा पडा न 
होता, तो उसका वश्चज-मनुप्य-अपने फेफडो और वाणी-नलो को रवेच्छापूर्वक चलाने 
फिराने मे समय न हो पाना, और बोल भी नही सकता, और इस कारण से चेतना 
(८०5०००ए5१९७५) की वृद्धि में प्रयानत वावा आ जाती।_ (और इसी तन्‍ह) 
वह ऊपर की जोए तथा जास-पास न देख सकता, और फल्‍ूत उसका मस्तिष्क 
चीपायो के मस्तिप्क की जपेक्षा अधिक जकित नही हो पाता ।* परन्तु ये सव कल्पना 
मात्र हैं---.हमारी समझ मे हो नही, वल्कि कुछ विचारवान्‌ भौतिकवादियो की समझ 
मे भी । इटली के प्रोफेसर लेवरियोला ने, जो ऐत्तिहासिक भीतिक सिद्धान्त ((४०- 
गाध5 (007०८९०४७०० ० घ्व5079) के सुदुढ और निष्पक्ष अनुयायी थे, स्पप्ट शब्दों 
में बताया है “यद्यपि मनुप्य को उत्पत्ति निस्मन्देह पशु की समानताओ से सम्बन्धित 
है-उमसके प्रारम्भ का कोई सास कारण नहीं है. वह पशुवर्ग के समान ही 
प्राकृतिक पारावृत स्थितियों के प्रभाव मे था... त्यापि प्राएम्मिक मनुष्य (एशफाल 
४४८ 7047) के वारे में हम लोगो की जो कुछ घारणायें है वे निरी अठकल- 
वाजिया ()४००८ए० ८००गा००एा८७) है।" कौन जानता है कि कब और कैसे पथु- 
जीवन मनुप्य-जीवन मे परिवर्तित हुआ क्योकि चिरकालसे मनुप्य ऐसा ही चला 
आाता है ? 
पदि इन सत्र बातो को जटकलपच्चू समझकर न त्यागा जाय, और उन्हे प्रमाण 
सहित वैज्ञानिक सोजों के परिणामस्वरूप जानकर मान लिया जाय, तव भी इस 
विवरण में अवूरापन ही हैं। (१) वह यह नही बताता कि प्रारम्भिक अग्नि सम 
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चमचमाते हुए सूक्ष्म द्रव्य के पहले क्‍या था, कैसे था, क्यो था इत्यादि। गरज यह 
कि उसकी पहुँच इसके आगे नही हे। इसलिये यह सादि (स-- आदि) का ज्ञान है, 
अनादि-शक्ति कान ही । इससे यह स्वयसिद्ध है कि भौतिकवादियो की इस प्रारम्भिक 
स्थिति के अतिरिक्त दूसरी अन्य महान्‌ स्थिति होना ही चाहिये। (२) यह केवल 
बाह्य परिवर्तंनो-सजीवता आदि पर विचार करता है-पह नही सोचता कि आखिर- 
कार वह कौन सी शक्ति विद्यमान है, जिसके कारण इन दृश्य पदार्थों मे परिवर्तन 
हुआ करते है, सजीवता आ जाती है, विकास होता जाता हे इत्यादि | गरज यह कि 
उसमे मृल आन्तरिक घारणा शक्ति के विषय मे कुछ ध्यान नही दिया गया। (३) 
वह इस अन्तनिहित आदि शक्ति पर ध्यान न रहने के कारण उसके दिव्यगुणों को 
भी भूल जाता है, और वाह्य आकारादि की उलझन मे पड यह गलत निष्कर्ष 
निकालने लगता हे कि उन्ही के सघर्ष से नये नये गुण उत्पन्न होते है। चाहिये यह था 
कि वह यह कहता कि ज्यो ज्यों बाह्यान्तरिक सधप् होने से तिमिर के वादल फंटले 
जाते है त्यो त्यो उस शक्ति के दिव्य गुणो का प्रकाश होता जाता है। यही से माक्से- 
बाद और गाघीवाद मे भेद उठ खडा होता है। मार्क्सवाद मनुष्य को पशु-कुटुम्ब कहकर 
उसे अवगुणो का घर मान लेता है और फिर बाह्य सघर्ष के द्वारा गुणोत्पत्ति की 
बात कहता है, और गाघीवाद मनुष्य को दिव्य गुणमयी मानकर कहता हे कि यदि 
वह अपने विकृत शरीररूपी तम को आन्तरिक अथवा आत्मिक सवर्ष के द्वारा हटा ले 
तो वह दिव्यशक्ति प्रकाशमान हो सकती है। कदाचित्‌ कोई यह कहे कि दोनो वातों 
मे कोई भेद नही, केवल कहने का फर्क हे---चाहे नाकको हाथसे सीधी तरह पकड लो, 
था चाहे हाथ को सिर के पीछे से घुमाते हुए लाकर उसे पकड लो,वात तो एक ही हुई । 
परन्तु ऐसा समझना भूल है। दोनो मे जमीन आसमान जैसा अन्तर है। जो वाद 
शरीर अथवा व्यक्ति से नेतिकता की उत्पत्ति समझता है वह स्वाभाविकतः शरीर 
ही पर अपना लक्ष्य रखता है, क्योकि उसकी दृष्टि मे शरीर ही सर्व प्रकार से 
प्रधान हे। अत आन्तरिक विचारों के परिणामस्वरूप सदोष शरीर पर ही वह 
टूट पडता है। फलत उसमे एक दूसरे के प्रति घृणा, द्ेष, क्रोध, शरतरुता, असहि- 
प्णुता आदि साम्य-बाधक दुर्गुणो का जीवित रहना अवश्यम्भावी है। परन्तु जो वाद 
शरोर को प्रवान न मानकर उसे केवल सतृल्‍ूपी ऐक्य को ढाकने वार विकार 
रूप जानता है, उसमे एक दूसरे के प्रति प्रेम, जान्ति, सहनशीलता आदि साम्प 
सावक सद्गुणों की वृद्धि के लिये कोई सन्देह नही रहता। भोतिकवादियो के 
द्वारा कहा गया सौ्यमण्डल का प्राथमिक पिघला हुआ कान्तिमय अति उप्ण सूक्ष्म 

द्रव्य भारतीय शास्त्रों मे कथित 'हिरण्यगर्भ! से भी निम्न और स्थूछ श्रेणी का 
होता हे---वह हिरण्यगर्भ जिसको धारण करने वाला अन्य कोई और होता हे-- 


१६८ भायस गौर गांधी का साम्यदर्शन 


याने वह स्वतत्र महीं। विस्तार-भय से उसे अब यही छोडकर भीतिकवादियों के 
आधथिक विकासवाद की ही ओर हमे मुड जाना चाहिये। 


(२) आथिक (समूह) विकास 


गत अध्याय में हमने समाज विकास का प्रारम्मिक कारण और जावार प्रेम 
बताया है। परन्तु मौतिकवादियों के अनुसार समाज विकास का प्रारम्भिक कारण 
मौर आवार अर्थ या सम्पत्ति है। उनका कथन है कि (एक समय ऐसा था जव मनुष्य 
'प्रिमिटिभ कम्पुनिस्ट' (अर्थात्‌ प्रारम्मिक सामूहिकता) के' आधार पर रहते थे ? 
उनका जीवन प्रारम्भिक आखेट पर निर्मर रहता था, वे जगलो मे भटकते रहते थे । 
फिर एक समय ऐसा जाया जब 'प्रिमिटिभ कम्यूनिज्म' के स्थान मे मेट्रियारचेट' 
(मात्रीय सघ) उपस्थित हुए---उस समय मनुप्यो ने अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति 
प्राचीनतम कृपी के द्वारा की। इसके पश्चात्‌ मेट्रियारवेट” के बजाय पैट्रियार- 
घेट! (पिन्नीय सघ) की स्थापना हुई-उस समय मनुप्यो की जीविका पणु-पालून से 
होने लूगी । पेट्रियारचेट' के वाद गुलाम-मालिकी' की प्रथा आई---इस समय कृषि 
का कुछ उन्नत रूप हुआ। गुलाम-मालकी' की प्रथा के अनन्तर सामन्तशाही' और 
'सामन्तणाही' के वाद आखिरकार वुर्जुआ' प्रथा जा पहुँची ।”** इस विवरण मे 
भी आप को दो बातो की ऊमी मिलती है। एक तो यह विदित नही होता कि (प्रिमि- 
टिम कम्यूनिज्म' के पहले क्या और कैसो स्थिति थी, और दूसरी यह कि उसके 
प्रारम्भ होने का कारण क्या हुआ। पहली कमी के बारे में तो यह मान लिया जा 
सकता है कि विषय-प्रतिपादन की दृष्टि से केवल सामूहिक आर्थिक जीवन की स्थिति 
पर ही विचार करना काफी हं। यह भी कहा जा सकता हे कि अकेले विचर कर 
शिक्कार के द्वारा उदर पोषण करने वाली वात किसी से छिपी नही है, और इसलिये 
उसके छोड देने मे सामूहिक समाज सम्बन्धी विषय के प्रतिपादन में किसी प्रकार की 
क्षति नही पहुंचती है। परन्तु फिर भी यह मानना ही पडेगा कि उसके दिये बिना 
च तो हम सामूहिकता के प्रारम्भ होने का कारण जान सकते और न उसकी स्थिति 
का आवार ही जान सकते। जब हम यह जान छेते है कि प्रास्म्म मे मनुष्य पशुवत्‌ 
अकेला विचरकर अपना पेट-पालन णिकार के द्वारा करता था, तब स्वामाविकत 
हमारे मन मे उस कारण को ढूंढने की उत्कण्ठा उठ वैठती ह॑ जिसने एक से दो और 
दो से अधिक का समूह वनाया। माक्संवादी अर्थवाद की वात लेकर कहेंगे, कि 
उदर-पोषण वाली कृति ही सामूहिक जीवन का कारणरूप वनी। परन्तु यह तर्के- 
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हीन जसम्भव वात है। यदि आपके पास ताझिक और आनुमानिक शक्ति की कमी 
हो तो भाज के पशुओं के ही जोवन को देप ली जिये, वयो कि पशु ही हमारे पूर्णज कहे 
जाते है। प्रत्येक पशु अपने उदस-पोषण के हेतु एूसरे की परवाह नही करता । यहा तक 
कि मूसी होने पर माता भी अपन बच्चे का भोज्य पदार्थ था जाती है। गरण यह कि 
इदस्पोपणीय वृत्ति इतनी स्वार्थभय होती है कि पारस्परिक आकर्षण करना तो 
दूर रहा, बट विरोप और भनुत्य फो उत्पन करती है। इसलिये जब मनुष्य के पाश- 
बिक आदि-फाल का विचार किया जाता है, तव हमे यह निर्णय करना ही पटना है, 
किप्रेमचून्ति ने ही सघ अथया सामृ हिक जीवन का प्रारम्भ किया--मले ही वह सर्वे- 
प्रथम काम वासना के रुप में ही प्रकट हुई हो। जिस प्रेम ने जकेले विचरते हुए अस- 
स्कृत पशुओं के समान जीयन व्यत्तीन करने वाले मनुष्यों का, चुम्बक जैसे आकर्षण 
सूत्र से बाबना प्रारम किया, वही उन्हें वायकर रा-ने की शक्ति रुप सकता है। 
यह प्रेम हृदय पी स्वाभाविक आन्‍्तरिक हेंक है--भान्तरिक नद्वितीय श््ति की 
प्रेरणा है-पेटयाठन या अर्थ-गर्भ से उत्पन और पण्वितेन होने थाली नीति नहीं। 
नीति के रुप में बर्तन के छिये उस पर बाह्याकुश की आवज्यकता बनी ही रहेगी, 
जो एज्य-घून्य साम्य समाज की भायना की निरापरा” कर देती है। 


(३) नंतिक विकास 


मनुष्य के मन में दया, उपकार, प्रेम, सत्य, अ्टिसा, अस्सेयादि के विचार या 
भाव उठा करते है, यह हम सब जानते है। प्रस्न यह है, फि तया हमारे काम 
इन विचारों की प्रेरणा से हुआ करते है, या कि हमारे कार्य ही उनका निर्माण 
करते हैं। इस प्रष्न के हल फरने वाले दार्शनिको के दो दछ है। एक का फहना 
है कि हमारे विचार (॥०ए०९॥७) या भाव (6०9७) ही हमारे कर्म-चक्र को 
घुमाया करते है, अथवा यह कहिये कि वही सृप्टि के कर्ता-घर्तता-हर्ता होते हैं, 
क्योकि कर्म अर्थात्‌ कृति (प्रकृति) का नाम ही सृष्टि है। सृष्टि के पूर्वगामी हाने 
के कारण वही असछ है भर उनसे उत्पन्न होने वाली सृप्टि नकल है। दूसरे दर 
का कहना है कि यह गलत है। सही वात यह है कि उमारी कृतिया ही--हमारी 
सृप्टि हो--एन विचारों को गढा करती है। यही कारण है कि समय समय की 
परिम्यितियों के अनुसार उनमे भी पर्वितंन होता हुजा दिखाई देता है। अत 
इस दलू की दृष्टि मे भौतिकता असल है, और भाव उसकी नकछू। इन दो दलो मे 
से पहले वर्ग को आदशंवादी कहते है, और दूसरे को भीतिकवादी। 

यदि आदर्ध ही की बात है, तो सबसे पहले तम्बर के आदर्शवादी थे है, जो 
ईडवर और आत्मा के अस्तित्व की प्रतिप्ठा करते है। परन्तु मार्कम को उनसे 


१७० साकस और गाघी का साम्पदर्शन 


चिढ है, यह हम देस चुके है। वह उन्हें दार्शनिक मानता हो नही, निरे गप्पी 
समझता हू। वह तो उन्ही दार्शनिको की बात सुनने योग्य समझता है, जो उसके 
समान भौतिक या प्रकृतिवादी तो हैं, परन्तु उनका दृष्टिकोण उससे भिन्न हैं। 
इस वर्ग में हेगिल (घल्ट॒ल) नाम का एक प्रतिप्ठित दार्शनिक हो गया है, जिसके 
सिद्धान्तो का यूरोप मे, विशेषकर जर्मनी मे, बहुत दौर-दौरा था। उसके द्वारा 
प्रतिपादित मिद्दान्त आदर्भवाद (6०757) कहलाता हे, और उसे लोग आदरण्णे- 
वादी ([66०७४४) कहते थे। माक्स के विद्यार्थी-जीवन के समय हेगिली-दर्णन के 
अनुयायी दा पक्षों में विभकत थे---एक ढाये पक्षी (ःहठ॥05७8) बौर दूसरा 
वामपक्षी (/८४४४७)।॥ वामपक्षियों मे फ्यूरवाक (77८ए८ा/०७०॥) का नाम विशेष 
उल्लेखनीय है। माक्स वामपक्षी था, भौर बह फ्यूरवाक के सिद्धान्तों से सहमत था। 
फ्यूरवाक ने हेगिलियन आदर्णवाद का कट्टर बिरोध कर भौतिकता का सफलता- 
पूर्वक प्रतिपादन किया। फ्यूरवाक के इस कार्य की माउस प्रसशनीय अवश्य मानता 
था, परन्तु उसे उसके (फ्यूरवाकके) मिद्धान्तों मे यथार्थ रूप से स्थिरता और 
व्यापकता ((0ग्रष्मा/ध्य०ए बातें 009997टाध्यघए८१८5४) की कमी दिखती थी, 
जी उसे पसन्द नही थी। इसलिये माक्स ने अनेक प्राकृतिक एवं ऐतिहानिक प्रमाणों 
की साक्षी के आधार पर अपने मूल सिद्धान्त का प्रतिपादन करने के साथ साथ 
हेगिल के आदणवचाद का घ्ण्टन करते हुए, मानो इस कमी की पूर्ति की। 

अपनी प्रनिद्ध पुस्तक 'केपिटल' के प्रथम खण्ड की प्रस्तावना में मार्क्स ने 
लिखा हे कि 'हिगिल ने विचाए प्रवृति (00७8४ णी फ्रशणहट्) ही को 
भाव (6७७) सजा देकर उसको एक स्वतन विषय का रूप दे दिया है, और 
उसे ही वह असछ सृष्टि (८४) ७०7१०) का कर्त्ता कहता है। (परल्तु) 
इसके विपरीत मेरी दृष्टि से जादश या भाव (662) भौतिक सुप्टि के अति- 
रिक्त कोई बौर दूमरी वस्तु नही है--वह मौतिक सृष्टि, जो मनुष्य के मन के द्वारा 
प्रतिविम्बित होकर विचार-रूपों मे परिवर्तित हो जाती है।”' अर्यात्‌ भौतिक 
सृष्टि की छाया ही हमारे मन रूपी दर्पण में दिखाई देवी है, और उसी छाया को 
हम विचार कहते हं। इसी वात को फ्रड़िक एग्ल्सि ने अपने लेस एन्टी-दूरिंग 
(2प्रण-90गगछ) में यह कहकर स्पप्ट किया है, कि “अगर यह भश्त 
उठाया जाय कि विचार और चेतना (0०एण०ए5४८८७) क्या है, और वे 
कहा से जा जाते है, त्तो यह स्पप्ट है किये मनुष्य के मस्तिष्क (>ज0) से 
उत्पन्न होते है, और मनुष्य स्वय प्रकृति से उत्पन्न होता है--वह प्रकृति जो अपनी 
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परावृत्त स्थितियो के साथ ही साथ अपने-आप वृद्धि को प्राप्त होती रहती है।** 
इससे यह स्वयमिद्ध हे कि मस्तिष्क में पैदा हुए पदार्थ आखिरकार प्रकृति से 
पैदा हुए पदार्थ होने के कारण समस्त प्रकृति के सानुकूल ही होते है, न कि उसके 
प्रतिकूल” इस तरह माक्स और ऐग्ल्सि के कथनो के आधार को लेकर लेनिन 
ने बताया हे कि “माक्स ने न केवल उस आदशंवाद ही को, जिसने सदेव रिलीजन 
(घम-मत) के साथ कियी न किसी प्रकार से अपना यठ-वन्धन जोडकर रसा है, 
निश्चित रूप से तिलाञ्जलि दे डाली थी, वरन्‌ (उसने) ह्यूम और कान्‍्ट के 
उन सिद्धान्तो का भी उसी तरह त्याग कर दिया था, जो मन्नातवाद (4 870४7- 
०४70), गुण-दोप-विवेचना समीक्षा (00४८७४०0), संगुणवाद (?०भ्रपएणाण) के 
नामो से, एवं अन्य और रूपों मे उस समय प्रचलित थे, क्योकि वह इस प्रकार 
के त्तत्त्व-ज्ञान को अपने सिद्धान्त के विरुद्ध प्रतिक्रियत्मक और आदर्शवाद का 
हमराही समझता था |” उपरोक्त कथनों से यह स्पष्ट हो जाता है कि माकसे- 
बाद और आदर्शवाद में एक मूल भेद यही है कि एक भौतिक सृष्टि को यथार्थ 
मानता है, और भाव” को उसकी नकल, और दूसरा भाव” को असल मानता 
है और सुष्टि को उसकी नकल। ऐशग्ल्सि ने स्वयं यही कहा है, कि 'हेगरिल 
आदर्दावादी था, अर्थात्‌ वह अपने मत में उठने वाले विचारो को यथार्य॑ वस्तुओं 
और उनकी प्रवृतियों की छाया या प्रतिविम्व नही मानता था, वल्कि यह कहता 
था कि सृष्टि के पहले ही कही न कही भाव! की स्थिति थी, और उसी से यथार्थ 
वस्तुओं और उनकी पभ्रवृत्तियों की उत्पत्ति हुई, जिन्हें वह स्वयं छायामात्र ही 
कहता था ।”"' अत ऐब्ल्सि के शब्दों में ही मार्क्सवाद का यह निष्कर्ष निकलता 
है कि 'सुप्टि का सच्चा ऐक्य उसके प्रत्यक्ष स्वरूप मे नही रहता वह रहता 
हु उसकी भौतिकता मे, जो दर्शनशास्त्र और प्राकृतिक विज्ञान की दीर्घकालीन 
एवं अथक वृद्धि द्वारा सिद्ध किया जा चुका है।” तात्पय यह है कि माक्सवाद 





२८ यही विचार गीता में गुणा गुणेषु वर्तन्ते! (अर्थात्‌ गुण ग्रृण मे ही 
चर्तते रहते हे) फहू फर बताया गया है। 

२९ देखो फुटनोट, ३१ 

३०, देखो फुठनोट, ३१ 

३१. नोट न० २७, २९, ३० और ३१ मे दिये हुए उद्धरण हमने लेनित 
हारा लिखित कार्ड भाव मे उद्धरित वाक्‍्यों से लिये हें। उनका क्रम अलवत्तः 
हमते अपनो इच्छा के अनुसार रखा है। 

३२ "प्र प्रगाए णी पाल चरणांत १068 वर्ण एणाआ् प्रा 75 था 

च 


॥ 
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के जनुमा: विव्व-ऐक्य की भावना तभी सिद्ध हो सकती हे जब भौतिकता अर्थात्‌ 
'होने वाठे बुण का प्रतिपारून किया जाय। 

माक्सवाद में आदर्ण' णा माव' का विरस्कार है, यह सुनकर कुछ लोग 
उसके प्रति रोप तथा विद्वेप प्रकट करते हुए कहने रूगते हू, कि वह स्वच्छदता 
एवं चरित्रहीनता के लिये द्वार सोल देता है। परन्तु यह उनकी भूल है। जहाँ 
तक बैतिकता और चरित्र-गठत का तकाज़ा है, वह उन्हें मुक्त कण्ठ ने अपनाता 
हैं। वह जात्मोत्यान का परिपालक णौर परिपोपक हे। अगर ऐसा न होता तो 
विष्व-ऐक्ण अथवा राज्य-घून्य साम्य समाज की भावना वह किस वृत्ते पर करता। 
अन्तर केवल यह है कि वह भौतिक वृद्धि ही को जात्म-बुद्धि मानता है। वह 
उस जात्म-तत्व को नहीं मानता, जिसके विपय में इसी अव्याय में हम पहले कह 
चुके हैं, और जो स्थूल सृष्टि की बर्यात्‌ स्थूल शरीर की मानो रूह (०5५०४०८) 
है, अयवा जो जीवन का भी आवाहप जीवन है। जॉन सोमरविली ने सच कहा 
है कि “अगर आत्मीयवा (59ए०८एप्ों) सना से सस्क्ृति, शिक्षा, कला और 
विज्ञाननज्ेत्र का मतलूव लिया जाय तो, हमारी यह वडी भारी भूल होगी, यदि 
हम यह कहेँ कि ऐतिहासिक मौतिकवाद की नौति उपरोक्त क्षेत्रों के लिये हानि- 
कारक है या कि वह उनका निरषेव करती है।”' इस प्रकार की आत्मीयता तो 
मानों उसके जीवन का केन्द्र ही हें। मनुप्य को वह मनुष्य मानकर ही काम 
करता हैं। वह उसकी प्राकृतिक कमजोरिया को नहीं भुरछातता। परन्तु इसके 
विपरीव उसके मतानुसार बादर्शवाद में विधिप्टताओं की वाते मरी रहती है, 
जैसे मनुप्यातिविशेष (8ए८फाप्णथा), प्रकृति-विश्िप्द (8पएव्यग्रएए०), 
और चमत्कार (॥/५४०८५9) वह कहता है कि व्यावहारिक प्रत्वत्ष छोत्र मे 
सर्च-साधारण की दृष्टि से अतिविनिप्टता का कोई महत्व नहीं, क्योकि वह 
एक प्रकार ने बण्वाद (०६८८०००४) रूप ही होता हैं। इसमे सन्देह नही कि ये 
अपवाद रप विजिप्द्ताओं में ही बहुया स्वंसाघारण की दृष्टि मे चमत्कार प्रतीत 
होने लगती ह। मावर्स समझता था कि यदि वह आदर्शवाठ को अपनावेगा 
तो उसमे स्थित जतिविनिष्टता जौर चमत्कार के कारण जन-साथारण में व्याव- 
हापिकि कार्यो के लिये उत्माह-हीनता ठया उदासीनता भा जायेगी, जिससे उसके 
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हद्विवर्गयि कान्तिमय संघर्ष का गछा ही घुट जायेगा। वह समझता था कि आदर्ण- 
बाद विज्ञान द्वारा सिद्ध नहीं किया जा सकता और वह लोगो को भ्रम में डाल 
देने वाली बाते उपस्थित कर देता है। “बह यह नही चाहता था कि लोगों के 
दिमाग में किसी ऐसी सर्नशवितमान शवित का होआ वैठाला जाय जो उनके 
अपराधो के लिये दण्ड तया सुकृत्यो के लिये पुरस्कार देने वाला कहा जाता हे” 
उसे यह वात्त मान्य नही थी कि “ब्वरीय नियम या जाज्ञा के नाम पर मनुप्य की 
कर्म-लीफ स्वत और सदा फै लिये अटछ जौर अमिट बनाई जावे, मौर आत्मस्वाबी- 
मता का मार्ग बन्‍्द्र कर दिया जाग। बह सच्चरियता, ने तिकता, अथवा आत्मीयता 
को अति विशिष्टत्व के चमत्कार मे न डालकर कच्चे धागे मे वॉवयकर लटका 
रायनाही पसन्द करता था। भौतिक परिस्थितियों के तुफान में उडती हुई अस्थिर- 
चचल (7220०) आात्मीयता पर ही उसका लटष्य था, न कि पर्वेत जैसी मचल- 
अडोल (500६८) पर। 

परन्तु किसी बात को अनभिन्नतावण् अथवा भ्रम या कठितता के कारण 
अव्यावहारिक या चमत्कत कहफर टाल देना वुद्धिमानी का लक्षण नही। ऐसा 
करना समाज के लिये अहितकर होता है। भीतिकवादी यह तो मानते ही है कि 
सृष्टि मे जो कुछ भी होता है---चाहे वह साधारण रूप मे प्रकट हो या चाहे अति- 
विशिष्ट या नमत्कृत रूप में, सव भौतिकता का ही परिणामस्वरूप रहता है। तव 
फिर अतिविशिप्ट या चमत्कार को अवेध्य लक्ष्य कहकर जनसाधारण का ध्यान 
उसकी भोर से क्यो मोडा जाता है ? इस प्रकार की शिक्षा से उत्कृष्ट जीवन के प्रति 
निरत्साह भीर निरामा का मार्ग सुलता है। अनभिज्न और अम्यासहीन ही 
चमत्कार की वात करते हैं। नट या तमाणयीन का खेल, वेशानिक या रासायनिक 
का कृत्य, योगी की यौगिक क्रियाये जिस प्रकार मूर्खो को चमत्कार-पूर्ण दिखाई 
देती हैं, उसी प्रकार अनम्यस्त होने के कारण अति-विश्षिष्ट को हम चमत्कार 
ही समझने छूगते हैं। सच पूछा जाय तो मावना यही जागृत करना चाहिये कि 
सृष्टि मे ऐसा कोई कार्य नही, जो अलम्य हो, वयोकि सभी मे वही शवित या प्रकृति 
विद्यमान रहती है, जो किसी अन्य अतिविशिष्ट मे विद्यमान है। उसे प्रकट 
करने के लिये अनुकूछ परिस्थितियों को उसी प्रकार जुटाना पडता है, और उनके 
साथ उसी चातुर्य से बर्तना पडता है जिस प्रकार एक नट, वेज्ञानिक, रासायनिक 
या योगी करता है। इस भावना के जागृत होने तथा अम्यास करने पर अति- 
विशिष्ठता और चमत्कार के भाव का गायव हो जाना सहज हो जाता है। 
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सर्व-शव्तित्त की भावना आ जाने से आत्मविश्वास, उत्साह, आशा, 
स्वावलम्बन, स्वाधीनता के भाव लहलहा उठते है, जौर असम्भव शब्द ही 
शेष नहीं रहता। जब हम उपरोक्‍त दृष्टि से सृप्टि का निरीक्षण करते हैं तो 
मार्क्स का यह कथन गलत हो जाता है कि आदर्णंबाद में वैज्ञानिकता नहीं, 
चमत्कार है। 

अब हमे यह देखना है कि हेगरिल की भाव-भूत' वाली वात सही है, या 
कि माक्स की भूत-भाव' वाली वात, या कि दोनो सही है, अथवा दोनो गलत। 
हमारी सम्मति में दोनों अपूर्ण है, इसलिये दोनों गलत। दोनो सही उसी हालत 
मे माने जा सकते है, जव उनके द्वारा अनुसवान किये हुए अपूर्ण सिद्धान्तो का उन्ही 
की दृष्टिकोण से निरीक्षण किया जाय। 

दोनो का दृष्टिकोण अपूर्ण है, क्योकि उन्होंने केवल संगुण रूप पर विचार 
किया है, निर्गुण को छोठ दिया है। वे सृष्टत्व के वहाव में वह गये है। उन्होंने 
उसके निराकरण या विलीनत्व की ओर लक्ष्य नही दिया। इसके दो कारण ही 
हमे प्रतीत होते है। एक तो पाण्चात्य दर्शन तया पाश्चात्य घम्म-मत (ईसाई-घम ) 
जिनके वातावरण में दोनो का जन्म, पालन-पोपण-गिक्षण आदि हुए, संगुणोपासक 
हैं, इसलिये उनका प्रभाव दोनो पर पडना अस्वाभाविक नही है। दुसरे, जिस प्रकार 
चिकित्सक रोग की जाच बहुघा वाह्म रूपो को देखकर और चिकित्सा वाह्म 
उपचारो के द्वारा किया करता है, उसी प्रकार समाज-सशोचक सामाजिक रोगों 
फे कारण ढूंढने मे और उनके उपचार करने मे वाहरी उपायो का ही भवलम्बन 
किया करते ह। प्रकृति ही उनके लिये सव कुछ हे। प्रकृति ही रोग की जड, 
और प्रकृत ही रोग का उपचार। प्रकृति से प्रकृति को ही वे दमन करना चाहते 
है, क्योकि उससे परे वे कोई दूसरा शस्त्र जानते ही नही। यह एक ऐसी वात 
है जैसे कोई कहे कि शस्ज-युद्ध से शस्त्र-युद्ध दवा देने से ही भान्ति स्थापना हो 
जाती है। कारण कुछ भी हो, दोनों केवल सगुणोपासक ये, इसमे सन्देह नहीं! 
इस सगुण-उपासना में भी माक्स हेगिल से एक कदम और पीछे हट गया। 
उसने केवल व्यक्त समगुण पर ध्यान रखा है और हेगिरू ने अब्यक्त संगुण 
पर। 

माव' और आदर्ण' शब्दों की व्यास्या करके देखने पर भी यही निर्णय 
होता है, कि उनके पूर्व कोई न कोई दूसरी स्थिति अवश्य है। भाव भू (भव) 
धातु का रूपान्तर है जिसका अर्थ होता है होना जैसा हम पहले भी कह आये 
हैं। 'होता' तभी सम्भव हो सकता है, जब उसके पूर्व काई ऐसी स्थिति विशेष 
रही हो जिससे वह होना' हुआ हो। “नासतोविद्यते भावों नाभावों विद्यते सत ” 
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अर्थात्‌ असत्‌ का कही भाव नहीं होता और सत्‌ का कही अभाव नही होता है।'* 
इसलिये यह कह सकते हे कि भाव' के पूर्व की स्थिति को सत्‌' कहते है। परन्तु 
यह भी कहा है कि गुण के अतिरिक्त और दूसरा कोई पदार्थ नही, जिससे 'करने 
या होने का व्यापार हो सकता हो-- नान्य गुणेभ्यश्च कर्त्ताह” ।* इससे सिद्ध 
होता है कि भाव' के पूर्व गुणमय सत्‌' होना चाहिये। इसी त्तरह आदरे' शब्द 
दृध्‌ (देखना) धातु का रुपान्तर है। अत आदर्श उस पदार्थ या स्विति-विशेष 
को कहते हे, जिसमे किसी दूसरे पदार्थ या स्थिति का दर्शन हो सके। इस मूलार्थ 
केकारणही भाषा कोपा दि मे आदर्श” का अर्य दर्पण' लिखा मिलता है। इसलिये 
'आददो और दर्पण' पर्यायवाची' है। वे इस प्रकार के साधन-मात्र है जिनमे 
धिम्व का प्रतिविम्वन, मूर्ति की छाया, या असल की नकल दिखाई देती है। स्थूल- 
विम्व को प्रतिविम्वित करने वाला सावन स्थूछ ही होता है, और धृक्ष्म को प्रति- 
विम्बित करने वाल सुक्ष्म। अत पचमहाभूतादि तथा अन्त करणीय चतुप्टयादि 
से भो परे अदृश्य सद्‌ फे प्रतिविम्व को दिखाने वाला आदर्श भी अत्यन्त सृक्ष्म होना 
आवश्यक हें। जिस प्रकार दर्पण के कुढगे अथवा मैले-कुचैले होने मे विम्ब का 
प्रतिबिम्व विगडा हुआ दिखाई देने लूगता है, उसी प्रकार आदर्श के कुढगे आदि 
के होने से सत्‌ का प्रतिविस्‍्व विगडा हुआ दिखाई देता है। सत्‌ की हृवहू नकल 
उतर आने के लिये आदर्श अत्यन्त निर्मल होना चाहिये। सुनने मे यह्‌ वात कुछ 
बेढगी सी मालूम पडती है, क्योंकि लोग आदर्श को ही असल मानते हं। परन्तु 
यह भूल है। सच बात यही हे कि हमारे विचार या भाव छाया-मात्र या प्रति- 
विम्ब्र रूप है, जो आदर्श-साधन मे व्यक्त हुए दिखाई देते हैं। माक्संवाद भी 
उन्हे प्रतिविम्ब रूप मानता है जैसा हम ऊपर देख चुके है। भेद केवल इतना है कि 
माक्संवाद के अनुसार वे भोतिकता के प्रतिविम्व है, और आत्मवाद या सतृवाद 
के अनुसार वे सत्‌ के प्रतिविम्ब होते है। 

यदि तर्क और प्रमाण से सन्‍्तोष न हो तो अब अनुभूति की दृष्टि से ही देखिये। 
भारतीय दर्शन मे अनुभूति के आधार पर तीन अवस्थाओ का वर्णन किया गया 
है, यथा जाग्रतू स्वप्न और सुपुप्त। मनुष्य ने सृष्टि का अनुसन्धान वाघा, और 
उसे अपने अनुरूप ही पाया। हम सबको जाग्रतू और स्वप्न अवस्था का भरी 
भाँति अनुभव है। सुषुप्तावस्था का अनुभव विरलो को होता हे। फिर भी 
क्षणिक काल के लिये उसकी भी अनुभूति अनेको को अज्ञात रूप में हो जाया ही 
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करती हे। विचार की जिये मनुष्य प्रवृत्तियो अर्थात्‌ स्ूल कमें लियो, सूक्ष्म ज्ञानिन्द्रियो, 
मनादि आन्तरिक चतुरिन्द्रियों का एक कलागृह हैं। जव ये सभी इच्धिया कार्ये 
करती रहती है तब जाग्रतावस्था कहलाती हू, वयोकति वे सव जगी हुई रहती 
हैं। रात्रि अथवा सोने के समय कर्मेन्द्रिया और न्ञानेन्द्रिया विश्वाम करने लगती 
ह, केवल उनमें अवीप्छित इन्द्रिय, मन जागता रहता हैं। इसलिये हमारे सो 
जामे के समय भी जिसे हम निद्रा कहते हैं, हमारा मन इध-उबर दौडता हुआ 
हमे स्वप्न दिखाया करता है। यही हमारी स्वप्नावस्था है। इस स्वप्नावस्था के 
लिये यह जावण्यक नही हे कि हम सचमुच ही निद्रा में हो। जागते हुए दिखाई 
देने के समय भी जब शिथिलता या आलूस्य वश मनादि चतुप्टय को छोड समस्त 
इन्द्रिया निष्किय हो जाती है तव उस स्थिति को निनन्‍्द्रा न कह कर तन्द्रा कहते 
हैं। इसके अतिरिक्त स्वप्नावस्था की एक और स्थिति हे जिसे मुद्रा कहते हें। 
मुद्रावस्था में जाग्रतू रहने पर भी सनन, अव्ययन, ध्यानादि के समय समस्त इन्द्रिया 
सोई हुई रहती हूं, केवल मन, बुद्धि आदि अन्त करण का व्यापार चलता रहता 
हे। इस त्रिविध स्वप्नावस्था के अतिरिक्त एक सुपुप्तावस्था और है, जिसके 
समय समस्त इन्द्रियों के साथ साथ मन, वुद्धि, चित्त, अहकार चारों अन्त करणीय 
व्यापार भी सो जाते है, जथवा स्थिर हो जाते ह। गरज़ यह कि उस समय कोई 
विकल्प नही, कोई विचार-भाव नही, पूर्ण शान्ति रहती हे। इस पूर्ण शान्ति के 
समय कुछ प्रतोति नहीं होती । शून्यावस्था सी आ जाती है, उसमे केवल चेतना 
बनी रहती है। इस अवस्था का अनुमव कमी कमी क्षण या क्षणाश के लिये हममे 
से प्राय सभी को हो जाया करता हे, परन्तु उस ओर हमारा ध्यान जा नही पाता, 
वह वहुबा चुपके से पार हो जाता है। मनुष्य ने अपने अनुरूप ही सुप्टि का अनु- 
सन्वान बाबा हे। और यह हे भी ठीक, क्योंकि वह सृष्टि का एक अश्ञ मात्र उसी 
प्रकार हे जैसे जल-पुज का एक जल-कण या अग्नि-पुओु्ज की एक चिनगारी। 
इस अनुसन्वान फरे द्वारा सृष्टि की अव्यक्तावस्था से व्यक्तावस्था का णान होता 
है। अब विचारिये कि प्रारम्भ मे सव कुछ सुपुप्त अवस्था मे था-केवल चेतना 
अपने चिरस्यायी सत्‌ के साय लिपटी हुई झिलमिला रही थी | 

'हिरप्मयेन पाग्रेण सत्यस्यापिहित मुखम्‌”" अर्थात्‌ सत्‌ का मुख चमचमाते 
सुवर्ण रग जैसे पात से ढका हुआ था। इस गभीर, अचल, पूर्णशान्ति रूप सत्‌ को 
विचलित करने वाली सबसे प्रथम लहर जो उठती है, वह है, अपने अस्तित्व 
की, उसी प्रकार की भावना जिसकी अनुभूति गाढ निद्रा मे सोने वाले व्यक्ति 





३७ ईशा० उ०,म० १५ 
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को करवट आदि बदरूते समय हुआ करती है। उस समय "ै हें! (अहमस्मि), 
में ही प्रह्म है! (बह ब्रद्मास्मि) यह भाव जागृत होता है। इसलिये सत्‌ अथवा 
ब्रह्म स्थिति का भग करने वाला प्रथम विकार अहकार' अर्थात्‌ मैं पन' होता 
है। इस 'मह' के वाद हो इच्छा उठा करती है, जिसे ईश्वरीय भाषा मे ईक्षण 
(ए०एाप॑ण#णा ट८) कहते है। में यह करूंगा, मैं वह करूँगा, यह भाव तमी' 
उठ सकता है, जब मैं हूँ का भाव जा जाता है। “बहुस्याम' (में अनेक होऊें) 
यह भाव ईक्षण' के उठने के वाद हो उपस्थित्त हो सकता है। इंसलिगे इच्छा 
या ईक्षण दुत्तरा तत्त्व हुमा। अब यदि यह सान लिया जाय कि मार्क्स का विचार 
(7%0णष्॥८) हेगिलू का भाव (0८9) और भारतीय दर्शन की इच्छा ((0॥8- 
चंला2707, 707गए ७४८०) पर्यायवाची हे, तो भी यह स्पष्ट हो जाता है कि 
हिग्रिक् और मार्क्स दोनो मे ब्राह्मी स्थिति और अहकार तत्व पर ध्यात न देने के 
कारण अपनी दार्शनिकता भअपूर्ण रसी है, परन्तु हमारी त्मझ में विचार, माव 
और ईक्षण मे समानता नही है। 

इच्छा का साधारण अर्थ चाह (0687०) होता है। परन्तु उपर्युक्त शास्त्रीय 
“इच्छा' णब्द का प्रयोजन बुद्धि, निश्चय, निश्चयात्मक बुद्धि, सकल्प (पे८्टाअए०- 
ग८६ 07 0८८5०) आदि से है, जैसा कि तिलक ने कहा है ' कोई काम 
करने के पहले मनुष्य उसे अपनी बुद्धि सें निश्चित कर लेता है, अथवा पहले 
काम करने की बुद्धि या इच्छा उसमे हुआ करती है। इसी न्याय के 
अनुसार लव्यकत प्रकृति भी अपनी साम्यावस्था को भग करके व्यक्त सृष्टि के 
निर्माण करने का निश्चय पहले कर लिया करती हे। भारतीय दर्शन का यह्‌ 
“ईक्षण! जिसे निशचयात्मक बुद्धि अथवा गीता के शब्दों भे, व्यवसायात्मिका 
बुद्धि कहते है, शुद्ध सत्‌ का शुद्ध प्रतिविम्ब होता है। इसके उठने पर ही वहु- 
स्थाम' की सुप्टि की रचना होती है। जब तक केवल 'गह” रहता हे तब तक रचना 
का प्रश्न ही नही उठता। केवल अह' कर्ता नही होता ।" सब इधर देखिये, हेंगिल 
अपने भाव' को सुष्दि का रचयिता (0८फाएएएर<786 टाटक्व॑णए ण ऐरवॉट) 
कहता है। इसलिये हेगिल का भाव' तो भारतीय दर्शन के ईक्षण' या 'शुद्ध- 
वुद्धि' का प्रतीक मात्ता जा सकता है, परस्तु मावर्स के विचार (#४०प६३४ 

३८ गौता रहस्य, पृष्ठ १७२-१७३ (निम्नाफित रेखा मेरी है) 
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४०, “अह॒कारः कर्ता त पुरुष ” (साहय म० ६, सु० ५४) 

इसो तरह “अह॒कार विमूढास्मा कर्ताहमिति सन्यते” (गीता ३४२७) 
श्र 





श्छ्ट झापतसे ओर गायी फा साम्यवर्शन 


की समता उससे कदापि नही की जा सकती, क्योकि मावस का (विचार' मानसिक 
या मन का व्यापार हे, व कि बुद्धि अथवा निरचयात्मक चुद्धिका। मत चचलता 
का चोतक है, और वुद्धि स्थिरता की। मार्क्स का तक भी यही है कि 'विचार' 
भौतिकता का प्रतिविम्ब होता हूं। चूकि भीतिकता परिवर्तनगीऊल चचल होती 
है, इसलिये उसकी छाया मी चचल होनी चाहिये। इसके विपर्रात निश्चयात्मक 
बुद्धि शुद्ध, स्थिर, चचल रहती है, इसलिये उसके द्वारा प्रतिविम्बित दुद्य भी 
अचचरू रहता है। 

यो तो उपरोक्त विवेचन से यह सिद्र है कि 'ईक्षण' भाव ही सृष्टि का कर्ता 
होता है, तथापि भारतीय दर्घन ने कर्ता" का आरोप अहकार' पर ही करना 
उचित समझा है, क्योंकि मूछ में उसी के जागृत होने पर ही तो साम्मावस्था- 
वाली सजीव अव्यक्त प्रकृति व्यक्त हो उठनी है। ज्योही 'अह' का भाव उठा 
कि इक्षण कर्ता, और कर्म का वस्लेडा उठा, और दुख मूल अभान्ति की ज्वाला 
प्रज्वलित हुई। इसलिये तीन मतों मे विभाजित जनता के लिये भारतीय दर्शन में 
शान्ति-सुख-प्राप्लि के हेतु तीन मार्ग निर्वारित किये। ज्ञान-मागियों के लिये 
वात्विक रचना का जात कराकर यह बताया कि स्थूल से छेकर नृक्ष्मातिसृक्ष्म 
'अहकार' तत्त्व तक को भुला देने अथवा पार कर लेने पर कर्म-दोप नहीं लूगत। 
और शान्ति मिलती है।” भक्त-गणों अर्थात्‌ ईष्वर्वादियों के लिये आश्रय 
अथवा ममर्पण-मिद्धान्त का महत्त्व दिखाया, जिसके प्रतिपालन से भा शान्ति 
मिलती है।' इसके अतिरिक्त कर्म-मार्गियो के लिये कर्म करते हुए मी कर्म-सग 
एवं कर्म-फल की त्याग कर देने वाले 'अनासक्तियोग' का पाठ पढाया। इन 
तीन भार्गो में से किसी एक को ही अपनाने से मनुष्य कर्म-दोष से मुक्त हो जाता 
है। क्षमें-दोप और कर्म-युकत होने वाली वात सुनकर माक्सेवादी, बहुत सम्भव 
है, हम पर कुपित हो उठेंगे, और लाकू-पीली आखे निकालकर कहने लगेंगे 
कि इन्ही वातो से मार्ससवाद को घृणा है । यही सच अकर्मण्यता और गपोंडबाजी 
के लक्षण हैं। माक्पंवाद व्यावहारिक है, यह मव्यावहारिक, मार्क्सवाद मे कर्म- 
प्रियता है, इसमे कर्म-दोप, मावसंवाद कर्ममुक्त की वात नही करता कर्मगुक्त 





४९१. देखो और विचारों (गीता १८११७) 

४२ गोता, १८।१७ 

४३ देलों गीता, अ० १२ (भक्तिबयोग) 

डेढ गौता, ४२३ (यो तो सारी ग्रोता मे 'अनासक्षित' फी दिक्षा भरी पडो 
है। करमंयोग सम्बन्धी जितने अध्याय हैं, उन्हे पढ़िये ।) 
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की वात करता है। जो छोग ऐसा समझते है कि भारतीय दर्णन अव्यावहारिकता 
अथवा अकर्मण्यता का पाठ पढाता है, वे उससे अनभिज्ञ पुरुष ही होते है। 
भारतीय दर्शन की खूबी यही है कि वह इस वात को मली-माति जानता है, और 
कहता भी है, कि जब तक शरीर है, तब तक कर्म करने हो पडते है, करने की 
इच्छा हो या न हो। इसीलिये कर्म तो हर मनुप्य को करना ही चाहिये और कर्म 
करते हुए कम से कम सौ वर्ष तक जीने की इच्छा रसनी चाहिए। कुर्वश्नेवेह कर्माणि 
जिजीविपेच्छतम्‌ समा ” " अर्थात्‌ कर्मों को करते हुए सौ वर्षो तक जीने की 
इच्छा करो, क्योकि “एवं त्वयि नान्ययेतोस्ति न कर्मल्प्यते नरे”" अर्थात्‌ इस 
प्रकार किये बिना दूसरा कोई मार्ग इस ससार मे है ही नही, क्योकि मनुप्य-्मात 
कर्म से लिप्त हुआ है। जब कर्म करना ही पडता है और स्वार्धादि और काम- 
फ्राधादि उसके पिछलगुआ उसे दोपी वनाकर हमे दुपी करने अथवा हमारी शान्ति- 
सुपर भग करने में सिर-पैर-तोड कसर नही रपते, तव भारतीय दर्णन को इस वात 
की फिकर पडती है कि इन वैरियो से किस प्रकृतर पिण्ड छुडावे ।५ इन शनुओ 
को पराजित कर अपने वश में करने के लिये भारतीय दर्मन ने सभी मत के सभी 
लोगो को विविय प्रकार के सावनों का निर्माण किया, जिन सव का सार यह है 
फि कर्म में नैप्कर्म की बुद्धि जाग्रत की। जिसका सावारण शब्दों में यही अर्थ 
होता है कि स्वार्थ को परार्थ मे विलीन कर दो, अर्थात्‌ अहकार (मेपन्र) को 
भूलकर कर्म-साधना को जाय। तव फिर माक्सवादी यह कहेंगे कि इस प्रकार के 
दार्ण निक लम्बे दास्तानों से कया मतलूव ? हम भी तो यही कहते है कि स्वार्थ 
को त्याग कर साम्य समाज की स्थापना की जाय। इसका एक उत्तर सहज है। 
सभी यह जानते है कि मार्क्सवाद की मूल भित्ति है, भीतिक सुस' अर्थात्‌ 
ऐज-आराम' जो बिना अर्थोत्पत्ति के असम्मव है। इसलिये उसमे लालसा 
और तृप्णा बोत-प्रोत है, भले ही वह समाज के नाम' से हीो। लालसा और तृष्णा 
सदा स्वार्थ था काम को भडकाने वाली और परिणामत दु सप्रद होती है। यह 
भो किसी से छिपी हुई वात नहीं है कि मारक्संवाद समाज को दो विरोधी वर्गों 
में विभकत कर कोघ को भडकाता है। क्रोध स्वार्थ से ही भडकता है, भले ही वह 
स्वार्य व्यक्तिगत न हो, वर्गगत हो या समाजयत्त । जहाँ एक से दो का भाव हुआ, 
वहाँ स्वार्थ और क्रोध पोछा नहीं छोडते। इसीलिये भारतीय दर्शन ने सारे 
समाज को, सारे विश्व को एक ही माना है, और वताया है कि जब मतुप्य अपनी 
४५ ईशा० उ०, स० २ 
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१८० मावर्स और गांघी का साम्यदर्शन 


आत्मा मे सम्पूर्ण प्राणियों को और सम्पूर्ण प्राणियों में अपनी आत्मा को देखता 
है, तव फिर भला उसके अतस्‌ मे क्‍या द्वेप, शोक या मोह रह सकते है ?*” 

मावसवादियों की उक्त शका का समाधान करने वाला दुसरा उत्तर पहले से 
कुछ अधिक गभीर और गैद्वान्तिक हे। माक्संवाद प्रकृतिवाद है। उसकी समझ 
मे यह आया कि प्रकृति कमी स्थिर नहीं होती। यदि स्थिर हो जाय तो वह 
कृतिहीन रहे। यह हम मानते है, जैसा कि पहले कह आये हैं, कि कृति का अर्थ 
या व्यापार निष्कृति नहीं हो सकता, परन्तु व्यवहार में हम यह भी देखते हैं 
कि प्रकृति के अग स्थिर किये जाते हैं, वश में किये जाते है, नियत्रित या 
सयमित किये जाते है। गरज यह कि हमारी इच्छा, शक्ति और अम्यान के 
अनुसा: हमसे प्रकृति को अपने आबीन कर लेने की क्षमता हे। इससे यह सिद्ध 
होता है कि प्रकृति से भी अधिक शक्षतिवान हम है। यह हम क्या है? कोई 
इसे आत्मा कहते है। कोई जीव या जीवात्मा, कोई पुरुष ही कहते हैं। कोई 
व्यक्तित्व की दुष्टि से एक नाम देता है तो कोई विरादट्‌ या विश्व की दृष्टि से 
उसको दूसरे नाम से कहने लगता है। परन्तु सव का साराश यही है कि प्रकृति 
स्वतत्र नही, पराबीन है। इसलिये प्रकृति और पुरुष का संयोग भारतीय दशेन 
ने जोड़ा ह। पुरुष स्वतत्र हे, प्रकृति उसके अयीन, पुरुष स्वामी है, प्रकृति 
उसकी सेविका। हेगिलू और माकस ने प्रकृति को तो पकडा, पुरुष को छोड दिया, 
प्रकृति पर ध्यान रखा, निष्कृति को भुछा दिया। इसलिये उनका दर्शन अपूर्ण 
है। अधूरा रह जाने के कारण कर्म-दोषो से विमुक्त करने का उसके पास कोई 
सावन नही रहा। 

सम्भव है यह कहा जाय कि व्यावहारिकता की दृष्टि से न तो हेगिल को 
भौर न मार्क्स को इस वात की जरूरत थी कि वे प्रकृति या सगुण के अतिरिक्त 
नकारात्मक निगुंण निप्कृति आदि की व्यास्या करते हुए वैठे रहते। यदि यह 
मान भी लिया जाय कि उन्होंने अपनी अपनी दृष्टि से जो कुछ जैसा देखा, वह सही 
है, तव भी हमारी अल्पमति के अनुसार वह अव्यावहारिक ही है, क्योंकि वह 
अपूर्ण है। जब हम प्रकृति की दुहाई देते हैं और उसके अनुगामी बनने का दावा 
कज़्ते हैं, तो हमारा यह भी कर्तव्य हो जाता है कि हम उसमे अधिप्ठित उस 
शक्ति को भी भूल जाय, जो अपने वलू के आघार पर जी चाहे तव उसे अपने 
आप में समा लेती या लूय कर लेती है और जी चाहे तब उसे फिर चलितावस्था 
में छे आती है। प्रकृति ययार्थ मे पूर्ण का जर्दाग है, उसका दूसरा अर्दधांग पुरुष 





४७ ईदा० उ० स०, ६-७ 
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नाम की वही पूर्वोक्त शक्ति है। इसी विचार के आधार पर हिन्दू-सस्कृति मे 
पति-पत्नी को अर्द्धाण और अर्द्धांगिनी कहा है। एक वस्तु के केवल एक अग या 
पट को लेकर उसी को सर्वस्व मानकर काम किया जाय और दूसरे की ओर से 
आख मीच ली जाय--इसमे भला कौन मूखे व्यावहारिकता का लक्षण मानेगा। 

शब्दार्थ की दृष्टि से भी व्यवहार पूर्णता का चोतक है, अपूर्णता का नही। 
अवहार' शब्द मे (वि' उपसर्ग' के जोडने से व्यवहार वनता हे। (ूर्णता' अथवा 
असकीर्णता' का अर्थ-प्रदर्शन करने के लिये ही (वि उपसर्य का प्रयोग किया जाता 
है, जैसे विराट, व्यवस्था, व्यवसाय आदि व्यवहार का पर्यायवाची शब्द 
व्यवसाय है। भाषा कोश को उठाह्ये और देखिये दोनो के अर्थ कार्य! (३८४०४) 
ओर 'रोजगार-बन्वा' (9०४77659) लिखा मिलता हे। रोजगार-धन्चा आदि सभी 
कार्य' अथवा कर्म छब्द के अन्तर्गत आ जाते है। मार्क्सवादी ही को क्या, किसो 
भी वादी को, यह तो मानना पडेगा कि बुद्धि के विना कोई कर्म सिद्ध नहीं हो 
सकता अर्थात्‌ व्यवहार मे भी बुद्धि की आवश्यकता होती है। अत यह स्वय-सिद्ध 
है कि जो कर्म, व्यवहार, या व्यवसाय बुद्धि के बिना किया जाता है वह निरृष्ट 
होता है।*गरज यह कि पहले बुद्धि हो और फिर वह शुद्ध हो, तव कही व्यवहार- 
कुशलता (कर्मसु कौशलूम्‌ू) आ सकती है। बुद्धि की झुद्धता अथवा निर्मलता उसे 
स्थिर किये बिना प्राप्त नही हो सकती। इस स्थिरता और निर्मेतता को आप्त 
करने के लिये गोता मे, जो समस्त भारतीय दर्शन का निचोड रूप है, जिस उत्तम 
रीति से जोर दिया गया हे, वह कदाचित्‌ ही अन्य दर्यन-शास्त्रो मे पाया जाता 
है। व्यवहार-कौशल्य अथवा व्यवसाय-कौणल्य के लिये जिस प्रकार की निर्मेलता 
पूर्ण स्थिर बुद्धि की आवश्यकता होती है, उसे गीता मे व्यावसायात्मिका बुद्धि 
ही कहा हे। यद्यपि गीता के टीकाकार उसका अथे “निश्चयात्मक वुद्धि करते 
है, तथापि हमारी समझ में उसका सीधा-सादा अर्थ होता है, वह वृद्धि जो व्यवसाय 
को सिद्ध करने वाली हो। यह बुद्धि न तो बहु-शाखा वाली होनी चाहिये और 
न द्विशाखा वाली ही हो। वह एकस्थ होनी चाहिये।/” गीता का कथन है कि 
यदि भोग और ऐश्वर्य मे वुद्धि आसक्त और प्रसक्त बनी रहो अर्थात्‌ उनमे लो 
लगी रही, तो समाधि भी बेकाम हो जाती है, क्योकि छौ लगी रहने के कारण 





४८ वि! उपसर्ग का प्रयोग कभी-कभी होनता-सुचक अ्थे बताने के लिये 
भी किया जाता है, जेसे 'विराग' अर्थात्‌ राग-होन। 

४९ “बूरेण ह्यवर कर्म बृद्धियोगाद्धनजय (गोता, २।४९) 

५० गीता, रा४१ 
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मन की एकाग्रता नहीं टिक सकती। जो भोगैण्वर्य में विकसित (आसकत) रहते 
हैं और उन्ही के लिये तृपित (प्रसक्‍त) रहते हैं, उनकी चेतना अथवा बुद्धि 
मारी जाती है, इसलिये दे व्यवसायी अथवा व्यवहारी नहीं वन सकते, यह गीता 
का निद्धान्त है, भारतीय दर्नन का मूल है।'* परन्तु माक्सेवाद तया अन्य सभी 
प्रकतिवाद सासार्कि भोग-ऐब्वव के लिये अपना सिर पीटा करते है। तव फिर 
वे कैसे व्यवहारी (?8०८0८थ7) व्यवसायी अयवा कर्म-प्रवोण कहे जा सकते 
हैं ? वे अपूर्णायी अबवा अबूरे रहकर विपय का चिन्तन करने से क्रमश विपय- 
सच, काम, क्रीब, मोह विस्मृति के दलदल मे फेंसते हुए अन्त मे बुद्धि के नाथ को 
आप्त हो जाते हैं, जिसके नाथ होने से सर्वस्त्र नप्ट हो जाता हैं। (वुद्धिनाआात्मण- 
व्यति ) । ' वृद्धि-नाय से बचने का एक-मात्र उपाय गौता ने यह निकाला है कि 
हर कर्म को करते समय कर्ता की दृष्टि सदा परम भावना (परमात्मा) पर गईदी 
रहे, ताकि विपय-समी मन टावाडोल न होने पावे ( रसोउप्यस्य पर दृष्ट्वा निवर्तते) 
इमसे सिद्ध होता हे कि भातीय दर्णन में एक विशिष्ट व्यावहारिक जीवन का 
प्रतिपादन किया गया है जो अन्यत नहीं मिलता, या जो कम से कम मार्क्सवादी 
व्यावहारिक जीवन से अवश्य भिन्न है। 


गाघीवाद में जोवन-पूर्णता का सिद्धान्त 


धमें--ईड्वर--भौर जात्मा का ऐप्य 


पूर्ण का सिद्धान्त ही, जी मारतीय दर्भन मे वैदिककाल से विद्यमान है, गरावी- 
जीवन एवं गापी-मत का आवार है।' श्री एस राघाकृष्णन्‌ू ने यह जिक्र 





५१ गीता, शेड, 

५३ गीता, श६२-६३ (नोट--पाठफ गीता के अ० शाडटड में 'प्रसक्‍्त', 
जौर अ० २।६३ मे 'प्रणश्यति' शब्दो में प्र उपसर्ग की महत्ता पर ध्यान रख कर पढें, 
जिसके द्वारा नावी उमर का ज्ञान कराया गया है। इसी से 'प्रसक्‍त' का अर्य तृपित', 
और प्रणश्ष्यति' का अर्य 'सर्वनाश उपयुक्त होता है। 

प३ गोता, २५९ 

पढे “ओम पुर्णमिद' पूर्णमिद पूर्णात्‌ पुर्णमुदच्यते। 

पूर्णत्य.. पूर्णमादाय पूर्णमेदावशिष्यते ॥ 


साराक्ष यह है कि पूर्ण पहक्े, पुर्णं अमी भौर पूर्ण ही अन्त मे रह 
जाता है। 
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करते हुए कि राजनीति मे भाग लेने वाले प्राय सभी लोग घर्म (आह्टा०7) 
से मुस मोटे रहते है, कहा है कि 'गावी के छिये तो समस्त जीवन एक ही है” 
(67 "शावी॥, थो। ग्र ॥8 0! ०76 छञां०८०८)४ व्यप्टि और समष्टि दोनों 
दृष्टि से गाधीजी जीवन को असण्ड मानते ये। उनका कहना है कि “सर्वत 
व्याप्त विश्वस्थित सत्यात्मा अयवा सत्यनारायण का साक्षात्कार करने के हेतु 
मनुष्य में सूप्टि के अल्पातिअल्प प्राणिमात्र के प्रति अपने ही समान प्रेम करने की 
क्षमता होनी चाहिये। और ऐसा मनुप्य, जो इसका लालायित हो, जीवन के किसी 
"ी क्षेत्र से अपने-आप को वचित नही रख सकता। यही कारण है कि सत्योपासना 
ने मुझे राजनैतिक छषेत्र मे घीट लिया है, और मैं बिना किसी सकोच के पूर्ण 
नम्नतापुर्वंकं यह कहने को तैयार हुँ कि जो यह कहते है कि घर्म (/«॥ष्टा०7) 
का राजनीति से कोई सम्बन्ध नही, वे यह जानते ही नहीं कि धर्म क्या चीज 
है। मुझे पथ्वी के नाशवान्‌ राज्य की कोई लालूमा नही, मैं तो स्वर्गीय राज्य 
के लिये प्रयत्न कर रहा हूँ, और वह स्वर्गीय राज्य है, आत्म-मुक्ति। इस आत्म- 
-मुवित फी प्राप्ति के हेतु मेरे लिये एक-मात्र मार्ग यह सुला है कि मैं अपने देश 
की तथा जन-समाज की अदूट सेवा करता जाऊें। मैं प्रत्येक वस्तु से, जो जीवित 
है अभिन्न सम्बन्ध स्थापित कर एकमय वनना चाहता हूँ। गीता के शब्दों मे मैं मित्र 
भीर थय्रु दानो के साथ शान्तिपूर्वक रहना चाहता हूँ। इसलिये मेरी देश-मवित 
मेरे छिये मेरी उस यात्रा की एक मजिल है, जो में उस स्थान के लिये कर रहा 
हूँ, जहाँ भाग्वत मुक्ति और जान्ति मिलती है। इससे स्पप्ट हे कि धर्म के विना 
मेरे छिये राजनीति कोई चीज़ नही। राजनीति धर्म के अधीन है। धर्म-विहीन 
राजनीति मृत्यु-फाँस के समान है, क्योकि वह आत्मा का घाोत कर डालती है।* 
एक वार डाक्टर अरण्डेल को गाघीजी ने लिखा कि 'मेरा झुकाव राजनैतिक 
नही है, घल्कि घामिक है!» और एक बार पोलक से कहा कि “मुझे बहुत 
से ऐसे घामिक (72॥800७) पुरुषों से मेट हुई है जो छिपे हुए राजनेतिक 
हैं। परन्तु मैं स्वय यदत्रपि राजनीति का चोगा पहने हुए हूँ, हृदय मे घामिक 
हूँ" इस प्रकार के गावीजी के अनेक कथनों में से दो-एक के आधार पर ही 

५५ महात्मा गान्धी (राधाकृष्णन), पृष्ठ १४: 

५१६. (शा एग्ाती। ला$ 0चा 9609 (5 ४. 570०४) 
97 353-4, 357 जिसका उद्धरण राघाकृष्णन्‌ ने “महात्मा गाघी के 
पृष्ठ १४ पर किया है। 

५७ ए0०प्नं्ण शग्र०0घ००7९ के पुष्ठ ४१ पर उद्धृत 


श्८ड सावर्स और गाघी फा साम्यदर्शन 


यह निश्चय हो जाता है कि यायरीजी पर्म को ही सर्वोपरि मानते थे। घर्म ही 
उनके जीवन का तथा उनके वाद का प्राण है। जिस व्यक्ति में घर्म नही, जिस 
समाज मे घर्म नही, जिस घासन मे धर्म नही, वह उनकी दृष्टि मे मरे हुए के समान 
है। उन्होने अपना जीवन बर्मं पर आधारित कर रखा था। वे कहते है कि 'जब से 
मैं सार्वजनिक जीवन को जानता हूँ तब से प्रत्येक शब्द जो मैंने प्रयुक्त किया है और 
प्रत्येक कार्य जो मैने किया है उसके मूल में घारमिक चैतन्य और नितान्त धार्मिक 
घ्येय ही रहा है।““ तव फिर प्रग्न यह उठता है कि उनकी घर्म-व्याख्या क्या है? 
वे किसे घर्म कहते ये ? यह भी उन्ही के कथनों में दृढ़ना चाहिये। उनकी दृष्टि 
में उसी शक्ति का नाम धर्म है “जो मनुष्य की प्रकृति का परिवर्तन करती है, जो 
अन्तस्थित सत्य से सम्बन्ध जोडती है और जो सर्देव शोधन किया करती है। 
उनका कहना है कि “विश्व की नियचित नेतिक व्यवस्था मे श्रद्धा रखना ही धर्म 
हे।”“ इससे यह सिद्ध होता है कि वे उस घक्ति को ही धर्म मानते हैं, जो घारण 
करने वाली हो जर्यात्‌ जिस पर कार्येहप सारी सुष्टि आधारित हो जैसा कि हम 
“धर्म' शब्द की व्यास्या करते समय कह आये है। इसीलिये विश्व की घर्म-रूप- 
घारण शक्ति को आदर्श मान उन्होने यह निर्णय किया हू कि हमारे सासारिक 
कर्मो पर घर्मं का आधिपत्य रहे” अर्थात्‌ धर्म ही उनका आधारभूत हो | 
नित्यप्रति के कर्मों में जिसका अनुपालन न किया जा सके, वह गाघीजी के कथना- 
नुसार वर्म कहा ही नही जा सकता””। अत गाबी के धर्म मे व्यावहारिकता है। 
विश्व की नियत्रित नैतिक व्यवस्था अयवा घारणा ही सत्‌ कहलातो है। स्वा- 
मित्व की अथवा राज्यत्व की भावना-दृष्टि के कारण इसी को ईशा-शक्ति कहते हैं, 
जिसका उल्लेख ईसावास्योपनिपद्‌ के प्रथम मत्र मे मिलता हं।" इसी सर्वव्याप्त 
ईणा-गक्ति को सर्व-शक्तिमान होने के कारण ईश्वर या परमेश्वर कहा जाता है। 
गावीजी का भी यही कहना है “मैं सत्‌ (सत्य) को ही परमेश्वर मानता आया 
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६१ उठ छा उ०टठाचातट्ट 00 028००, छएए. 28-729  (पो० 
फि० पृष्ठ १३-१४ पर उद्धृत) 

६२ देखो फुटनोट ६१ 

६३ “ओो ईशावास्यमिद सर्व यत्किच जगत्या जगत्‌” अर्थात्‌ इस जगत्‌ में 
जो फुछ जगत्‌ रूप है उस सव में यह ईशा शक्ति ज्याप्त है। 


च्मं, भत जोर नीति का स्यथात्त १८५ 


हूँ। सत्यमय बनने के लिये अ्िसा ही एक राजमार्ग हे। * मेरी अहिंसा सच्ची 
होते हुए भी कच्ची है, अपूर्ण है। इसीलिये मेरी सत्य की झञाकी उस सत्य स्पी 
सूर्य के तेज की एक किरण-मान के दर्शन वे! समान है, जिसके तेज का माप हजारो 
साधारण मूंयों को इकट्ठा करने पर भी नही मिछ सकता ।/ गीता में भी यही 
बात कही गई है कि यदि आकाश में सहस्नो सूर्य भी एक साथ प्रकाशित हो उठे, 
ता भी इस सत्‌ रूपी परमात्मा के तेजोमय प्रकाश को नही पा सकते ४! 

माघारणतया जव किसी वस्तु के सार का वर्णत किया जाता है, तव उसे 
सस्कृत-हिन्दी मे सत््‌', फारसी-उर्दू में रू और भग्रेजी में इसेल्स (०४६७४०८) 
कहते है, जैसे गुरुवेल का सत्‌, गुलाव की “रू या खस का इसेन्‍्स इत्यादि) जिस 
प्रकार भौतिक पदार्थों के सार का ज्ञान सतू कहकर कराया जाता है, उसी प्रकार 
जीवन के सार का ज्ञान आत्मा कहकर कराते है। जब हम भौतिक पदार्थ के 
सार की चर्चा करते है, तव हमारे सामने दो दृष्टिकोण उपस्थित होते है। एक 
तो बेन्द्रित जो घनीभूत होता है, और दूसरा विस्तुत अथवा व्यापक जो पदार्य 
के अणु-अण्‌ में ओत-प्रोत रहता है। इसी प्रकार तत्त्वनानी एक ओर तो आत्मा 
को घनीभूत, गुणातीत, केन्द्रीभूत आदि कहते है, और दुमरी ओर व्यापक अथवा 
शरीर के कण-कण में भिदी हुई। व्यक्षितगत शरीर भौर सृष्टि रूप शरीर की दृष्दि 
से सत्‌ के दो भेद करते है, यथा--आत्मा और परमात्मा। परल्तु जो तत्त्वतानी 
सारी सृष्टि को अभेद रुप से एक ही कहते है, वे उक्त सत को आत्मा और परमात्मा 
करके तही जानते। वे सर्वत एक ही सत्‌ का अनुभव करते है। उनके लिये एक 
ही आत्मा है। कभी-कभी व्यवितत्व की दृष्टि से आत्मा को जीवात्मा कहते है, 
और उसमें भी अधिप्छित णक्ति को परमात्मा। परन्तु अद्वेतववादी की नजरों 
में जीवात्मा और परमात्मा मे कोई भेद नही है, केवल प्राकृतिक परिस्थितियों के 
कारण एक ही सत्‌ दो तामो से कहा जाने छूगता हे। गाघीजी उन्ही तत्त्वज्ञानियो मे 
से है जो प्राणीमात को अपने समान ही मानते है, जैसा कि हम अभी ऊपर देख 
चुके है। इसलिये वे सत्‌ को अभेद रूप से देखते है और उसी को आत्मा (5०ए), 
परमात्मा (॥॥०९०७०ाग) या ईश्वर (0500) कहते है। उन्होंने स्पष्ट कहा है 
कि “मैं अद्दत में विश्वास करता हूं, में मनुष्य के, और सच पूछा जाय तो 
प्राणीमाव के अपरिहाये ऐक्य में विश्वास करता हैं।* जिस समय मनुष्य अहकार के 

दंड आत्म-क्या (ख्० २), पृष्ठ ५०७ 

६५ गीता, ११११२: 

६६ इर०णाए पिता4 व, 9. 44 


श्८६ साक्स और गाखी का साम्यदोन 


भाव को मूल, मानवता के उदवि में मग्न होकर उसके महत्त्व का जनुभव करने लगता 
है, उस समय उसकी आत्मा और परम्पत्मा में कोई भेद नहीं रहता । श्री घावन ने 
चताया है कि “याधीजी के समक्ष ईरस्‍्वर और मनुष्य में कोई मेंद अथवा पृथक्करण 
नही है। मनुप्य तथा निम्न श्रेणी की जन्य सृप्टि में आत्म ही एक सत्य (यथार्थ) 
है। वह काल और देन से मुक्त हो जाती है भौर प्रत्यक्ष विभिन्न अवस्थाओो का एकी- 
करण कर डालती ह्‌ ।*' गावीजी का ऊथन है “मुझे ई-बर के अवाध्य ऐक्य में विश्वास 
है और इसलिये मानवता के ऐक्ध में भी ) हमारे बहुत से भिन्न-भिन्न भरीर हने से 
क्या, जब कि हम्गरी आत्म एक ही है ।”' आत्मा के एकत्व का ज्ञान आ जाने पर 
मतभेद रहते हुए भी छोगो मे कभी मनमुटाव नही हो पाता, सभी वन्यु मित्र बने रह 
सकते है। इसलिये गाघीजी ने कहा है. कि “लोकिक सम्वन्ध की अपेक्षा जाध्यात्मिक 
सम्बन्ध अधिक कीमती है । आध्यात्मिक सम्बन्ध से हीन लीकिक सम्बन्ध प्राणहीन 
घरीर के सम्गन है” । ' इस तरह सक्षिप्तत हमने यह देख छिया कि गावीवाद मे पमे, 
'ईशवर और आत्मा को एक ही माना गया है, जो यूप्टि का एकीमूत आबार है। 
स्ानव ऐक्य की स्थापना करना मानो उसी सर्वव्यापों नियम का पालन करना है। 
आपुनिक भाई-बारे के सिद्धान्त से इस सिद्धान्त का दर्जा बहुत ऊँचा है, जैसा कि 
गापरीजी ने सुद कहा हे । वे कहते है कि जोवमान के एकीकरण का यह महान्‌ सत्य, 
मीलिऊ निद्वान्त मनुष्य के केवल भाईपन के सिद्धान्त से वहुन वहुत ऊचा है, क्योकि 
उसके प्रतिपालन में ईव्वरीय सृष्टि के प्रति सेवकाई का, न कि स्वामित्व का साव 
निहित है।” परन्तु पाठक यह कदाचित्‌ न भू्ें कि जव कभी जहा कही गाघीजी में इस 
पर्म की चर्चा की है, वहा उनका अभिप्राय किसी घर्म-मत्त से नही है, जिसका सेद हम 
पूर्व में कह आये है, हालाफि घमम जौर वर्म-मत दोनों अप्रेजी शब्द रिलीजन (ए८- 
87०70) से व्यक्त किये हुए पाये जाते है। वे जानते थे कि 'घर्म' जअयवा 'रिलीजन! 
भब्द बोखे मे डालने वाली टट्टी के समान है। इसीलिये उन्होंने यह आगाह कर 
दिया कि “धर्म से उतका अभिप्राय किसी मत विशेष (?शए४८एआ- ८८८्त) से नही 
>उद्दाहरणार्य हिन्दू बम से नहीं--परल्तु उससे है जो सव पर्मी (7०08707») 
के मूल में रटफर सब का समस्वयकारी है।”” राघाकृष्णनू के शब्दों में “सर्वे- 
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धर्म, मत और नीति का स्थान १८७ 


'धर्म घर्मे के मावन है” (/2॥:९॥ह8075, ॥09ए७०, बा पाल्थ्ा5६0 एथाहुएण) ** 
“धर्म' से गाधीजी कहते है “मेरा क्या अभिप्नाय है, वह मैं तुम्हे बताता हूँ । हिन्दू 
धर्म ही ऐसा नही है, जिसका मूल्य में अन्य दूसरे घर्मो से अधिक करता होऊ, 
परन्तु वह धमं ऐसा है जो हिन्दू घर्म (]00प्रा5७) से भी परे है, जो प्रत्येक 
की मूल प्रकृति (१7४ए7८) का परिवर्तन करता है, जो हर एक को अन्तरनिहित 
सत्य (सत्‌) के साथ अमिट रूप मे बावता हे, भौर जो सदा ग्ोधषन करता है। 
वह मनुष्य के स्वभाव में निरन्तर वास करने वाला एक ऐसा गुण हैं, जो पूर्ण 
रुप से प्रकाणित (अथवा प्रकट) होने के लिये किसी प्रकार की कसर नही उठा रखता 
और जो आत्मा को उस समय तक अत्यन्त बेचेन वनाये रखता है, जब तक कि वह 
अपने आप का साक्षात्कार नही कर लेती, अपने प्रभू को नही जान लेती, और अपने 
तथा अपने प्रभू के बीच के सम्बन्ध को महसूस नही कर पाती ।”” इसलाम, ईसाई, 
हिन्दू आदि धर्मो मे ईब्वर के अनेक नाम है। जो केवल गृण-सूचक होते है। उन 
नामों पर ऊूड वैठना मूर्खता का चिह्न हे। गावी तो गुणातीत परमेश्वर की वात 
करते है, जो सवेत्र सदा एक समान है। उत्तका वक्तव्य हैर्वक “इस गुणातीत परमेश्वर 
मे श्रद्धा होने से सव धर्मो के प्रति समान सन्‍्मान का भाव आ जाता है। यह विश्वास 
करना कि तुम्हारा धर्म अन्य प्रमो से उच्च कोटि का हे, और दूसरो से तुम्हारे धर्म 
का स्वीकार कराने की वात का न्‍्यायोचित वताना ये दोनो असहिष्णुता के चोदी 
स्वरूप है-और असहिप्णुता ही एक प्रकार की हिंसा होती है।”” 


विश्व-धर्म के पालक गाघो हिन्दू धर्मावलम्बी क्यों ? 


तब फिर क्‍या कारण है कि गाघीजी हिन्दू वर्म को मानते थे, अपने आप 
को हिन्दू कहते थे। इसकी ओट लेकर भारतवर्ष में आज हिन्दू महासभा, 
जनसंघ, रामराज्य, तथा राष्ट्रीय स्ववसेवक सघ आदि साम्प्रदायिक-राजनैतिक दल 
वाले जवाहरलाल नेहरू की असाम्प्रदायिक दलीलो को काटने के अभिप्नाय से उन पर 
यह कहते हुए टूट पडते है कि नेहरू हिन्दू कहलाने मे क्यो ढरते है, जब कि गाधीजी 
निस्सकोच खुले तौर पर अपने आप को हिन्दू कहते थे ? इसलिये न कि वे मुसल- 
मानों को हिन्दुओं से अधिक चाहते है? ऐसे लोग या तो गाघीजी के हिन्दुत्व को 
समझे ही नहीं अथवा ममझकर भी राजनैतिक घूर्तता के चकर दण्ड पेला करते है। 








७२ धागा उद्याता (रा) 09 7- 
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७४ हरिजन, १४-५-१९३८ 
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गाघीजी के हिन्दुत्व अथवा हिन्दू घम मे अन्य वर्मा के प्रति सहनभीलता है, क्योंकि 
वे उसे सव धर्मो के धर्म, गुणातीत परमेण्वर, अथवा आध्यात्मिक ऐक्य तक पहुचने 
का एक मार्ग मानते है। अन्य और घर्म भी मार्य रूप है। यह देखिये, उनन्‍्होन खुद ही 
एक लम्वा लेख लिखकर सन्‌ १९२१ ई० मे ही इस पर प्रकाश डाल दिया था, ताकि 
जोठी बुद्धिवाले लोग कुछ का कुछ न समझने छूग जाय । उन्होंने कहा है -- 

“में अपने आप को सनातनी हिन्दू कहता हूँ, क्योकि - 

/ (१) बेब, उपनिषद्‌, पुराण एवं अन्य और सव हिन्दू धर्म-झास्त्रों में मेरा 
विश्वास है और इसलिये अवतार तया पुनर्जन्म मे भी । 

(२) में वर्णाश्रम घर्मं मे उतना ही विश्वास करता हूँ जो पक्का वैदिक अर्थ है, 
न कि उसके वर्तमानकालीन प्रचलित तया असस्कृत रूप में । 

“ (३) मैंगी-सरक्षण मे विश्वास करता हू, परन्तु मेरा दृष्टिकोण प्रचछित दृष्टिकोण 
की अपेक्षा बहुधा अधिक व्यापक है। 

“४ (४) मैं मूर्ति पूजा मे अविष्वास नही करता। 

“पाठक इस वात पर ध्यान रखे कि मैने जानवूझ कर यह नहीं कहा कि वेद 
अथवा दूसरे घर्म-शास्त्र ईब्वर वाक्य है, क्योकि मुझे इस वात में विष्वास नही कि 
केवल वेद ही दिव्य ज्ञान के भाण्दार है। मैं दाइचिलछ, फुरान भीर जिन्द अविस्ता 
को भी उतना ही दिव्य ज्ञान-माण्डार मानता हूं जितना कि वेदो को। यद्यपि मे हिलू- 
घर्मे-शास्त्रो मे विग्वास फरता हूँ, तयापि उससे यह मतलव नही है कि मे उन्मे कथित 
हए एक शब्द और काव्य-पद को ही दिव्य ज्ञान से प्रेरित म्गनता हूँ । मे यह भी दवा 
नही करता कि मुझे इन आब्चर्यमय पुस्तको का ज्ञान उनके मूल पाठ को पढने से(#75/- 
2270 |.007४९१४०) हुआ हे । परन्तु मुझे इस वात का दावा अवश्य है कि उन शास्नो 
मे कथित मुख्य शिक्षा की सत्यताओं को में जानता हैं और उनकी मुझे प्रतीति भी 
है। यदि उनका कोई अर्थ तर्क और नैतिक दृष्टि के विरुद्ध है, तो वह चाहे जितना 
विद्वत्तापूर्ण क्यों न हो, मैं उसके वन्धन मे नही पड सकता। मैं इस दावे का अत्यन्त 
वलपूर्वक विरोव करता हूँ कि हिन्दू घ॒र्मगास्त्रो का जो कुछ अर्थ वर्तमान (मठा- 
धीश्व) शकराचार्य और भास्त्री लोग कर देते है वही सही है-अगर वे लोग ऐसा 
दावा करते हो तो । वल्कि इसके विपरीत मेरा यह विध्वास है, कि इन प्रस्थो का 
हमारा आवुनिक ज्ञान वडे छितर-वितर रूप में है। मैं बिना किसी तर्क-वहस 
के (ग्रगप्राध्पाए) हिन्दुओं की इस उक्ति पर विश्वास करता हूं कि जिस 
मनुष्य ने अहिसा, सत्य और बह्मचयं (आत्म-नियत्रण) के प्रतिपालन मे पूर्णता 
प्राप्त नही कर ली, भौर जिसने साम्पत्तिक प्राप्ति एव अधिकार का परित्याग नही 
कर दिया है, वह शास्त्रो का यथार्थ ज्ञाता नही हो सकता। मैं गुरुओ की प्रणाली मे 
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विश्वास करता हू, पहन्‍तु इस जमाने में करोटो बिना गुरु केही रहते है, क्यीकि 
क्वचित ही ऐसा सम्मच है जो पूर्ण भुद्ता और पूर्ण विद्धत्ता का सयोग मिल जाय। 
परन्तु किसी भी मनुष्य की अपने निज धर्म की सत्यता को जानने के लिये हतोत्माह 
नही होना चाहिये, वयोकि अन्य वर्मो के समान ही हिन्दू घर्म के मूल स्रिद्धात्त सर्परि- 
वर्तेनोय है और आसानी मे समझने योग्य भी) हर हिन्दू ईश्वर भौर उसके ऐक्य मे, 
पुनर्जन्म और मुक्ति में विश्वास करता हैं। परल्तु अन्य धर्मो से हिन्दू धर्म की 
विशेषता है, उसके वर्णाअ्रम मे, और उससे भी अधिक उसके गौ-रक्षण में। 

“वर्णाश्रम मेरी सम्मति के बनुसार मनुष्य की प्रकृति ही मे अन्तनिहित है 
और हिन्दू घर्म ने उसे केवल वैज्ञानिक रुप दिया है। उसका ससर्ग जन्म से रहता 
है, इसमे यन्देह मही। मनृप्य जपनी इच्छा से वर्ण का परिवर्तत नही कर सकता। 
बर्ण-बन्चत फो तोटना मादो क्रमानुगत नियम (,8४४ ण९८४८०:६४) की अ्वहेलता 
करना हैं। परन्तु अअणित जातियो में विभकत हो जाना मूल सिद्दान्त का दुरुपयोग 
(एाएडणबगाव्ते ॥920४) ही है। केवछ चार विभाग ही काफी है। 

“मं इस बात में विध्वास नही करता कि मनुष्य की जन्म-प्राप्त स्थिति एक दुसरे 
के माव भोजन करने अगवा एक दूसरे के साथ णादी कर लेने मे छिन जाती है। चारो 
विभाग मतुष्य के रोजगार-धन्यों (८'॥॥णष्ठ) के परिभाषासूचक है। थे सामाजिक 
सम्वन्धो को न तो न्यून फरते है और न नियमित (7607० ० ए८हुए७४०) । 
वे विभाग कर्तव्यों को परिभाषित करते हैं, स्वत्वी का आरोप नही करते। अपने 
आपको उच्च श्रेणी फा बताना अथवा दुसरे को निम्न श्रेणी का कहना, यह 
हिन्दू धर्म के उक्षण के विपरीत है, ऐसा मेरा निश्चय है। सभी ईखर की 
सृष्टि की सेवा करने के लिये उत्पन्न है, ब्राह्मण अपने ज्ञात के हारा, क्षत्रिय अपनी 
संरक्षण शक्तियों द्वारा, वैश्य अपनी व्यावसायिक योग्यता के द्वारा, और शूद्र शारी- 
रिक परिश्रम के द्वारा । परन्तु इसका यह अर्थ नही कि ब्राह्मण, उदाहरणार्थ, गारी- 
रिक परिश्रम से मुक्त है, या कि अपने तया अन्य जनो के सरक्षण कर्तंब्य से। जन्म 
ब्राह्मण को प्रधानत झ्ञानवान पुए्प बनाता है, परम्परा और सस्क्षृति के कारण दूसरी 
को विद्या-दात्र देने के लिये सबसे अधिक उपयुक्त होता है। इधर यह है, तो उधर 
शूद्र को रोकने के लिये ऐसी कोई वात नही है कि वह जितना जी कुछ ज्ञान करना 
चाहे न कर सके। केवल वात इत्तनी है कि वह अपने शरीर से उत्तम सेवा करने 
योग्य होता है, दूसरो से, यदि वे अपने विश्षिप्ट गुणों के द्वारा सेवा करते हो, उसे 
ईर्पा करने की क्या जरूरत ? परन्तु जो ब्राह्मण अपने ज्ञान के कारण उच्च बनने 
का जविकार बताने लगता है, चह पतित हो जाता है कौर उसे कुछ ज्ञान भी नही 
रहता। और यही हाल उन दूसरो का समझो, जो अपने-अपने विशिष्ट गुणों पर 
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गे करने लगते हैं। स्वनियत्रण एव शक्ति का सचय और मितव्यय ही वर्णाश्रम है। 

“इसलिये, यद्यपि पारस्परिक भोजन अथवा पारस्परिक विवाह-सम्बन्ध का 
वर्णाश्रम पर कोई असर नही पडता, तो भी हिन्दू धर्म वर्ण-वण के वीच होने वाले 
प्रस्परिक भोजन और पारस्परिक विवाह सम्वन्ध को बडे जोरो के साथ वर्जित 
करता है। हिन्दु-धर्म स्वनियतण की पराकाप्ठा पर पहुँच चुका था। इसमे सनदेह 
नही कि यह शरी र-सन्यास का धर्म है, जिससे कि आत्मा मुक्त हो । पिता पुन के साथ 
भोजन करे, यह कोई हिन्दू के कत्तेव्य में शुमार नही हैं। और जपने पत्वी-वरण को 
वगविशेष से सीमित कर लेने से वह विरू स्वनियत्रण ही का प्रतिपादन करता है । 
हिन्दू धर्म विवाहित जीवन को मुक्ति के लिये किसी भी तरह आवश्यक नही मानता | 
जन्म जिस प्रकार पतन है उसी प्रकार विवाह भी पतन है। जन्म से स्वतत्र हो जाना 
ही मुक्ति है और इसीलिये मृत्यु से भी। पारस्परिक भोजन और पारस्परिक विवाह 
का प्रतिवन्‍्ध करना शी प्र आत्म-विकास के लिये आवश्यक है। परन्तु यह आत्म- 
त्याग बर्ण की कोई कसौटी नही हे। अगर कोई ब्राह्मण अपने ज्ञान द्वारा सेवा-धर्म 
को नही छोडता और अपने छूद्र भाई के साथ भोजन कर लंता है तो वह ब्राह्मण का 
ब्राह्मण ही वना रह सकता है। जो कुछ मैने ऊपर कहा है उसका यही निष्कर्ष निकलता 
हे कि भोजन और विवाह विषयक प्रतिवन्‍्धन ऊच-नीच के विचारा पर आधारित 
नही हू। जो हिन्दू श्रेप्ठता के! विचार से दूसरे के साथ भोजन करने से इन्कार करता 
है, वह अपने घर्म का सच्चा प्रतीक नही हे। 

“अमाग्यवग आजकल का हिन्दू घर्म खाने और न खाने मे ही रह गया है। 
एक वार मैने एक मुसलमान के घर अल्पाहार कर लिया तो उसे देखकर एक साधु- 
वृत्ति का हिन्दू दग होकर रह गया। जब उसने यह देखा कि मैं उस मुसलग्गन द्वारा 
दिये हुए प्याले मे दूघ डाल रहा हूँ, तव मुझे प्रतीत हुआ, उसे दु ख हो रहा था, 
परन्तु इसके आगे जब उसने यह देखा कि मैं मुसलमान के हाथ से दिये हुए अल्प 
भोजन को ही खाने लगा हूँ, तव तो उसकी वेदना की कोई सीम्य ही न रही। क्या 
खाना और किसके साथ खाना, इसके विषय मे यदि हिन्दू धर्म मे वडे रूम्बे चौडे 
नियमों का निर्धारण होता रहा, तो उसकी यथार्थता खो जाने का भय है। भादक 
पदार्थों एव श्रत्येक पदार्थ के भोजन, विशेषकर मास से, सायमिक निवृत्ति का होना 
आत्मविकास के लिये नि सन्देह बडा सहायक होता है, परन्तु इसका अर्थ यह नहीं 
कि वह ध्येय ही ही। कई एक मास खाने वाले और दूस रो के साथ भोजन करने वाले 
मनुष्य ईश्वर के भय मे जीवन व्यतीत करते हुए मुक्ति के अधिक निकट पहुँच जाते 
हैं, वनिस्वत उस मनुष्य के, जो मास और बहुत से दुसरे पदार्थों का घा्मिकतापूर्ण 
त्याग तो करता हे, परन्तु अपने प्रत्येक कार्य में ईश्वर-निदक पाखण्ड से भरा रहता है + 
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“परन्तु हिन्दूषर्म का केन्द्रीय उक्षण है, गो-रक्षण। मेरी मति के अनुसार 
मानुपिक विकास-त्रम में अत्यन्त आसचयजनऊक विपया में से एक विपय गो-रक्षण 
भी है। वह मनुष्य को मनुप्य-वर्ग के परे डे जाता हैं। मेरी दृष्टि मे गो समस्त उप- 
मानव सृष्टि है। गी करने से मनुष्य का यह भादेश दिया गया है कि वह प्राणी-माय 
के साथ अपन एकत्व का अनुभव परे। साय ही देवीरप क्या मानी गरईई, यह मुझे 
बिलवुल स्पप्ट दियाई देता है। ट्न्दुस्थान में गाय सर्वोत्तम साथिनी थी। बह 
भाण्शरदायिती थी। बह रहेवल दूय ही देने याली नहीं थी, व“न्‌ उसी से सेंती- 
किसानी के कृत्य को सम्भव वनाया। गो माता करणा-काब्य है (॥ ए०८ए ० फ9)। 
उप घीलयुकत प्राणी से माता कार्ट करूणा-पाठ द्वी पढ़ता हो। भारतीय मनुष्य 
वर्ग के छामो की यह मातृ रूप है। गा-क्षण से उध्वर की समस्त मूक सृष्टि का 
रक्षण अभिप्रेत है। पूचतम कटपि ने, चाहे जा कोई भी हुबा हो, गे से ही प्रारम्भ 
क्या। निम्न-स्तर शी सृष्टि पर ध्यान देना हिन्दू-यर्म की ससार के लिये एक देन 
है। और हिन्दू धर्म तमी तक जीवित रहेगा जब तक कि गो-मरक्षण करने वाले 
हिन्दू जीवित है। 

/जितमा प्रेम मेरा हिन्दू पर्म से है उत्तना ही मेरा प्रेम मेरी पत्नी से है। मेरी 
पली के सिगय प्रसा” की कोई दूसरी स्थी मुझ्ते प्रभावित (४०१०) नहीं 
कर सकती। बात ऐसी नहीं है कि उत्तम कोर्ई दोष ही न हो । में यह कह सकता हूँ 
कि उसमे कई ऐसे भी दोप है. सिन्‍्हें मैं नही देख पाता, परन्तु निरन्तर सग का 
भाव जा यहाँ मौजूद है। इसी प्रकार का भाव मुयमे हिन्दू घम के लिये है, भले हो 
उसमे कुछ दोप और कमी हा। गीता और तुलसीकृत गमायण के गान से जितना 
आनन्द मुझे मिलता है, उतना और किसी वस्तु से नही मिछता--हिन्दू धर्म की ये ही 
दो पुस्तकें है, जिनके विषय मे यह कहा जा सकता है कि मैं जानता हूँ। जब कमी मै 
कल्पना करता हूं कि मेरी अन्तिम ध्वास चल रही है, तभी मैं गौता को शान्ति रूप 
पाता हूं। मु्से विदित हू वि बया कया दुर्गुण आजकल हिन्दुओं के बड़े बडे (मन्दिर- 
तोर्बादि) पुण्पस्थानों में बर्ते जा रहे है, फिर भी बावजूद उन भकथनीय दापों के 
मेरा उनके प्रति प्रेम है। जितनी दिलचस्पी मेरी उनमे है, उतनी और किसी दूसरे 
मे नही। मै रव रच सबोसक हैं, परन्तु मेरा हौसला (2८४) मुझे इस हृद तक 
नही छे जाता कि मैं हिन्दू घम फी असलियत को ही त्याग दू। मै यह कह चुका 
हूँ कि मृति-पूजा मे मेरा अविष्वास नहीं। मूर्ति से मुझ मे कुछ पूजा या भवित-भाव 
प्रवृत्त नही हो उठता, परन्तु मे समझता हूँ कि मूर्ति-्यूजा मतुष्य स्वभाव का एक 
अग है। हम छोग साकेतिक चि्ठों के पीछे पड़े रहते हैं। गिरजा-घर ही मे क्यो, 
अन्यत्र क्यो नही, मनुष्य को शान्ति मिलनी चाहिये। मूतिया (छायाएँ) पूजा मे” 
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योग देने वाली होती है। कोर्ट भी हिन्दू मृति ही को ईश्वर नही मानता। मैं मूवि- 
पूजा कराया पाप नहीं समलता। 

“उपरोवन बातो से यह साफ जाहि द्वीता है कि हिन्द धम सऊीर्ण धर्म नही । 
उसमे ससा वेः सभी पै गम्परा, महात्माज। की पूजा ये लिये पूजाउश है। बह प्रयार- 
कारी (पाझाणावा9) प्रम नहीं हैं, जैपा कि ओोय साथाय्यतया उस शब्द 
का अय समया बरने है। इसमे सन्‍्दह नहीं कि उसके छषेत्र के भीतर जनेर जानियाँ 
घूल मिठ गई है परन्‍्त्‌ यह घुलना-मियया बदूःय और पैहानिय रूप से होगे रहा 
है। हिन्द पर्म था यह आदेश है थि ह7 एफ अपनी-जपनी लश्या या परम वे अनुसार 
ईम्पराचन फ्िया का, ना इसो बाण बह समाल पर्मों वी जात शान्तियूर्वेक 
रहता है। 

हिन्दू पम के विषय में मेरी इस प्रा” यी थारणा हाने ये फारण में कभी भी 
अद्धूतपन से सहमत नहीं हुआ। मैने सर्देव उसे घृणित पदार्थ जैया त्याज्य माना है। यह 
सत्य है कि अड्भधूतपन हमारे बीच में पुघ्त-दा पुष्त से चला आ “हा है, परन्तु इसी तह 
और भी बहुन से दूसरे दुर्गुग भी आजनक चढ़े था एड है। जय मु्ते यह विचार आता 
है कि प्राय पेण्या-कृत्य के डिये ही लगकियों का अर्पंण पा देना हिन्दू धर्म का अय 
माना गया है, तव मैं घरम के मारे ड्व जाना ह । परन्तु बात तो सही है कि उत्तका 
अचार अभी भी हिन्दुस्थान के ऊर्ट क्यानों में जारी है। काली देवी के नाम पर 
बकरा की छुर्वाती (हनन) करना मेरी दृष्टि मे निश्चयपूवक अधर्म है और मैं उसे 
हिन्दूबर्म का अब नहीं मानता। हिन्दू घम सदियों का वृद्ध रूप (हाएएप 

जथवा विकासरूप) है। हिन्दुस्थान के छोगो का घम होने वे' नाते विदेशियों ने उसे 
हिन्दू घर्म नाम दे डाला है। इसमे सन्देह नहीं कि किसी समय धर्म के नाम पर पशु- 
यज्ञ किया जाता था। परन्तु वह घम नही है, फिर हिन्दू थम तो और भी नही है। 
ड्सी प्रफार मुझे यह भी प्रतीत होता है कि जय हमारे पूर्वज गौरक्षण को पर्म मानते 
लगे तव वे लोग जो गो मास साना नहीं छोड़ते थे, जाति च्यूत किये जानें लूगे। उस 
समय समाज में वठा संघप्प हुआ होगा। सामाजिक बहिष्कार का प्रयोग केवल 
उन हठीलो के प्रति हो नही लूगाया जाता था, बल्कि उनके पापो का फल उनकी 
सन्तान को भी भोगना पडता था। यह्‌ प्रयोग जिसका जन्म सम्मवत शुभ भावनाओं 
से हुआ था, कट्टर रिवाज बन बैठा, यहाँ तक कि हमारे धर्म-पास्त्रों में ऐसे काव्य- 
पद प्रवेश कर दिये गये, जिन्हाने उस प्रयोग को ऐसी गहरी जड पकडा दी, जो घिलकुल 
अवाछनीय जौर भन्यायपूर्ण है। मेरा सिद्दान्त सही हो या नही, अछूतपन तो विवेक 
के विरुद् है, और क्षमा, करुणा और प्रेम भाव के विरुद्ध भी। जो घ॒र्मं गौ-यूजा की 
स्थापना करे, वही मनुष्यों का निर्देय एव अमानुपिक वहिष्कार वरदाइत करे अयवा 


घंर्म, सत और नीति का स्थान १९३ 


चलावे, यह एक असम्भव सी बात है। दवाये हुए वर्गो को त्याग देने की अपेक्षा मुझको 
तो दुकडो-टुकडों में हो जाना ही सम्तोपप्रद होगा। हिन्दू, यदि अपने सभ्य घर्म को 
इस अछुतपत की कालिख कायम रखकर वदनाम बनाये रखना चाहते है, तो वे 
निस्‍्सन्देह न तो कभी स्वत्तन्नता प्राप्ति के अधिकारी होगे और न कभी उन्हे स्व- 
तत्रता मिलेगी। चूकि मैं हिन्दू धर्म को अपने जीवन से भी अधिक प्रेम करता हें, 
यह कालिख मेरे लिये असहनीय वोझ हो गय्य है। हमे यह उचित नहीं कि हम 
अपती ही कोम के पचमाश लोगो के समाधिकारी आपसी मेल-जोल वाले स्वत्व 
की अवहेलता कर ईश्वर की अवहेलना करे।* 
गांधी सनातनी हिन्दू थे, इसका अर्थ 

सच पूछा जाय तो भारतीय दर्शन मे हिन्दू धर्म जैसी कोई चीज नही। हिन्दू 
बर्म कहने से घर्म की व्यापकता चली जाती हे। जाति-विशेष से सम्बन्धित हो जाने 
के कारण उसमे सकीर्णता आ जाती है, जो भारतीय दर्शत को कभी मान्य नही रहा। 
वह तो सर्वव्यापक घारण-जवित को ही घर्म मानता है जैसा पाठक पहले देख चुके है। 
यह घारणाशक्ति अनादि हे और अनन्त भी । इसलिये भारतीय दर्शन मे सर्वव्यापक 
अनादि अनन्त धर्म का ही महत्त्व हे। जो अनादि है वही सनातन हे, सनातन अर्थात्‌ 
जो सदा से चला आवे। जब हमारी ज्ञानदृष्टि भूतकाछ की ओर जाती है, तव हम 
सदा से चली आई हुई वस्तु को सनातन कहते है और जब भविष्य की ओर देखते है, 
तो उसी सदा बनी रहनेवाली वस्तु को शाइवत कहने लगते है। यही सनातत और 
शाबवत धर्म हे, जिसका प्रतिपादन भारतीय वेद, उपनिषद्‌ आदि ग्रन्थों में नाना 
प्रकार से किया हुआ मिलता है। इसलिये हमारा घमे सनातन घर्म कहलाता है, 
और इसीलिये गान्धीजी ने अपने आप को सनातनी हिन्दु' कहा है। जो सनातनी 
है अर्थात्‌ जो सनातन घर्मं को मानने वाला हे, वह्‌ चाहे जिस देश, जाति या का 
में उत्पन्न क्यो न हो, सृष्टि ऐक्य को और इसलिये मानव ऐक्य को नही भूल सकता। 
सृष्टि का पदार्थ होने के कारण वह चाहे जिस नाम से कहा जाने लग जाय, उसके 
सन्मुख उस ऐक्य का दुष्य सदा बना ही रहता है। नाम से और रूप से धर्म का कोई 
सम्बन्ध नही । मैं चाहे जिस नाम से कहलाऊँ,चाहे जिस रूप का होऊ,चाहे जिस देश मे 
उत्पन्न होऊ, मेरा धर्म एक सनातन ही रहेगा। इसलिये यदि कोई यह कहे कि गाधी' 
सनातनी हिन्दू अथवा गाघी खुद कहे कि मै सनातनी हिन्दू हूँ, तो उससे उनके घर्म 
का कुछ विग्रढता नही। प्राचीन ऋषियों ने जहा तक सम्मव हो सका है, ऐसे शब्दों 

७५. ए०फाए्ट 7708, 6-0-92 (अनुवाद हमारा) 
श्रे 
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को ग्रहण किया है कि घिनसे सजीर्णता या भाव न उपत् हा) घमर फी व्यापकता 
दिगाने के लिये जिस प्रकार उन्होंने उसे सनातन पहा /, उती प्रगाए धर्म के मानने 
बालो का उन्हावे आर्य, 'जाव-सन्तान', श्रष्ठादि दाउदा द्वागा सम्बोधन किया *ै। 
परन्तु इतिहान-ताता बतजञते ह ह्लि विदेशिया ने चापी-दाप ये यारण पजाव में 
स्थित सिल्यू नदी वा नाम एन्दु, इन्दुस' (7005), हिन्द, हिन्द! ध्यदि देना 
शुरू कर दिया, जिसया फड यह हुआ वि उस भूपण्ट में बा बाजेवाऊ, शर्यों' 
को व हिन्दू कहने ठगे, और उस भृरण्ट वा जो पहरे लाल! कहलाता था, 
हिन्दुस्थान कटने छूगे। हमारी समप में इस नाम-पी यान फा एफ कारण जार जाता 
है, जौर वह यह है कि विदेशियाकाभारतिया वा ्यय (पार्य उश्नेप्ड-्सन्प)कटलाना 
खटबता था। वे आाक्षप करत थे कि भारतवासिया न देवर अपते छिये ही भाप! 
सान रपा है। दुसरा को अनाय हहते र। प्रय्यदा में बडे ही जाय नाम देश विशेष- 
अववा जाति वियेव से मीमित होफ7 सकीण हो गया 2 पर घ्यार्थ में हर ऐसा व्यक्ति 
आय कहलाने का अपिकारा हा सकता ह जा “नातन एऐक्य घम जय प्रतिपालन व ता 
ही । जो कुठ भी हो, पात नच यह है कि ज्यो-ज्यो समय गुयरा त्यो-त्या लोग जाय, 
जायबित' एवं सनातन पम ' घब्दो के स्वान में पम्झ * हिन्दू, हि्दुस्वान, हिन्दू धम' 
का प्रयाग करत छूग। कालान्तस्वश् एक गाए मनृप्य के चचल गन और सवार ने 
सनातन-वर्माय गुद्ध सिद्धान्या का तोड मराट कर पाउण्णो और रढियो को छाद 
दिया, और दूसरी ओर विदेशियों द्वार प्रारम्भ क्या हुआ हिन्दू शब्द ही सप ओर 
से उच्चरित होने लगा। परिणाम यह हुआ फ़ि दुसरा ने उमे हिन्द घर्मायलम्बा कहा, 
बौर हम भी उनके स्वर मे स्वर मिला कर बहने चछ्े गये। मुउलमान घर्म, ईसाई 
धम, पारपो धर्म जादि के साय हमारे विजातीय सनातन घम को भी जातौयता का 
सगा पहना हिन्दू घम नाम दे टाछा। ससार में उसका टिढोरा पीट्कर साम्प्रदा- 
यिकता की उन पर छाप छूगा दी। जब प्रम॑ के नाम पर समाज में कुरीतियो का 
आतंक फंछा, तो उनके विनाश के लिये उन्नोसवी शताब्दी वे मध्यकाल मे दयानन्द 
सरन्‍्वती ने आय समाज' को, राजा राममोहन राय ने ब्रह्म समाज को और 
परमट्स रामहृष्ण के निप्य विवेकानन्द आदि ने विश्व धर्म ', की भावना को जागृत 
करने के लिये राम-कृप्ण मिशन को जन्म दिया। परन्तु उन तीनो ने समोघन-सिद्धि 
के लिये स्ावनानों का चकत्यूह नहीं रचा। किसी ने एक अग को पकड़ा, तो 
किसी दूसरे ने दुसरे जय को। आय सम्गज ने, एक जोर कट्टरता, हेकडपन 
उदृण्डता को अपनाया, और दूमरी ओर केवल वेदो को ही ईश्वर-वाक्य कहकर बन्य 
घर्मावलम्बियों से विरोप वटाया। सामाजिक कुरीतियो को ही निकाछ फेंकने का 
उसका ध्येय रहा। समाज की राननैनिक और आवधिक व्यवस्था की ओर उसका 
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लट्ष्य नही था, अत वह असहनशीलता और अपूर्णता के दोप से विमुकत नहीं 
हो सका। ब्रह्म समाज ने यद्यपि आर्य समाज की अपेक्षा जाति-वन्धन को मिटाने 
के लिये अधिक समहनणशीलता दिखाई, परन्तु उसका क्षेत्र आय॑ समाज से अधिक 
सीमित भी रहा। केवछ पारस्परिक भोजन गौर पारस्परिक विवाह-सम्बन्धो की 
स्थापना फरके ही उसने एंक्य प्राप्त करना चाहा। रामकृष्ण मिश्ञन ने केवल घधर्माग 
वा आत्माग को ही ग्रहण किया। यद्यपि यह बात ठीक हू कि धर्म एक ऐसी वस्तु है, 
जिसके प्रतिपालन से समाज के समस्त गगो का संशोधन हो सकता है, तथापि 
यदि बह व्यावहारिक सुप्दि से असयुवत रसा जाय, ता वह जरुचिकर हो जाता ह। 
बह व्यवितगत कृत्य वनवार सकुचित अवस्था को प्राप्त कर लेता और विस्तृत समाज 
के व्यावहारिक जीवन के प्रति मुप मोड छेता है। एक आर भारत मे जब सामाजिक 
कुरोतियो और घामिक कुप्रवृत्तियों का सशोवन करने के लिये उपर्युवत्त प्रयत्न हो रहे 
थे,तो दूसरी ओर पाश्चात्य देशो मे केवल जाथिक असमानता देखी जा रही थी। 
इसलिये केवल अर्य अग को प्रहण करके माक्स ने, मा्सवाद को मनहरण करने 
वाला साम्य' नाम देकर, मावसंचाद फो जन्म दिया, जो असहनशीछलता भे सब की 
मात कर रहा था। बह इस पर उतारू हो रहा था कि नागरिक जीवन में अनैति- 
कता भले ही प्रविप्ट कर जाय, शस्तास्त्र का प्रयोग कर सूत की नदिया सले ही वह्‌ 
जाय, पर आर्थिक असमानता भवष्य मिदाई जाय । मानव समाज के केवल एक अग 
को पकड़कर असहनशीलता का यह उद्देग पश्चिम से उठकर दुनिया के कामे-कोने 
तक प्रवाहित होने के छिये छठपटा रहा था। इसलिये यह आवश्यक था कि 
समाज के समस्त अग्रो को रूदय वनाकर सहनशीलता के साथ समाज सशोबन का 
बीडा उठाया जाय, अन्यथा मानव जीवन घोर अनर्थ का शिकार वन जायगा। गावी 
ने यह स्वप्न देखा और सर्वेवयरूप सनातन धर्म को आधार बताकर सहनशीलता 
के साथ चहुँंगोर से समाज सेवा करने की ठानी । 


गाषोवाद में कर्म और धर्म मे अभ्ेद 


समाज सेवा फेवल मन मे उठती हुई सुन्दर-सुन्दर विचार-धाराओ,भथवा विद्वत्ता 
पूर्ण ववतव्य या लेखों से नही हुआ करती, वरिक कर्मो से होती है। अत कर्म का 
महत्त्व देसकर भारतीय दर्शन मे कर्म को ही धर्म' कहा हे। कर्म न हो, तो धारण 
कौन करे। सत्‌' यदि मूलाघार होकर घारण करता है,तो कर्म व्यवहार रूप हौकर। 
सृष्टि ऐक्य की दृष्टि से सत्‌ (कोई उसे 'भाव' ही कहते है) और कर्म का जोडा रहता 
है। इसीलिये मारतीय-दर्णन ने, जो ऐक्य का प्रतिपादक है 'धर्म' और 'कर्म' की 
समता स्थापित की है । इस समता का महत्त्व इतना बढा किवहणास्त्रीय उल्लेजो तक 


१९६ मायसे और गाघी का साम्यर्न 


ही सीमित न रहा, वरन्‌ सर्वताधाण्ण में भी सामान्यत प्रचछित हा गया। जब कभी 
व्यक्त व्यक्त के प्रति, व्यक्ति सग्गज - प्रति अथवा समाय स्यत्ित के प्रति अपने 
किसी कर्त्तव्य को निवाहने की वात कहता है, तय उसे अमेंद रुप से कर्म या धर्म, 
सन्ना देफा प्रदर्शित करता है। उद्ाहरणार्थ पिता के नाते पुत्र-पाछन करना मेगा कर्म 
है जथवा मेरा धम है। वर्णाश्रम धर्म का लर्थ समपाते टए गापीजी ने स्वय वण 
धरम का जय वण कम किया हे।"' अत जो वर्म व्यवहार को घारण फरें वही पर्म' 
स्प है। व्यवहार अबवा सृष्टि को घारण फरा वाला वही कर्म होता है, जो 
त्याग भावना (528०0गी८८ वन्यन) पर आपापिति हो, अन्यवा वही वन्‍्यन रूप 
होकर अवम कहा जाने याग्य हो जाता है।" इस भेद को जताने के द्ेतु ही दार्श- 
निको ने 'धर्मं रूप कम को 'कमयोग' सज्ञा दी है। गीता पाठ पर मनन करो वालों 
को विदित होगा कि उसमे झास्त्रानुफूठ अनासवत फर्म जयवा कर्म योग” को ही 
घम का प्रतीक सिद्ध किया है, और विधिपूर्वक पालन फ़िये गये वर्मे का कर्म का 
प्रतीक। गीता के प्रथम इलोक और अन्तिम इलोक को पढ लीजिये तो ग्यलूम होगा कि 
धर्म और कर्म के सम्पन्प की स्थापना के हेतु ही गीता रची गई है। यदि हम पहले 
यह समझ छें कि रुपक को दृष्टि से कृष्ण इ्याम रुग का द्योतक है, और 
'इयामलता' शान्ति की द्योतक, और यदि इसके बाद हम यह भी जान लें कि 
'पाय' पृथ्वी अथवा भौतिकता (797(८7०॥४०) का अयंवाची होता है, तथा 
वनुर्धेर! दृढ़ निश्चयी कमंवीर का लक्षण है, तो गौता का प्रतिपाद्य विषय हमारी 
दृष्टि मे सहज ही झूछने लगेगा। पहले इलोक से विदित होता है कि हर मनुष्य को 
अपने जीवन मे कर्म करना पढता है, और कर्म करते समय उसकी द्वन्द्वात्मक प्रव- 
तियो मे सघर्ष होता है। यही कुरुक्षेत्र (क' बातु का स्पान्तर 'कुर है, और 'क का 
अर्य है करना) है, इसी कुरुक्षेत्र को घर्म-क्षेत्र (घर्मक्षेत्रे मुरुक्षेत्रे) कहा है। 
इसी में कौरव और पाडव रूप दुवृत्तियो और सद्वृत्तियों का सघर्ष कहा गया है। 
अन्तिम इलोक वताता है कि इस कर्म क्षेत्र मे वही पाधिव (79७८०) श्री, विजय, 
विभूति तथा सदुगति प्राप्त कर सकता है, जो 'घनुरधर! (अथवा आलस्य-प्रमाद रहित 
दृढ मिव्चयी, कर्म-तलर) तो हो ही, पर उसके साथ ही साथ उसे सत्‌ मार्ग पर 
ले चलने के लिये उसके अन्तस्थ मे सारथी रूप योगेश्वर कृष्ण (अर्थात्‌ योगपूर्ण 
शान्तिमय सदृविवेक, अयवा स॒दूवर्म-मावना) विराजमान हो। कैवल घनुर्वर 
होने से जीत (जय) भले ही प्राप्त हो जाय, अथवा लक्ष्मी (सम्पत्ति) भले ही हाय 
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लग जाय, पर (श्रेय) श्री जो लक्ष्मी से भिन्न है, विजय जो जय-मात्र से भिन्न हे, 
विभूति जो लोकख्याति से भिन्न हे, एव सगदति जो छोकाचार से भिन्न है, कदापि 
प्राप्त नही हो सकती । 


गाघोबाद में अधिकृत कर्म का महत्त्व 


गान्चीजी गीता के अनन्य भक्त थे। उनके जब्द-शब्द से गीता-ज्नान का 
रस टपकता प्रतीत होता है। हमे स्वय तो अनेक स्थलों पर ऐसा लगता है कि 
मानों वे गीता की ही उल्था कर रहे हो। “श्रेयान्‌ स्वधर्मों विगुण पर 
धर्मात्स्वनुप्ठितात्‌”" गीता के इस कथन से ही प्रतीत होता हे, प्रभावित होकर 
गाधीजी ने हिन्दू धर्म-सम्वन्धी अपने उपरोक्त वक्तव्य मे कहा हे कि हिन्दू 
धर्म का यह आदेश हे कि हर एक अपनी-अपनी श्रद्धा या धर्म के अनुसार 
ईश्वराचंत किया करे।” ईश्वराचंन, ईश्वरोपासता, ईश्वरपूजा आदि से गाघीजी 
का यह मन्‍्तव्य नहीं कि कोठरी में वैठकर टुनटुन करते हुए माला फेरते 
रहना, या मन्दिर में जा गला फाडकर चिल्लाते रहना, वल्कि उनका अभिप्राय 
है ईश्वरीय आचरण करना अथवा सदाचारी वनना। जो जिस योग्य हो, अयवा 
जो जिसका अधिकारी हो, वह उसे ही करे तभी वह उसके तथा समाज के लिये 
श्रेयस्कर होता हे। अनधिकार चेष्टा सदा सर्वत्र वर्जनीय कही गई हे, क्योकि वह 
ब्य के बदले अनर्यकारी सिद्ध होती है। वालक का काम यदि जवान या वृद्ध 
करने लग जाय, या जवान अथवा वृद्ध का काम वालक करे, तो क्या कभी छाभ- 
प्रद हो सकता है ? इसलिये जो अधिकृत कर्म होता हे, वही सर्वान्य हे। इसी को 
स्वकर्म कहते है। और यही स्वकर्म स्ववर्म कहा गया है। इसो को स्वाभाविक 
या सहज घमं कहते है। यदि अनम्यस्त होने अथवा और किसी कारण 
से इस सहज धर्म मे प्रारम्मिक त्रुटियाँ या कठिनाइयाँ प्रतीत हो, तो भी उसे करना 
नही छोडना चाहिए। अग्निका स्वाभाविक धर्म है, प्रज्ज्वलित होना, परन्तु प्रारम्भ 
में वह घुंएं से ढकी रहती है। धुँआँ निकलने के कारण क्या कोई उसे बुझाकर ही 
रखता है।' गराघीवाद मे इस अधिकृत स्वकर्म-स्वधर्म को ही मान दिया गया है, 
जो हिन्दुओ के शास्त्रों मे वर्णाश्रम धर्म के नाम से वर्णित हे। इसी को समुचित 
रूप से पालत करने-कराने मे समन्वय, एकत्व अथवा साम्य प्राप्त हो सकता हे, यह्‌ 

७८ गीता, र३५, १८४४७ 
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गायी का निदान है, जो पहले ही से उनके पूर्वजों ने निकाल कर रख दिया है। 
माक्सेवाद मे, इसके विपरीत, अनधिकृत कर्म करने की व्‌ भरी है। स्वभाव 
की अवहेलना कर उसकी तोड-मरोड से सव को एक घाट उतारने का दुस्साहस 
उसमे दिखाई देता हे। एकत्व का जो तरीका उसने जपनाया है वह केवल खाने- 
पीने, पहनने-ओढने, मिलने-जुलने, विवाह-तलाक आदि वाह्म जीवन से वद्ध होकर 
ूह गया हे। 


गान्घीवाद का कर्मवाद 


गावी का कर्मवाद विकासात्मक एकत्व का परिचायक है। कर्म का ताता 

सूत्र के समान भूत, वर्तमान, भविष्य नीनो कालो में पिरोया हुजा रहकर मनुष्य के 
व्यक्तिगत तथा समाजगत दोनो प्रकार के जीवन को श्यूखलावद्ध बनाये रसता है। 
हमारा जाज जो जीवन दिखाई दे “हा है, वह समस्त गये-गुजरे जमाने के क्रमानुगत 
कर्म का फल रूप है, और कल जो दिज्वाई देगा वह समस्त भूतकालू और आज के 
कर्म का फल रूप होगा। इस दृष्टि से देखने वाले कर्मझ्ास्त्रियो ने कर्म के तीन 
भेद किये हैं, बथा सचित, प्रारब्य नौर कियमाण। पूर्वक्ाल मे किये गये कर्मो को 
सचित कर्म कहते हैं, जो कारण रूप होकर वर्तमान काल मे और भविप्य मे भी, 
फल देते रहते हैं। इन्ही फछो को प्रारव्य कहते है, परन्तु जीवन एक तालाव के 
समान स्थिए पदार्य नहीं हे। वह है वहती हुई उस नदी के समान जो भलेन्वुरे 
मिट्टी-पत्यरो से भरे हुए स्थानों में से कही सर्सती हुई, कही छडखडाती हुई लम्बे 
मार्ग का पार करके जपने स्वामी समुद्र मे जा मिलती है। इस मार्ग को पार करते 
समय उसमे अनेक पदार्थों का मिश्रण, संघ, निराकरण आदि होता जाता है। 
गरज पह कि नदी-हूप जीवन पूर्वकालीोन सचित कर्मो का प्रारव्य-हप फलो को 
भोगता हुआ नवीन क्मों को भी करता जाता है, जो उसके भविष्य-निर्माण में 
सहायक अयचा वाबक-लप सिद्ध होते है। इन्ही कर्मो को क्रियमाण कहते है। जिस 
भ्रकार नदी की गति कुछ काल के लिये किसी स्थान मे परिस्थितियों के वश भले 
ही अवरुद्ध हो जाय, पर वह जब तक अपने उस ठिकाने पर जहाँ कि सभी नदियों 
को आश्रय मिलता है, नही पहुँच जाती, तव तक वह चैन नही लेती, उसी प्रकार 
संचित या क्रियमाण कर्मो के कारण मानुपिक जीवन की गति मे अवरोध भले ही 
कुछ काल के लिये उपस्यित हो जाय, पर उसका स्वाभाविक घारा-प्रवाह, जो एकत्व 
की ओर रहना हैं कदापि नहीं रोका जा सकता। इसलिये स्वकर्म अर्थात्‌ स्ववर्म 
को ही करना चाहिए, क्योकि उससे अवरुद्धावस्था प्राप्त नही होती । स्वकर्म ही 
विकास का ज्ञौघ्र फलगामी होता है। घोघर फल-आ्रप्ति के लिये माक्संवाद जिस 
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तोड-मरोडवाली विनाशकारी क्रान्ति को अपनाता हे, वह गान्वीवाद की इस स्वकर्म 
पर आधारित ऋन्ति से विलकुल ही भिन्न हे। स्वकर्म कौ स्वाभाविक, सहज, 
घान्तिसय रचनात्मक क्रिया के सन्मुस-माक्सवादी क्रान्ति एक तूफान के समान 
प्रतीत होती हे। 

कर्म-विषय वडा गहन और विस्ती्ण है। भिन्न-भिन्न दृष्टिकोण से उसके अनेक 
विभाग-उपविभाग किये गये है, परन्तु उन सब में हमे जाने की जरूरत नहीं। 
हमे तो यहाँ सक्षेप में इतना ही जान लेवा काफी है कि गाघी का तत्त्वज्ञान अथवा 
जीवनानु सन्धान भारतीय दानिको के तर्क-विवेकसिद्ध-सिद्धातों के अनुरूप 
ही है। अन्तनिहित सत्‌-शेष के अतिरिक्त जो कुछ और है वह सव कर्म ही है। 
जितना जो कुछ सृप्ट हो चुका है, हो रहा है, और भविष्य में होगा अर्थात्‌ समस्त 
सृष्टि कर्म ही है। सत्‌ यदि पुरुष हे, तो कर्म उसका शरीर। यदि सत्‌ ईश्वर हे, तो 
कम उसकी माया। तिलक के शब्दो में “माया, नाम-रूप और कर्म, ये तीनो मूल 
मे एक स्वरूप ही है।”” प्रकृति अर्थात्‌ कर्म को ही माया कहते है। जब जीवन- 
विययक चर्चा की जाती हे, तव प्रकृति शब्द का प्रयोग करते हे, और ईश्वर-विपयक 
चर्चा के समय उसी को माया कहते ह। प्रकृति कहो या माया, दोनो का अर्थ होता 
है कृति' अथवा 'कर्म' जहां सत्‌ हे वहाँ कर्म है, और चूकि जीव सत्‌ का अज-रूप 
है, इसलिए जब तक जीवन है, तव तक कर्म अनिवार्य है।' गाघीजी ने इसी 
धात को दुहराया है। वे कहते है कि “कर्म का नियम बडा निष्ठुर और अपरिहार्य 
है। इसलिये उसमे ईश्वरीय बाघा की प्राय कोई गुजाइश नहीं। नियम का 
निर्धारण कर ईद्वर तो मानो विश्राम करने लग गया है।”' हम स्वय ही अपने 
भाग्य-निर्माता ह। हम अपने वर्तमान जीवन को वना-मिठा सकते है, और उसी 
पर हमारा भविष्य निर्मर रहेगा।”” गीता मे कहा है कि क्रमानृगतत छोकिक 
जीवन चला ही करता है। उसेका कभी विनाश नहीं होता (नेहाभिक्रमना- 
शोस्ति)” इस अभिक्रम के जानने वाले ही पुनर्जन्म के सिद्धान्त को समझ सकते 
है। गावी ने इसीलिये कहा हे कि “मेरा पुनर्जेन्म में उतना ही निश्चित विश्वास 
है, जितना कि अपने वर्तमान शरीर-स्थिति के विपय मे निश्चित है। (क्योकि) 
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में जानता हूँ कि छोटे ने छोटा कार्य-क्रम भी निष्फल नहीं जाता ।”“' इससे यह 
निष्कर्ष निकलता है, जैसा कि श्री घावन ने कहा है कि “कर्म-सिद्धात में आत्म- 
स्वातन्ध्य निहित है, क्योंकि वह इस वात का प्रतिपादन करता है कि हर मनृप्य 
अपने भाग्य का जिल्पकारी है । भूतकाल में क्रमवदद्ध (००४णएणांए) होने का 
यह भर्य होता है कि हर व्यक्ति को रचनात्मक स्वातन्य प्राप्त है।”“' इससे यद्यपि 
यह सिद्ध होता है कि मनृप्य अपनी इच्छा के बनुसार अपने आप को बना सकता 
और विग्राड भी सकता है, तयापि उसका यह आात्म-स्वातन्ध्य पूर्ण रूप से 
उसके हाथ में नही। उसे कुछ ऐसी परिस्थितियों मे भी कर्म करने पढते हैं, 
जिन पर उसका पूर्णाधिकार नहीं। जिस गत्तिविधि से हम अनभिज्ञ हो, 
अर्यात्‌ जो हमारे कावू के वाहर की वात हो, उसे कोई तो देव-गति कहते 

हैं, कोई भाग्य, कोई चिवाता, और कोई विधि जयवा ब्रह्म के अक ही। इन 

घब्दों के मूलाथ पर विचार न करने के कारण कई एक हिन्दु-पर्म के प्रति यह दोषा- 
रोपण करने लगते हैं कि वह मनृप्य को कापर, माली, कर्महीन, आत्म-निर्वेल, 
परावीन आदि वनाता है। जिस धर्म ने आत्म-ल्वानश्य के निद्वान्त को यहाँ तक 
उठा दिया हो कि हर मनुप्य जी चाहे तो अपने कर्मानृसार ईव्वरीय गुणों को प्राप्त 
कर सकता है, उस पर इस प्रकार के दोपो को मठना केवल अन्यापपूर्ण अपनी मूर्खेता 
का हीं प्रदशन करना है। जात्मवल जबवा कआत्मस्वाततरय का पाठ पढाते समय 
हिन्दुज़ों के इस सनातन पर्म ने मनुष्यों को यह भी वता दिया है कि वह मुक्तावस्था 
के पूर्व, जर्थात्‌ जब तक उसका जह॒कारयुक्त भरीर है तब तक, पूर्ण स्वाधीन नहीं । 
तुलनीदास्जी ने इस जात्मस्वातन्ब्य को “कर्म-प्रधान विश्वकरिं राखा। जो जस 
करे सो तम फड चावा।” कहक दर्णाया है।? परन्तु वही आत्मस्वातन्थ्य सीमित 
और परावीन मी है, जैसा कि उक्त महाकवि ने “होइहै सोइ जो राम रचि राखा। 
को करि तर्क बढावहि घाव“ कहकर बताया है। इसी वात कहो गीता ने कर्मण्ये 
वाबिकारस्ते मा फठेपु कदाचन”” (अर्थात्‌ तुम्हारा अधिकार केवल कर्म करने का 
है, फड मिलना न मिलना तुम्हारे हाथ की बात नहीं) कह कर वताई है। गावीजी 
ने भी इसी बात पर यह कह कर प्रकाण डाला हे कि “जिस मात्मस्वाबीनता (०७ 
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शा) का उपभोग हम करते है, वह उससे भी कम होती हे, जो कोई जलयाभी 
जहाज मे स्थित भीड के वीच मे उपभोग कर पाता है।”” 


गान्षीवाद से नेतिकता फा प्रतिविम्वतत जौर जोवन-शुद्धि फा सहृत्त्व 


एकत्व को माननेवाले के समक्ष सृष्टि मे प्रतीत होनेवाली विभिन्नताओ में 
अभिन्नता ही दिल्ञाई देती हे। जो कुछ भिन्नता या अनेकता दृष्टिगोचर होती है 
वह मूल सत्‌ के केवल गुणरूप है। दया आदि जो नैतिक गुण है, वे सव सत्‌ नही है, 
वस्तु नही हैं। वे केवल उसके गुण है, जो आवार-स्थान, कालादि के अनुसार भिन्न- 
भिन्न प्रकार से प्रकट होते दिसाई देते है । इसवात को ठीक-ठीक समझने के लिए निम्त 
उदाहरण लीजिए । 'अ' नाम का एक व्यक्ति है। वह॒वडा प्रसन्न मुख है-दया भी करता 
है। लोग अ' नाम को ही यथार्थ या सत्‌ मानने लगते है। परन्तु यह भूल हे। 
भा तो नाम है, जो हमने उसे दे दिया है अथवा उसने खुद रख लिया हे। सत्‌' 
अर्थात्‌ जो असल है, वह सच पूछा जाय तो अनाम हो है। दूसरी भूल जो लोग करते 
हैं वह यह है कि वे गुण को असल मान लेते है। अ' के द्वारा की हुई दया' ही 'अ' 
नही है। यदि सूर्य-प्रकाश् को ही लोग सूर्य कहे, तो निपट मूर्खता है। जब अ' 
नाम है, और दया उस नाम का गुण नही, वल्कि उस अ' नामबारी सत्‌ का गुण 
है, तो हमे यह मानना पडेगा कि वह दया 'अ नाम और रुपधारी पटल की अनु- 
कूलता के अनुसार ठीक उसी प्रकार प्रतिविम्वित हो गई है, जैसे सूर्य का प्रकाश या 
तेज कही बिलकुल नही दिखाई देता, कही सूत्र दिखाई देता है, कही कम, कही पूरा, 
कही अधकट इत्यादि। अत नीतियाँ यद्यपि उसी एक सत्‌ के गुण है, तथापि उन्हें 
जिस प्रकार का माध्यम (77७0एा) आवार या जरिया (0०४८) मिर जाता 
है, उसी प्रकार वे प्रतिबिम्वित दिखाई देते लगती है। अत जितना स्थिर, शुद्ध, 
और पूर्णागी माध्यम होगा, उतना ही उज्ज्वल नै तिक गुण आप को दिखाई देगा ' 
गाघीजी का यही नैतिक सिद्धात हे, जो उत्तके एकत्व के सिद्धान्त से मेल खाता है। 
मनुष्य शरीर एक माध्यम हे, जिसके अनुसार नैतिक गृण प्रकट होते रहते है। इसी 
कारण गान्घीजी मतुप्य-जीवन की शुद्धता को प्रधानता देते हे। 


गान्धीवाद में जीवन-शुद्धि के साधन 


जीवन की शुद्धता मानसिक स्थिरता पर तिर्मर रहती है, और मानसिक 
स्थिरता, जिसे स्थितप्रज्ञावस्था आदि भी कहते है, योगशास्त्रियो द्वारा सकलित 


नी ततीयनयन सगे 
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किये गये जनूभवगरम्म कुठ नदाचारो के प्रतिपालन करने पर। इस प्रकार के सदा- 
चार यम और नियम कहलाते हु। नियम हमारी समय में थे सदाचार है, जिन्हे 
प्रत्येक मवुप्य को, चाहे वह समाज में रहे, जथवा अकेला ही, पालना चाहिये। 
और बम उन्हे कहते हैं कि जिनका प्रतिपालन करना समाज में रहनेवाले मनुप्य 
का कत्तव्य होता है, चाह वह सम्गज केवल दो जनो का ही हो, या दो से अधिक ज्नो 
का। पातजलि के योग-दर्यन मे पाच नियमों और पाच यमो व्‌त सग्रह इसी आपार 
पर क्या हुजा मालूम होता है। वे ये है--- 

“झौचसत्तापतप स्वाध्यायेब्बर प्रणियानानि नियमा ” अर्थात्‌ शौच (पवि- 
जता ), सत्ताय, तय, स्वाध्याय, ईश्वसप्रणिवान (ईवश्वर-चिस्तन--ग्राल्ते/एणा) 
ये पाच नियम हैं, जी “अहिंसा सत्यास्तेय ब्रह्मचर्यापीप्रहायमा * जर्यात्‌ बहिसा 
सत्य, जस्तेय (चोरी नहों करना), ब्ह्मचर्य, अपरिय्रह (त्याग) ये पाच यम ह। 

इन उपरोक्त बहिरग सायनो पर “आचरण कर लेने के पश्चात ही जिन्नासु 
को वैराग्प, अन्यास जादि का अधिकार प्राप्त होता है। समाधि अन्यास वाढे 
के लिये इन यम-नियमो का अनुप्ठान स्वाभाविक होता है और विक्षिप्त चित्तवाले 
अन्यालोी का इनका अनुप्ठान बत्व से करना पचता है, परन्तु इनके जनुप्ठान के 
बिना किसी अध्यात्ममर्गोपयोगी याग का अम्यास नहीं हो सकता” 

जिन एुणो का उल्लेख पातव्जलि के याग दर्णन मे 'यम' और नियम” सज्ञाओ 
के जन्तर्गत मिलता है, उन्हीं क्‍य उल्लेख कुछ हेरूफेर मे वेदव्यासजी की गीता 
के सोलहवें जव्याय में “देवीमम्पदा” नाम से मिलता है। वे ये हैं-- 

जेभयर सच्चसनुद्वि (आत्म-शुद्धि), ज्ञान-योग-व्यवसन्यिति, दान, दम, यज्न, 
नवाध्याय, तप, आाजव (आन्तरिक सरलता) , अहिंसा, सत्य, अक्नोव, त्याग, घान्ति, 

अर्पेशुन (किसी की चुयछी निन्‍दा न करना), दया, अलोलुपत्व, मार्देव (विनम्रत्य), 
ही (जनहकार या रण्जा 5700०8४७5), अचचछता (मिम्चयात्मक स्थिति), 
तेज, क्षमा, घृति, णोच, अद्गाह, और निरभिमानता।४ 
देवीसपहिमोक्षाय” देवीसपढा को प्राप्त किया हुआ मलुप्य ही छौक्कि 
डला थे सुक्‍त होकर चीवनन्यापन कर सकता है।" दैवीसपदा (सम्‌ +पद) 


९१ योग दर्शन, २३२ 

९२ योग दर्शन २॥३० 

5३ कल्याण, अक्टूबर सन्‌ १९४९, पृष्ठ १३०९ 

९४ गोता १६११, २, ३ 

९५ गीता १६५ उ 
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का भावार्थ ही होता है “दिव्य-स्थिति!! अब यदि गाघीवाद को 
देखा जाय, तो मालूम होगा कि उसमे आत्म-सशुद्धि को प्रथम स्थान दिया 
गया हे! आत्मसशुद्ध व्यक्तित्व के भाघार पर ही गाधी द्वारा निर्मित समाज 
का अस्तित्व हे। वाकी और जो उपरोक्त गुण है, वे या तो उस जआत्म- 
सशुद्धि के लक्षण रूप हे, अथवा परिणाम रूप, अथवा दीतों। भाघीजी 
शास्त्रीय वाद-चिदाद के झमेले मे पड़ना निरथंक समझते थे। 'आदर्ण' से कमे 
की उत्पत्ति होती है, या कर्म' से आददर्श' की, इस' बात पर उस्राड-पछाड 
से बँया छामर, जब कि हमे आज के जीवत पर विचार करना है। आज जैसा जो 
जीवन हे, उसे देक्षकर गावी-जैसे व्यवहारकुशल पुरुष के सन्मुख कर्म और आदर्या 
(अथवा तैतिकता) दोतो का पारस्परिक सम्बन्ध दिखाई देता स्वाभाविक था। 
एक का दुसरे पर प्रभाव उस समय तक पढता चला जाता है, जब तक कि मनुष्य 
सुख-प्राप्ति के अन्तिम ध्येय को, जिसे शास्त्रीय भाषा में मुक्ति या मोक्ष कहते 
हैं, प्राप्त नही कर लेता। यवि गाघी के एकत्व के सिद्धान्त पर घिचार करके 
देखा जाय, तो नैतिकता और कर्म मे कोई सेद नहीं। जिस प्रकार बीज से फछ 
होता है और फल से बीज, उसी प्रकार नैतिक गुण और कर्म का सम्बन्ध परस्पर 
है। अन्तर्दृष्टि से देखिये, तो विदित होगा कि गाधी का जीवन उपरोक्त गुणों से 
युक्‍त आवारमस या। यवि हम उनके द्वारा कथित तथा प्रयोगित सभी गुणों की 
व्यास्या मौर समीक्षा करने छग जाय, तो एक ओर तो विस्तार अधिक हो जायगा 
बौर दूसरी ओर उसमे शास्त्रीयत्ता आ घंसेगी, जो उसे अरोचक बना देगी। अत्त 

हम केवल उन्ही गृणों का उल्लेख करेगे, जिनका महत्त्व उन्होंने अपनी वाणी से 
वार-वार दुहराया हे, जिनका प्रयोग उन्होंने अपने जीवन मे विशिष्ट रूप से 
करके दिखाया हैं, ओर जिनकी विशिष्टता के कारण आवुनिक युग मे तवीनता 
और स्फूर्ति का सचार होकर एक नये प्रकार की समाज-व्यवस्था का निर्माण हुआ 
है। यह मानी हुई बात हे कि निर्जन वन में अथवा एकान्त स्थान मे अकेले रहने 
वाले व्यक्ति के लिये आत्म-सशोघन का कार्य उतना कठित और विस्तृत नहीं होता, 
जितना कि समाज मे वास करने वाले का होता हे। समाज-वासी के आत्मोद्धार 
के भार्ग मे आत्म-छास करते वाले अतेक मानसिक दुर्गुण और इन्द्रिय-गस्य प्रलो- 
भन, कोधादि विषय जाडे जाते है। उन सब को पार करते हुए आत्मोद्धार की 
ओर चढते जाना ही श्रेयस्कर है। गाघी समाजवासी और समाजीद्धारक थे। 
इसलिये अव हमे उनके उन प्रमुख नैतिक साथनो पर नजर डाल लेना चाहिये, 
जिनका अवलम्बत कर उन्होने अपने आत्मोद्धार तथा समाजोद्धार का कार्य 
क्रिया) 
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(१) ईदवर प्रणिधान--त्तक और श्रद्धा 
गत विवरण में यह झलक आ चुकी है कि गायीवाद ययायंत घर्मवाद अयवा 
ईब्वरवाद या आत्मवाद है। गावीजी का मूल मत्र है--श्वर-प्रणियान। 
शब्दकोश को उठाइये और देखिये प्रणिवान' के माने, ता आप को मिलेगा (१) 
प्रयोग (४४०) (२) ध्यान या चिन्तन (ग्यष्वाशप०ा)। इसलिये ईश्वर 
के वारे मे ध्यानपूर्वक विचार करते रहना जौर ईश्वरीय प्रकाश के जनुसार चतंते 
रहना ईड्वर-प्रणिधान! कहाया। गाघीजी सर्वत्र व्याप्त सत्‌ को ही ईश्वर मानते 
ये। उनका संत्‌-परमेब्बर सर्व-सृष्टि को थारण करने वाला और एकत्व मे 
वाबकर रखने वाला है। वस। यही उनका चिन्तन था कि विश्व-ऐक्य की 
स्वापना जौर पारणा किन कमा से हो सकती है--प्रत्यक्ष भिश्नता मे अभिन्नता और 
बसमानता में समानता फैसे छाई जा सकती है। यह उनका 'ईश्वर-प्रणिवान 
था। 
परन्तु ईश्वर वाणी और तर्क का विपय नहीं ह। यदि आपको स्मरण हो 
तो हम अभी कुछ पहले कह जाये हूँ कि रुव से पहला तत्त्व अहकार है। बुद्धि 
और मनादि इन्द्रिया उस अह' के पम्चात्‌ के है। सत्‌ जह॒कार के पहले का है। 
तब फिर एक मोटी सी वृद्धि वाला भी यह कह सकता है कि उस सत्‌ को, जो 
सव के पूर्व का है, न इन्द्रिया जान सकती, न मन वुद्धि जान सकते और न अहकार 
ही जान सकता। वह ता तभी जाना जा सकता है, जब ये सब तत्त्व उसी मे लय 
हो जायें। इस लय-अवस्था मे अनुभूति होती है। अनुभूति करने वाले से कोई 
पूछे कि कहो कैसा क्‍या देखा, ता वह उसका वर्णन तो करने रूगेगा, परन्तु अन्त मे 
च्से यही कहना पडेंगा कि भाई, मेरी देसी वात मैं ही ठीक-ठीक जान सकता हूँ, 
पुम्ह कहा तक कंसे सुनाऊ-तुम स्वय ही जाकर देख आओ, इसी लिये कहा जाता 
है कि ईश्वर का गुणान्‌ वाद वा णी, बुद्धि और त्क॑ से परे है, एक जीभ वाला मनुष्य 
क्या, सहस्न जिल्वावारी शेष नाग भी वर्णन नही कर सकता और न बुद्धि पार- 
गया सरस्वती ही कर सकती है। यदि हम काझ्मीर को विना देखे पुस्तके पढकर, 
व्या यान सुनकर, तर्क लगाकर, अथवा अनुमान वाबकर उसके दृश्य की खूब लम्बी 
चौडी हाकने लगे, तो उससे क्या हमे सच्चा आनन्द मिल सकता है? उससे तो 
केवडछ हमारा मनोरजन अथवा बौद्धिक सन्तोप हो सकता है। हृदयगम्प आनन्द 
तो स्वानुमूतिहोन पर ही मिलता है और तभी उसकी सचाई पर विव्वास आता 
गौर श्रद्धा होती है। 
वहुत से पश्चिमी तत्त्वनानी हेगिल, वासनक्वेट आदि कहते हैं कि विष्व का 
अन्तिम (आन्तरिक) स्वभाव विचार या तक के द्वारा ग्रहण किया जा सकता 
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है। उसके मतानुसार सत्‌ (7८४) ताकिक (7४०००) होता हे।“* परन्तु 
यह भूल है, क्योकि मन-वुद्धि की पहुँच वहाँ तक हो ही नहीं सकती। वे 
केवल कुछ हद तक ही अपत्ती तर्क-वृत्ति के द्वारा ईश्वर-स्थिति के विषय मे कुछ 
सीमित रूप से प्रकाश डाल सकते हू। सच वात तो यही है, जैसा गाघीजी ने 
भारतीय प्राचीन दार्शनिको के मत को स्वीकार करते हुए कहा है कि “हम पर- 
मेज्वर को इन्द्रियो के द्वारा कभी नही देख सकते, क्योकि वह उनके परे है। अगर 
हम चाहे, तो उसकी अनुभूति या उसको महसूस (६०) कर सकते हे, परन्तु 
यह तभी हो सकता है जब हम अपने आप को अपनी इन्द्रियों से खीचकर अलग 
कर ले |” उन्होने यह भी कहा है कि “ईद्वर की अनुभूति बुद्धि के द्वारा नही 
हो सकती। बुद्धि कुछ दूर तक ही के जा सकती है, उसके आगे नहीं। वह तो 
विश्वास का तथा उस विश्वास से उत्पन्न अनुभव का विपय हे ।”“ जब विश्वास 
की वात कही जाती है, तब कई एक बुद्धिमान मूर्ख हसी-मजाक उडाते हुए उसे 
दकियानूसी कहकर उडा देते है। परन्तु ध्यानपुर्वके विचार करने पर उन्हे गाघी- 
जी के कहे हुए निम्न कथन से सहमत होना पडेगा। उन्होने यग इंडिया मे एक वार 
लिखा था कि “इसमे सन्देह नही कि जो तर्क के परे है, वह तो अताकिक (तर्क- 
रहित) रहेगा ही। जो वस्तु सिद्ध की जाने योग्य है, और फिर भी उसे विना 
सिद्ध किये हुए उस पर विश्वास करने के लिये किसी से कहा जाय, तो यह तके- 
विरुद्धधातहहोगी। . परन्तु यदि कोई अनुभवी पुरुष किसी दूसरे से यह्‌ विश्वास 
करने के लिये कहे कि ईश्वर है,' हालाकि वह उस को सिद्ध करने में असमर्थ है, 
तो इस का यही अर्थ होता है कि वह विनम्न भाव से अपनी सीमाओ को स्वीकार 
करके दुसरे से कहता हे कि मेरे द्वारा अनुभव किये हुए वचन पर विश्वास करके 
स्वीकार कर लीजिये।” अगर कोई इतने पर भी यह कहे कि हम क्यो विश्वास 
करे, तो उसे रोजमर्रा की घटनाओं का स्मरण कराइये--उदाहरणार्थ भ' ते 
अपने पिता 'व' को नही देखा, परन्तु अपनी माता एवं अडोस-पडोस के लोगों 
की वात पर विद्वास कर उसे व को अपना पिता मान लेना पडत्ता है। इसी 
प्रकार के विवेकहीन छोगो से गाधीजी का कहना हे कि “विना विश्वास (श्रद्धा) 
के यह ससार ही क्षण-भर में मिट जायगा। जिन महापुरुषों के विषय मे, हमे 
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विश्वान है जि वे प्रार्यना औः प्रायश्चित्त के द्वारा पवितता को प्राप्त कर अपना 
जीवन व्यतीत करनते हे है, उन्हीं की विवेकनयूर्ण अनभूत्ि को अपनाना सच्ची 
अरद्धा हैं। इसलिये सुदृर पूर्व-कालीन पैगम्वरो या जवतारों में विश्वास करना 
मिरर्वक शिय्या यम नही कहा जा सकता, वल्कि वह अन्ननिहित जात्मिक जिज्ञासा 
को सनन्‍्तोपदाबी होता हैं।/!** इसलिये निफफर्ष यह निकलता है कि आत्माया 
परमात्मा ज्ञात का विषय नहीं है। वह ज्ञाता स्वयं हे, और इसलिये वह वृद्धि 
के परे ह। ईज्वर को जानने के हेनु दा सीढिया है--महली सीटी है, विश्वास या 
(अद्वा), जी दूसरी तथा आपिरी सीटी है---उस (श्रद्धा) से उत्पन्न अनुमव- 
गम्य ज्ञान ।/४ इस तरह थद्वा तक का विरोप नही क ती, चरनू उसका अतिक्मण 
करती ह। श्रद्धा एक प्रकार से छठयी इन्द्रिय है, जिसजा कार्य उन क्षीत्रों में होता 
है, जा नक-ज़ेत के अन्तर्गत नही आते /” |" “श्रद्धा कुछ नही है केवल एक ऐसा 
जीवन है, जिसमे अन्वस्वित पाएमात्म की भरदी-भाँति प्रतीति नहती है।” ४ 
सह इंध्वर-प्रतीति क्या है ? वह है अवण्डित पूर्ण सद्गुणो का अन्तस्थित समृच्चय। 
गुण ही ईच्वए है, यह कहना गलत है, जैसा कि हम पहले कह चुके हैं। इसलिये 
यह नहीं कहा जा सकता कि सत्य ईश्वर हू, पहिसा ईरवर है, सदगुण 

है, जीवन ईव्वर है, प्रेम ईव्वर है, जानन्द ईइवर है इत्यादि। पजन्‍्चु 

नकते है कि ईय्वर ही सत्य हे, ईन्वर प्रेम ह, ईग्वर जानन्द है इत्यादि। लेकिन 
यावीजी का तक बह हे कि ये सदगृण ईम्वर से भिन्न नहीं। वे निरे विशेषण नहीं 
हुं) वे तद॒सप ही है। “जगर हम बच्छाई (8०००४५७७) को ईब्वर से भिन्न 
मानने रूग जाय, तो वह एक नि्जीव वस्तु हो जायगी और उसकी स्थिति तभी 
तक एटेगी, जव तक कि प्राप्ति-सिद्धि होगी । इसी तरह सभी नैतिक गुणा (7707७) 
का हाठ जानो। यदि हम चाहे कि उनका वास हममे बना रहे, तो हमे चाहिमे 
कि हम उन्हें इध्वर से ही सम्बन्यित समझें और उसी दृष्टि से उनका जम्यास करें। 
हम नदुगुणी होना चाहते है, क्योंकि हम ईश्वर की प्राप्ति और अनुभूति करना 
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घाहते हैं।” '* इसी दृष्टि से उन्होने वाद में अपने पुर्वे-कथ्थित वक्तव्य का परिवर्तन 
कर दिया था | पहले वे कहते थे 'इईब्वर सत्य है” (556 ७ 'फय्ता) 
परन्तु सन्‌ १९२९ मे उन्होने यह कहना प्रारम्भ किया कि सत्य ईव्वर हे” । (पृष्णफ् 
४ (900) */ जैसा कि उनके निम्न वाक्य से मिद्ध होता है। उनका कथन है कि 
“सच पूछा जाय, ती ईरर सत्य है, यह कहने की अपेक्षा सत्य ईश्वर है' यह 
कहना अधिक सही है।”' इसी तरह प्रेम, अहिसा आदि सदूगुणों के विषय मे 
ज्ञान करना अभिप्नेत है। 


(२) प्रत-- 


ईव्वर की प्रतीति, ईश्वर-दर्गन या ईश्वरागमत आन्तरिक पवित्रता को 
प्राप्त किये बिना सम्भव नहीं। इसीलिये हमारी समझ में पातञ्जलि ने पहला 
नियम, शीच (पविनता) रखा है। यही तियम वाइबिल मे यह कहकर बताया 
है कि “धन्य है वे जिनका हृदय शुद्ध हे, क्योकि उन्हें ईहवर के दर्णन होगे।”!/* 
कितने आब्चर्य की वात है. कि जब हम अपने घर या देश मे किसी अतिथि के आगमन 
की प्रतीक्षा करते है, तव तो हम कितने ही दिनों से घर-वार आदि की शुद्धता 
करने मे जुट जाते है, परच्तु पवित्रो के पविन्न ईश्वर को गन्दे से गन्दे हृदयस्थ 
मन्दिर में बुलाकर वैठालने की सोचा करते है? गांधीजी का सदैव यह प्रयत्व 
रहा कि वे अपने हृदय-मन्दिर को इतना पवित करते जाय कि उन्हे नित्यप्रति 
ईश्वर-प्ामीप्य का प्रकाशमय आनन्द मिलता ही रहे। इस पवित्रता के लिये 
जी विचार या यत्न किया जाता है, उसे सकलप, तप, ब्त्त, प्रतिजा, प्रण (ए०७) 
आदि कहते हे। ये करत शारीरिक, मानसिक और आध्यात्मिक शुद्धि के लिये हुआ 
करते हे, और चूकि मनुष्य इन तीनो के सम्मिश्रण का परिणाम स्वरुप है, इस- 
लिये ततूवर्गीय तीनो प्रकार के ब्रतों का महत्त्व है। गाघीजी ने कहा है कि 'मिरा 
जीवन ब्रतों पर रचा गया है ”।'“ उनके कथनानुसार” “अपने कर्तव्य को हर 
मुसीयत में करते रहना ही ब्रत कहाता है।”” परल्तु क्षतत लेने का यह्‌ मतरूव नही 
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पु 


होता कि हम प्रारम्भ से ही उसका प्र॒थरूप से प्रतिपालन वरने याग्य हो जाते हैं, 
पर यह जय॑ होता ह॑ कवि उसकी पति के छिये हम निउन्‍्तर निष्कपट चेप्टा करते 
जायें ।”!” और “जय कभी ब्रतो वे! विषय में सन्देह हो, तो ब्रतयारी को चाहिये 
कि वह उनका अर्थ जपने विपरीत ही नियाले ऊर्वाति जधिकाधिक निवत्रण वे 
पन्ष मे ।””! पास्तु एक्र वात पा जबब्य “यान रहे और बह यह कि ब्वित बारण 
क्रेवल उन्ही बातों पर हो, जो सवमान्य सिद्धान्तों वाली हो (080 ए०पा5 णए 
फणपाएटाज्बीए 70८0ट्वाएट८त छएाग्रणप्रौ८)" “परत का प्रतिपाठन किले वे समान 
होता है, या भयकर प्रठोभनों से रक्षा कावा है। यह मानवी कूमजारी और 
सदिग्पना रपरी रागो का निवाण पर देता है।” कर्ड णाग ब्रत (५०४) 
को वयन समझते हैं जोर इसलिये वे प्रयत्न (८७) करने ही में विध्वास 
करते हैं। गायीती को यह पसन्द नहीं। उनका कहना है कि “ब्रत वयन नहीं, 
स्वतनता फ्रा द्वार है। प्रप॒त्तों मे जावश्यक सफठता नहीं मिलती, क्योकि प्रयत्न- 
कारी में निग्चय का अनभाव हता है, एवं जात्मशक्ति आए ्च्चा पर विश्वास 
रहता है। फठत मन जनेझ तरपो जौर विकारों वे अवीन रह जाता है। बत- 
वन्पन से पृथक्‌ रहकर मनुष्य मोट में पड जाता है। ब्रत में जपने को बाघना मानो 
व्यभिचार से उठ कर एक पत्नी से सम्बन्ध रखना है। मेरा तो विश्वास प्रयत्न में है। 
अत के द्वारा मैं वेयना नहीं चाहता, यह वचन निर्वल्ता-श्ूवक्त हैं। जो चीज 
त्याज्य है, उसे सर्वेधा छोड देने मे कौन-सी हानि हो सकती है। जहाँ किसी चीज 
से वेराग्य हो गया है, वहाँ उसके ब्यि ब्रत लेना अपने जाप अनिवार्य हो जाता 
है || गाहुए् 

गान्नीजी के प्रधान अत वे ही पाच यम (नियत्रण) हैं, जिनका उल्लेख पात- 
ज्जलि के योग-दर्भन मे क्या है, और जिनका उद्धरण हम अभी कुछ पहले कर 
चुके हैं। इसलिये अब हम उन यमो मौर उन द्रत्तो फा सक्षिप्त विवरण देगे, 
जो गावी-जीवन के प्रत्रान जग है। 

(क) सत्य--गायीवाद में सत्य के दो रूप बताये गये हैं। एक अलण्ड 
या पूर्ण सत्य, जिसे हमने पहले अनविच्छित सत्य कहा है, और जिसका उल्या अग्रेंजी 
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में (49४००० 77ण्था) किया गया है। यह वही मूल सत्‌ है, जिसके 
विषय में पहले काफ़ी कहा जा चुका है! दुप्तरा रूप है खडित, अपुर्ण अथवा 
अवच्छिन्न सत्य, जिसका उल्या अग्रेजी में (८४४०८ प्रशएछ) किया है। 
नियम यह हे कि यद्यपि शरीरघारी पूर्णता नहीं प्राप्त कर सकता, तथापि वह 
लौकिक अथवा खडित सत्य (छेल४एए८ "पा का प्रतिपालन करता 
हुआ पूर्ण सत्य की ओर अग्नसर होता जा सकता है। गाधीजी कहते हैं कि “हम 
इस क्षण-मगुर शरीर के द्वारा शाइवत सत्य का साक्षात्कार नही कर सकते, परन्तु 
यदि उसी सत्य का पालन करते जाय, जिसे हम सत्य समझते है, तो उस शाश्वत 
सत्य की ओर वढते जा सकते है|”! क्या सत्य हे जौर क्या असत्य, यह पह- 
चानना कमी-कर्मी बडे-बडे घिद्दानों के लिये भी कठिन होता है। इसके लिये गाघीजी 
ने एक कसौटी वना दी हे। उनका कहना हे कि “अमुक समय पर पवित्र हृदय 
को जो प्रतीति हो, चही सत्य हे, उसी पर रहने से अमिश्रित सत्य की प्राप्ति हो 
जाती है।/'* पर देखिये कही विद्वेप, काम, क्रोध आदि युक्‍त हृदय को पवित्र 
हृदय न समझ बैठना वरना अनर्थ होगा। ऐसा कोई क्षेत्र नही जिसमे सत्य की 
आवश्यकता न हो और उसका प्रयोग न हो सकता हो। राजनीतिक क्षेत्र में जितना 
अधिक असत्य का बोल-बाला था, उसे देख कर तो गाघीजी तिरूमिला उठे 
थे। राजनीति के अतिरिक्त व्यवहार, व्यापार तथा अन्य सामाजिक क्षेत्रो में 
भी असत्य को निकाल सत्य का प्रचार करने के उन्होने भरसक प्रयत्त किये। सत्य 
एक ऐसा नैतिक गुण है कि उससे विद्देपा ग्रि बुझाई जा सकती हे और सहनशीलता 
आ सकती है, जो एकत्व स्थापना के स्तम्भ है। 

(सर) अहिसा--पूर्ण सत्‌ का साथी पूर्ण महिसा इस प्रकार है, जैसे किसी धातु 
की बिना नवश हुई चहुर की दो वाजुएँ। इसलिये पूर्ण अहिंसा का भी वर्तता शरीर- 
घारी के लिये असम्मव है।'" फिर भी यदि बह अपूर्ण सत्य के साथ ही साथ भपूर्ण 
अहिसा का प्रतिपादन करता जाय, तो पूर्ण अहिंसा के निकटस्थ पहुँच सकता है। 
चूकि शरीर ही निष्कटक अहिसा के मार्ग मे वाधघक होता है, इसलिये शरीरनत्याय 
की आवश्यकता बताई गई हे। परन्तु शरीर-त्याग का अथे आत्मघात नहीं होता, 
बल्कि अहकार' भाव का त्याग होता है, इसलिये अह भावना को त्यागते जाना 
चाहिये। उदाहरणा्थ, आप मानो मार्ग से सावधानीपूर्वक किसी कार्य के लिये 
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चले जाते है, और मार्ग मे यदि आपके अनजान मे आपके पैर से कोई चीटी दव 
कर मर जाय, तो जाप निर्दोष हैं, क्योकि चीटी को दाव कर मार डालने का बह- 
आव जाप मे नहीं था और इसी कारण आप की वृद्धि भी उसमे लिप्त नहीं थी। 
इसी तरह पवित्र हृदय से उत्पन्न सदभावना वाले कर्मयोगी की कर्म-सलग्नता 
के कारण कमी कोई अनर्थ उससे हो जाता है, तो वह उस दोष से विमुक्त रहता 
है। 

“सत्य की अनुभूति केवल अहिंसा के द्वारा ही हो सकती है। अहिसा हमारे 
ध्येय तक पहुँचाने मे असमर्थ रहती है, क्योकि उसकी जडे क्रोव, स्वार्थ, तृप्णादि 
की विभिन्न कुवृत्तियो मे घसी रहती हैं, और इसलिये भी कि हिसा असत्य (अ-+-सत्य ) 
ही है, अर्थात्‌ उसका अस्तित्व नहीं। यदि असत्य की स्थिति होती और अपने 
तया दूसरो के लिये सत्य की स्थिति न होती---पदि जीवन और प्रकृति के समी नियम 
अनिश्चित और अनाश्रिव होते--तो सारा विद्व क्रान्तिमय, अर्थात्‌ छितर-वितर 
(८72०७) हो जाता।” 

“तब फिर प्रइन यह उठता है कि हिसा असत्य ही क्‍यों मानी जाय ?ै इसलिये 
कि मनुप्य जिस सत्य से परिचित हैं वह पूर्ण सत्य नही, वल्कि अवच्छिन्न सत्य है। 
मनुष्य भिन्न-भिन्न दृष्टिकोण से पदार्थ को देखा करते है और एक ही वस्तु के 
विषय में सव का विवेक (८०७०ढा०७) एक-सा नहीं हुआ करता। कोई 
भी मनृप्य इस का दावा नहीं कर सकता कि वही पूर्ण रूप से सही है। इसलिये 
सत्य का प्रगतिभील अनुगामी इस वात को कभी स्वीकार नही करता कि उसके 
विरोब पक्ष वाले पर हिंसा की जाय। वह तो चाहता है कि अपने घैय और सहा- 
नुमूत्िि, बर्यातू आत्मन्तप (इ८ा-थपीटण्मट्ट) के द्वारा उसका [विरोधी 
का) उसकी गलती से उद्धार किया जाय। आत्म-तप के द्वारा परोद्धार करने के 
नियम में एक विद्येप महत्त्व है। और वह यह है कि अगर आत्म-तपस्वी स्वयं 
भूल में हो मौर दूसरे को गलत मार्ग पर समझता हो, तो ऐसी अन्याययुक्त हालत 
में भी वह खुद ही कप्ट मोगता है।'४ 

“इसके अतिरिक्त हिंसा का आक्रमण निरे पाप और दुष्कर्म पर नही होता, 
बरनू पापी और दुष्कर्मी पर भी हुआ करता है। इससे उस महान्‌ सत्य पर आधात 
पहुँचता है, जो समस्त प्राणियों की प्रतिष्ठा और ऐक्य के रूप मे विद्यमान है” ।"* 
फिर यह भी घ्यान देने योग्य वात है कि “जिस सत्य की खोज हम करना चाहते 
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हैं, वह हमारे अन्दर ही है बाहर नही। जितना अधिक हिंसा का प्रयोग हम 
कठिनाइयों को उपस्थित करने वाले लोगों के विरुद्ध करते है, उतने ही दूर हम 
उस नत्य से हटते जाते है, वयोकि वाहरो काल्पनिक शत्रु से लडने मे हम आन्तरिक 
यथार्थ शत्रु को मूल जाते है।'* इससे यह स्पष्ट है कि “अहिंसा आत्मिक ऐंक्य के 
भहान्‌ सत्य का व्यावहारिक प्रयोग हेँ।/ अर्थात्‌ गाघीजी के घब्दा मे “जिस 
मूल सिद्वान्त पर अहिसा का प्रयोग आवारित है, वह यह है कि जो नियम किसी 
एक के छिये छागू हो, वही सारे विदव को लागू रहता है।/१४+ 

अहिसा सत्य का लक्षण या गुण है। चूकि गृण वस्तु से भिन्न नही रह सकता, 
इसलिये गुण की प्राप्ति से वस्तु की प्राप्ति मी हो जाती है। अत अहिसा सत्य- 
प्राप्ति का द्वार है। परन्तु वस्तु वस्तु ही है और गुण गुण ही। इसलिये सत्य के 
हेतु यदि अहिसा का त्याग करना पडें, तो वह गान्वी को मान्य था, परन्तु सत्‌ 
का परित्याग वे किसी भी कारणवश वरदाश्त नहीं कर सकते थे। उनके समक्ष 
सत्‌ तो सर्वोत्कृप्ट नियम हैँ और अहिसा उसे प्राप्त करते का सर्वेत्कृप्ट कर्तव्य | 

यदि कोई यह कहे कि 'हिसा' प्रधान है और 'अहिंसा' गौण, क्योकि अहिसा' 
शब्द (हिसा' का नकारात्मक है, जो हिसा के पहले 'अ' प्रत्यय छगा छेने से वन 
गया है, ता उसे गावीजी के तत्मम्वन्धी कयनो पर विचार करना चाहिए। यदि 
अहिंसा पर कथित उनके वक्‍्तव्यों का हम उल्लेस करते जायगे, तो विस्तार होता 
जायगा और इसलिये अरंचिकर भी। इसलिये, इस प्रश्न के उत्तर में इतना ही 
कहना पर्याप्त है कि हिसा शरीर का लक्षण होता है जौर अहिसा आत्मा या 
सत्‌ का। चूँकि आत्मा या सत्‌ मूल स्थिति है और शरीर उसके वाद की, इसलिये 
हिंसा वृत्ति भी वाद की होगी। दूसरे शब्दों मे यह कह सकते हैं कि जब तक 
आत्मा (जीवात्मा) शरीर से वधी रहती है, तमी तक हिंसा रहती है। हिंसा का 
उत्तरोत्तर त्याग होते जाने पर, अयवा अहिंसा का उत्तरोत्तर पालन करते जाने 
पर जीवात्मा शरीर-बन्धन से मुक्त हो जाती है और अपनी अहिसात्मक मूल 
स्थिति को प्राप्त कर लेती है। 

अहिसा के विषय मे एक नियम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। वह यह हैं 
कि उसे प्रयोग में लाने वाले को सुयोग्य अयवा अधिकारी होना चाहिये। यदि 
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अनधिकारी ने उसको छुआ, तो दोनों पक्षो के लिये हानिश्रद सिद्ध होता हैं। जब 
तक स्वय अधिकारी न हो पाया हो, तव तक उसके अधिकारियों का ही अनुसरण 
करना चाहिये। इसी का नाम थिप्टाचार है। दूसरी बाव जो सदा अपने हृदय 
में वैठा लेना चाहिये, वह यह हे कि हिंसा के अन्तर्गत वे सव शारीरिक कार्य, 
मानसिक या वौद्धिक विचार या घारणाएँ, एवं हादिक गतिया आ जाती है, जो 
आत्म-ऐक्य की स्थापना में वावक रूप हो। इस दृष्टि से आथिक जीवन की जस- 
मानताएंँ भी, जो समाज में उपस्थित रहती हैं, आ जाती हैं। 

(ग) असय--योग-दर्शन मे अमय को सम्मवत इसलिये अछूग स्थान नही 
दिया गया है कि वह सत्य और अहिंसा के अन्तर्गत आ सकता है; परन्तु हमारी 
समझ में जब उसे वेद-ब्यास ने देवी सम्पदा मे सत्य और अहिसा के अतिरिक्त 
ही कहा है और गावीजी ने भी उसे विशिष्ट रूप दिया है, तो उस पर अलग से 
ही विचार कर लेना अति लाभदायक होगा। गाघीवाद मे अभय का उतना ही 
उत्कृष्ट स्थान है, जितना कि अहिसा का, बल्कि उससे भी अधिक। अहिसा के 
समान अमय भी सत्य का चिरस्थायी लक्षण है। जहाँ सत्य है, वहा भय का नामो- 
निशान नहीं रह पाता। इस अभय का अर्थे लोग उदृण्डता, पाशविक वलछ, शारी- 
रिक दमन, घर-पकड अथवा गला-घोट्पन आदि रूगाया करते थे, परन्तु गादी 
ने उसके अर्थ मे एक विशेषत्व उत्पन्न कर दिया। उन्होने अपने जीवन के कार्यो 
से, जो उन्हें व्यक्तिगत रुप तथा समाज-सेवक के नाते करना पडा, यह सिद्ध 
कर दिया कि दूसरो के प्रति पाशविक अर्थात्‌ जारीरिक बल का प्रयोग करना-- 
विशेषकर अशक्त व्यक्तियों या देशो के प्रति---निर्मीकता का नही, बल्कि कायरता 
का चिह्न होता है। दूसरो पर आधात करना या दुसरो की हत्या कर डारना मर्दूमी 
या वीरता नही कहाती। सव से बडी वीरता तो तब होती है, जब आदमी इतना 
साहसी हो जाय कि अवकाश के अनुसार वह अपने निजी जीवन को समाप्त कर 
सके---कायरतापूर्ण आत्म-कुणी करके नही, वल्कि उत्तरदायित्वपूर्ण कत्तेव्य करते 
हुए। पराये हित के लिये मर मिटा और स्वार्थ के लिये किसी के प्रति उफ तक 
नही करना, यही गाबीवाद के अमय की कसौटी हे। यो तो इतिहास, पुराण या 
कथा-वार्ताओं मे राजा शिवि और ऋषि दवीचि आदि के अनेक दृष्टात मिलते 
है, जिन्होंने पर-हितायं, दुसरो के प्रति अहिसा वर्ती और स्वय मर-मिट गये, परन्तु 
गावी ने अपने अहिंसा और अमयतत्व को व्यक्तित्व के क्षेत्र से निकाल कर सर्वत्र 
व्यापक कर दिया। उन्होंने उसका प्रयोग राजनीतिक तथा सामाजिक क्षेत्रो मे 
भी विस्ती्ण रूप से किया। उन्होंने जिसे सत्य समझा, उससे वे कमी पीछे नही 
हटे--अभयपूर्वक अहिसात्मक उपायो का अवलरूम्बन कर उसका पालन किया। 
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यदि कभी उन्हे यह विदित हुआ कि उन्होंने असत्य को सत्य समझ लिया है, तो 
उन्होने खुले आम प्रायड्चित किया, भौर पूर्व मे निश्चित किये गये मार्ग से अपने 
कदम हटा लिये। ऐसी हारूत मे लोगो ने उन पर कायरता, मूर्खता आदि के दोष 
लगाये, पर वे इस प्रकार की जन-सम्मति या जन-विद्रोह से कमी डरे नही। 

गाघीवाद मे अहिसा से भी अधिक अमय का स्थान है। यदि किसी मे अपने 
आप को मिटा डालने की क्षमता न आई ही, तो गाधीजी का आदेश है कि ऐसे 
आदमी को डर के मारे निद्चिचत कर्म-मार्ग से भागना नही चाहिये भौर आखीर 
तक दुष्मत का मुकाबला करते रहना चाहिये, क्योकि वे डरपोकपन को हिंसा 
से भी घोरतर पाप समझते ये। 'डरपोकपन रकत-प्रवाह तथा अन्य और हिंसाओं 
की अपेक्षा सम्भवत घोरतम हिसा होती है, घोरतम नही, तो कम से कम घोर- 
तर तो अवध्य हे, क्योकि वह ईष्वर में श्रद्धा एव ईश्वर के गुणों की अज्ञानता 
से उत्पन्न होता हे।/'* उरपोकपन भय' से उत्पन्न होता है, और भय होता है वाह्म 
वस्तुओं के कारण। उदाहरणार्थ बीमारी का भय, शारीरिक चोटो या जल्मों 
का भय, द्रव्यापहरण का मय, मानापमान का भय, अपनी तथा सुहृदो आदि की 
मृत्यु का भय इत्यादि। इसलिये गाधीजी ने कहा हैँ कि “चाह्य भयो से मुक्त 
हो जाना ही अभय कहलाता है।”४ “ये बाह्य भय शरीर रूपी केन्द्र के आसपास घूमा 
करते हे और इसलिये ज्योही शरीर का मोह छूट जाता है, त्यो ही वे सब गायब 
हो जाते हे।”'*' चूकि शरीर असत्य और हिसायुक्त है, जैसा कि ऊपर वर्णन 
किया जा चुका है, इसलिये यह कह सकते है कि “मय की जड असत्य और हिसा 
ही हे।।/' अत शरीर के भयो की ओर यदि मुख मोड लिया जाय और ईव्वर 
का भय खाने रूग जाय तो मनुप्य का डरना भी बन्द हो जाय।/४ 

(घ) उपधास--सौन--प्रायश्चित्त--प्रार्थदा ---सनातन धर्म से, जिसे छोग 
हिन्दू घर्मं कहने रूग गये हैं, उपवास का बडा महत्त्व है। पुराणकारों ने तो 
इसे इतना बढाया और नियमित कर दिया है कि प्रतिमाह की कदाचित्‌ ही 
कोई तिथि ऐसी हो, जिस दिन उपवास करना न कहा गया हो। सनातन घमें ही 
पया, अन्य और सभी घम-मतो में उपवास-न्नत का पालन करना कहा गया है, 
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यहाँ तक कि एक सप्ताह तथा एक माह तक लगातार उपवास का आदेश है, परल्तु 
प्राय सभी छोग उपवास का न तो यथार्थ अर्थ ही समझते, और न उसकी साथना 
ही यथारयें रूप से करते हे। कोई निराहार, कोई अल्पाहार, कोई फलाहार, कोई 
दूघ या मिप्टाहार और कोई निर्जेल ही उपवास किया करते है। कम खाना या 
बिलकुल न साना हो उपवास के माने रह गये है। इस प्रकार भूखो भरने से 
क्या लाम, ऐसा कई एक विद्वान्‌ कहते है। बहुत अधिक हुआ त्तो आजकल के 
डाक्टरो, वैद्यो, पदार्थ विज्ञानियो या अगर-मगर वाले तकंशास्त्रियों ने यह बता 
दिया है कि उपवास करने से पाचन-शक्ति व्यवस्थित हो जाती है, रोग हट जाते 
हैं, जरीर मला-चगा वन जाता है। और कोई इनसे भी अधिक विचारवान हुजा, 
तो यह कहते लगता है कि उपवास से शारीरिक ऊाभ के साथ-साथ स्मरण-शक्ति 
की तीतन्नता और वीडिक वृद्धि आदि मानसिक लाभ भी होते है। शरीर ही, 
और बहुत हुआ तो मत ही, जिनकी दुनिया हैं अथवा शरीर और मन तक ही 
जिनकी पहुँच है, वे इससे अधिक जान ही क्या सकते है। जो लोग यह समझते 
हैं कि केवल उपवास अर्थात्‌ निराहार या अल्पाहार से मन शुद्ध हो जाता है वे 
भूल करते है। इस विपय में गाधीजी के ये वाक्य विचारणीय हैं, उनका 
कथन है कि “मलिन मन उपवास से शुद्ध नही होता, भोजन का उस पर असर 
नहीं होता। मन की मलिनता विचार से, ईश्वर-घ्यान से और अन्त में ईश्वर- 
प्रसाद से ही मिटती हे , परन्तु मन का शरोर के साथ निकट सम्बन्ध है और 
विकारयुक्त मन अपने अनुकूल भोजन की तलाझ में रहता है और फिर उस 
भोजन गौर भोगों का असर मन पर होता है। इस अज तक भोजन पर अकुश 
रखने की और निराहार की आवश्यकता अवश्य उत्पन्न होती है। (चूकि) विकार- 
यूक्‍त मन शरीर और इन्द्रियो पर अपना अधिकार करने के वदके शरीर और 
इच्द्रियों के अवीन चलता हूं, इस कारण भी शरीर के लिये गुद्ध और कम से 
कम विकारोत्पादक भोजन की मर्यादा की, और प्रसगोपात्त निराहार की (अथवा) 
उपवास की आवश्यकता रहती है। इसलिये जो यह कहते है कि एक सयमी के 
लिये मोजन सम्बन्धी मर्थादा कौ या उपवास की आवश्यकता नही, वे उतने ही 
अम मे पडे हुए है, जितना कि भोजन और निराहार को सव कुछ समझने वाले 
पड़े हुए हैं। मेरा तो अनुभव यह सिखलाता है कि जिसका मन सयम की ओर 
जा रहा है, उसके लिये भोजन की मर्बादा और निराहार बहुत सहायक होते हैं। 
मदद के बिना मन की निविकारता असम्भव मालम होती है।”'४ 
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उपवास यथार्थ में वह सावना है, जो साधक को आत्म-स्वरूप ईश्वर के 
निकठ तक पहुँचा देता है। और इसी अभिप्राय से गाधीजी उसकी साधना करते 
थे। आत्म-शुद्धि एवं ईव्वर-सामीप्य का अनुभव उसके द्वारा उन्हें मिछता था। 
इसलिये गाघीवाद मे, जो प्रधानत आत्मवाद ही है, उपवास का विशेष स्थान है। 
चह कैसे ” यही हम अब देखेंगे। 

शब्द-जान के बिना भाव-ज्ञान नही होता, और शब्द-ज्ञान शाब्दिक व्युत्पत्ति 
को जाते विना अ्रमपूर्ण रहता हे। इसलिये उपचास का व्युत्पत्तिक अर्थ जान लेना 
आवश्यक है। “अ' नाम का व्यक्ति उपप्रधान' है, ऐसा सुनने से हमारे मन में 
फौरन किसी ऐसे व्यक्ति का विचार आ जाता है, जो प्रधान' हो। गरज् यह 
कि 'उप-प्रधान' प्रधान तो नही होता, पर प्रवान' के अत्यन्त समीपस्य स्थान का 
अधिकारी होता है, यहा तक कि प्रवान' की अनुपस्थिति मे उसी पर सब कार्यें 
भार चलाने का उत्तरदायित्व रहता हे, और वह अपने इस उत्तरदायित्व को 
“प्रधान! की योग्यता के सम्गन निभाता भी अच्छी तरह से है। यही 'उप' उपसर्ग का 
अर्थ होता है। इसी दृष्टि से उपवास शब्द का प्रयोग प्रारम्भ हुआ प्रतीत 
होता है। 

'उपवास'” शब्द के पर्यायवाची शब्द और भी है, जैसे' उपास, उपवेश, उप- 
वेशन या प्रायोपवेशन | 'उपवास' एक प्रकार की 'उपासना/ है, इसोलिये उपवास 
को उपासना भी कहते है। यदि हम इत सब शब्दों का सचि-विग्नह करके देखे, 
ता उनका रूप निम्न प्रकार से हो जाता है --- 


१--उपवास >+ उप +वास 
२--उपास * उप --आस 
३--उपासना -- उप-+-भसना 
४---उपवेश -- उप +वेश 
५--प्रायोपवेशन्‌ प्राय +-उप -+-पेशन्‌ 
यदि इन सयुक्त शब्दों के मूल शब्दों को छेकर उनके घात्वयं पर विचार 
किया जाय, तो सब का अर्थ एक ही भाव को प्रदर्शित करने वाछा निकलता है। 
वह इस प्रकार है -- 
(१) वास्‌--वस' धातु का रूपान्तर है। अर्थ होता है बसना' या रहता'। 
(२) आस' और आसता' आस्‌' घातु का रुपान्वर है। आस्‌' का अर्थ 
होता है 'वैठना' (६० 80 'आसू! क्रिया से 'आस' सज्ञा वनी, जिसका अर्थ है बैठक, 
स्थिति! (5९४७) | 
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(३) वेन या वेशन--विश्य' धातु का रुपान्तर है। विज! का अरये 
होता है घुसना' (६0 ८४८), इसलिये 'विज्न्‌' से वेशन्‌ सज्ञा वनी। 


अत उपरोक्त घब्दों का अर्थ क्रण यह हुआ -- 


(१) निकट से निकट वास करने रूग॒ना 
(२) / ” स्थिति पर पहुँचना 
(३) ”/ ” तक प्रविप्ट कर जाना ([प्रायोपवेशन' में दो उपसर्ग हैं, 
परन्तु दोतो '“निकट्ता' के ही द्योत्क हैे। प्राय” अथवा प्राय ' का अर्थ उप! 
हो के समान होता है (प्राय* 7050 

इंद्वर-प्राप्वि अर्थात्‌ पूर्ण ईव्वर-स्वरूप हो जाना अहयुकत शरीरघारी 
के लिये सम्भव नही, पर ऋषियों और गान्वी का निदान है, जो सच ही है। इस- 
लिये शरीरघारी ईब्वर-समीप्यावस्था ही का अनुमव कर सकता है। और इसी 
समीष्यावस्था का ज्ञान उपवास आदि उपरोक्त चद्दो द्वारा कराया गया है। किसी 
वस्तु या स्थिति का ज्ञान या दर्शन होना एक वात है, और उसे प्राप्त करने के हेतु 
कम करते हुए अग्रसर होते जाना दूसरी वात्त।'” इसलिये भाषाथ को छोड अब 
उपवास कम का ही निरीक्षण करना चाहिये। 

उपवास अपरियह अर्थात्‌ त्याग (7०0-७००६६७४४००) का ही एक रूप है। 
वह त्याग करता है, भोज्य जौर पेप आदि पदार्थों का, क्योकि वे कमी-बेशी से 
पत्‌-रज-तम्‌ तीनों गुणो के उत्पादक और वृद्धिकारक होते है। उनका त्याग 
करना मानों उक्त गुणों के त्याय करने की ओर बढना है। गुणों के परे ही जो 
कुछ है, उसी का नाम ईव्वर है। इसीलिये उसे गुणातीत कहते हैं। “गुणेम्यइ्च 
परवेसि मदुभावसो5घिगच्छलि” जर्थात्‌ गुणों के परे को जो जानता हे, वही मेरे 
भाव तक पहुँचता है, जौर “गुणानेतानती त्यत्रीन्देही देह समुद्भवान्‌” अर्थात्‌ देह को 
उद्मव करने वाले इन तीनो गुणो के परे जो है वही (देह का स्वामी) देही 
पड अल मिलकर 

१३० आएरुरुक्षोमुनेयोंग फर्म फारणमुच्यते। 

योगारूबस्य तत्वैव शाम कारणमुच्यते ॥ गोता ६३ 

अर्यात्‌ (जिस प्रकार वृक्ष-फल को प्राप्त करने के लिये वृक्ष पर चढनेवाला 
फल के पास तक पहुचने के लिए चदता जाता है गौर फल मिल जाने पर झान्त 
ते जाता हैं) उसी प्रकार चढते हुए मुनि को योग-प्राप्ति के लिये कर्म करना 
डता है, और जब योग प्राप्त हो जग्ता है, तच उन कर्मों का शमन हो जाता हैं । 
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कहलाता है यह त्याग की क्रिया समय-समय पर दुहराते रहना चाहिए, और 
उसका अरसा बढाने का भी अभ्यास करना चाहिये। गूणो के निराकरण 
करने के हेतु ही रूष्यासी! (गीता १८।५२) अर्थात्‌ मिताहारी बनने की शिक्षा 
दी गई है, और इसीलिये गावीजी ने मिताहार को मिरन्‍्तर उपवास सज्ञा 
(?८77९एथें 85: ० ४7७ 9009) के अन्तर्गत माना है।'' परन्तु केवल भोज्य 
और पवैय आदि पदार्थों के त्याग मात्र से गुणातीत अवस्था तक पहुँच जानता 
भम्भव नही। उसके लिये मनन और चिंतन की आवश्यकता भी होती है, क्योकि मन 
ही तो सभी इन्द्रियों का अधिष्छाता है। इसलिये उपरोक्‍त त्याग के साथ आत्म-चितन 
अथवा ईव्वर-चिन्तन भी करना चाहिये, जो ऐसे एकान्त स्थान में बैठकर किया” 
जाय, जहाँ पर जन-समूह न हो। 'विविवत देश सेवित्वमरतिर्जन ससदि ४१ 
इस तरह जब अभ्यास और वैराग्य (त्याग) करते-करते चिन्तन मे मन स्थिर हो 
जाता है, तव वाणी समेत जनन्‍्य सभी बाह्य इन्द्रिया ठिठक जाती हैं और अपने-अपने 
विषयो को इस तरह जवाब दे देती है, जैसे हवा की लूहरे चट्टान से टकरा-टकरा कर 
लौट जाती है। यही भाव गाचीजी ने यह कहकर व्यवत क्रिया है फि “उपवास विस्तृत 
क्षेत्र का हो--शारोरिक उपवास के समय समस्त इन्द्रिय उपवास भी चलना 
चाहिये”।१९ अर्थात्‌ ऐन्द्रिक विषय-वासनाओं का भी त्याग हो। मन बुद्धि के 
स्थिर हो जाने पर वाणी आदि इबच्द्रियो का व्यापार जब बन्द हो जाता है, तब उसे' 
सौनावस्था कहते है। मौन, सौनो, मुनि, मनुष्य, मतुष, मनु, इजिप्ट भाषा का सनिस 
(700768), ग्रीक का मिनॉस (४07009), और हेल्ू का मोसेस (77088) इत्यादि 
सस्कृत भाषा के मनस्‌' अथवा 'मन ' शब्द के रूप है। एकात मौन चिन्तन के 
संमय हमारे गत कृत्यों की झाकी हमारे सामने झलूकने लगती हे। उस सम्बन्ध मे 
जो हम भूल या पाप कर गये हे, वे हमे एक प्रकार से उस कृति मे कछुक रूप, काले 
धब्वे से नजर आने लूगते है, जिनके कारण हमे प्रायश्चित्त (प्राय +चित्‌ *5प्राय 
चेतना) अथवा पश्चात्ताप (पदचात्‌-ताप) होता है। इसका परिणाम यह होता 

१३१ गौता १४१९-२० 
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१३४ देखो फुटनोट न० १३२ 

१३५. सस्कृत के इस 'मनस्‌” दाव्द का ही प्रयोग पुर्वीय भोर पाइचात्य 
भाषाओं से उच्चारण-विधि के भेद से भरना और 'मनुष्य' का धोतक होकर व्यक्त 
होता है, जँसे अग्रेज्ञी मे प्रथा और ग्यापत!। 
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है कि एक आर ता हम अपनी पृत्र भूठा को पुत्र बरने से चचने का प्रयत्न 
करते है, और दूसरी नोर अपनी न्यूनतामों और” असमर्पताओं को महसूस 
करते हुए सर्व-समर्य पूर्णमगवान्‌ की प्रार्यना बरते हैं हि बह हमें भविष्य 
में पतन, पाप या भूली से उचावे। इपडिये प्रायश्चित मुन्‍्तद्वार कहा जाता है, जार 
प्रायना नम्नता, सएलता, तया प्रयाद्य, तेज, एप यठ, साहयादि वा दायऊ। इसी श्यि 
याइपिल में भी कहा है--- पद्नात्ताप “रा, वया कि स्वर्ग रथ राज्य निउट है” तया 
“धन्य ह वे, जो दुषरित हाते हैं, वयाति उन्हें शान्ति मिलेगी ।"९ और 'प्रायना 
ढागियों के समान समागृहों एवं यझकों पर ने करो अपनी काठरी में क्रिवाड 
बन्द करके उस जगत पिता को पिया करो, जो गुप्त “हता दूँ। वहीं तुम्हें प्रयटट 
पास्तोपिक देगा।” आर “उपवास जब तुम की, छव उदासमृप्री ठोगियों 
के समान मत बना, कक्‍्याकि ये लपनी झोत्रत (खाल) दूपरा को बनाने वे 
डिये कि उन्होंने उपवास जिया 8, विगाए कर एराले हैं। उपवास मे सम्य 
तुम्हारा मस्तक--अभिषिक्त हा और भाव उमज्वल।!"” मस्तक जभिषिक्‍त 
ही जौर मुस उज्ययय इस रुपक में मानसिक प्रवाथ और हादिक घुद्धता जा 
भाव है। 

गायोजी की जीवनी से यह सत्र का वल्योमानि प्रकट है कि वे उपयास आत्म- 
श॒द्दि और आत्मनदशन के ठिये समय-समय पा किया करते थे। जब कभी उन्हें 
विदित होता था कि वे व्यक्तिगत अयवा सार्वजनिक कार्यो में दुछ भूल कर बैठे 
हैं, तो वे उसे कमी नही छिपाते ये, बल्कि स्पष्ट स्वीका- करके उसके हेतु प्रायश्चित्त 
करते थे। उनके प्रायश्चित्त का यह स्वरूप बहुघा उपवास ही रहा करता था। 
उपवास-काल में वे कभी-कर्मी मौनब्रत भी थारण करते थे। उपवास उनका एक 
ऐसा सायन था जिनके द्वारा वे अपनी भूलो और अपूर्णता के कारण ढूंठते थे, तथा 
भावी कार्यक्रम के लिये प्रकाश भी पाते थ। जा लोग उपवास की ययार्थता का नही 
जानते, वे अक्सर यह कहा करते हू कि गाघीजी दुसरा पर दवाव डालकर कार्य 
सिद्ध करने के हेतु उपवास करते थे। चूकि वे लोकप्रिय थे और इसीलिये उनका 
जीवन लोक-दृष्टि मे अति मूल्यवान जकिन किया जाता था, इसलिए विरद्व पक्ष 
वाले कहते है कि वे कमी लम्बे अस्से तक जौर कभी आमरण उपवास की घमकी देकर 
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राज्य-सरकार अथवा जनसमाज को अपने निर्दिष्ट उद्देश की प्राप्ति के लिये वाध्य' 
करते थे। यह दवाव हिंसा नहीं तो और क्‍या है? परल्तु यह उतकी भूल है। 
उन्हे यह नही मालूम कि उपवास मे शरीर-मोह का कितना त्याग और ईश्वर की 
कितनी प्रकाशमय सन्धि निहित है। ईश्वर-समीपस्थ स्थिति कितना आत्मप्रकाण 
और आत्मवल दे सकती है, जिससे जपना तथा दुसरो का अन्धकार मिट सकता है, 
यह वे नही जानते। उन्हे यह भी नही मालूम कि एकात्मीय सिद्धान्तवाले महात्मा 
के सम्मुख स्व और पर की--मेरी और तेरी का बखेडा नही उठता । उसके लिये 
तो स्वात्म-तप ($टो-४पीषिएए) का वही स्थान है जो शरीर के एकअगीय सुख- 
दु सखादि का अन्य अगो के साथ रहता है। वे वेचारे जिनकी पहुँच केवल शारीरिक 
चातो तक ही रहती हे, सत्याप्रही के उपवास और दुराग्रहो की भूख-हडताल 
(0००8८-४पा:०) के भेद को क्‍या जाने |” से भूछ जाते है कि कर्म-समीक्षा 
करते समय अधिप्ठान (गा०ा९८), कर्त्ता (006०), करण (ए६७॥8), चेष्टाएँ 
(८१००७) और दैव (प्7०णा70४706 टॉल्णयटा0 इन पाच बातो पर व्यान 
देना आवश्यक है।'' किसी की टीका-टिप्पणी करने के पूर्व इन पाचो की पूरी 
छान-बीन करनी चाहिये। अब यदि हम दो-चार कथन-उद्धरणों को छेकर अपनी 
पूर्वकधित बातो की पुष्टि कर दे, तो उचित होगा। 

“गाघीजी मौन प्रार्थना और उपवास की प्रशसा करते हुए कहते हे कि वे 
आत्म-बुद्धि करने मे शक्ति-पूर्ण गुण और सत्य की खोज के अमूल्य सहायक होते है। 
मौत उनकी सम्मति से सत्याग्रही के आत्म-नियत्रण का एक भाग है। मौन के 
समय वे ईदवर के साथ उत्तमतापूर्वक सम्पर्क स्थापित कर सकते थे। मौनस्थिति 
के समय भात्मा को विशुद्धतर प्रकाश मे मार्ग मिल जाता है।* मनुष्य की प्राकृतिक 
कमजोरी अर्थात्‌ जान-वूझकर या अनजान मे किसी वात को वढा-चढा देने, छुपा लेने 
अथवा परिवर्तित कर देने की प्रवृत्ति को पार करने के लिये मौत प्रमावश्यक है।”** 
एक ओर गाघीजी ने मौन का महत्त्व वताया है, तो दूसरी ओर प्रायना के विषय मे 
कहा है कि वह “धर्म की मूछात्मा और रूह ही है, और इसछिये प्रार्थना मनुष्य- 
जीवन का आन्तरिक हृदय ही होना चाहिये, क्योकि कोई भी विन्ा धर्म के 
१४० इसका विशेष विवरण आगे मिलेगा। 

१४१ गीता १८।१४ (इसी के साथ १५-१६ इलोक भो पढिये) 
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जो नहीं मसकता--बिना प्रार्थना के आत्तरिक जान्ति नहीं होती ॥/४ 
“शरीर से मुक्त रखने वाली चेप्टा का नाम प्रार्थना हे।”** वह व्यर्थ पुनकंथन के रूप 
में नही हुआ करती। “वह अन्त करण से निकली हुई मार्मिक उत्कठा ह, जो मनुष्य 
के प्रत्येक गब्द, करम॑ और विचार के द्वारा व्यक्त होकर प्रकट होती है ।”'* परन्तु 
विता उपवास के प्रार्थना वेजान-सी चीज रहती है। इसी लिए गाघी जी ने कहा है कि 
“उपवास प्रार्थना मे जान टाल देता हूं, और वह प्रार्थना का एक मार्मिक रूप है।” ४४ 
“प्रार्थना और उपवास का जो घनिष्ट सम्बन्ध हे वह गावी जी ने यह कहकर वतलाया 
है कि “विना उपवास के कोई प्रार्थना ही नही होती, और जो उपवास प्रार्थना 
का पूरितागी नही वनता, वह निरा भरीर-ताटन होता हे ।/*** “सच पूछा जाय, तो 
उपवास प्रार्थना का विशुद्ध रूप ही होता है। वह प्रायब्चित्त रूप तप (?८एथ्मा८्ले 
है और घनीभूत आत्मिक चेष्टा।”'* सब से वडी वात यह है कि “सच्चे उपवास 
से उस शान्त लद्श्य गक्ति का उद्भव होता है, जो आवश्यक वल और पवित्रता प्राप्त 
करने पर समस्त मनुप्य वर्ग मे फैल जाती है ।”'" यह वात सावारणत्त जल्दी समझ मे 
नहीं आ सकती। क्यो ? इसलिये कि कम से कम समय मे अधिक से अधिक पढ जाने 
की आदत डालने तथा मननशीछ न होने के कारण हम न तो आत्म-स्थिति को ही 
जानते है भौर न उसकी अद्भृत जक्तियो को ही। यदि किसी तरह कहने सुनने से 
अथवा अवर्मी कहलाये जाने के भय से हमने आत्म-स्थिति को मान भी लिया, तो भी 
हमारा तत्सम्वन्धी परिचय केवल स्मृति और वाणी तक सीमा-बद्ध पडा रहता है, 
मर्थात्‌ बाद्द-रटन और घुम-घुमाव वाले कथन के रूपो मे व्यक्त होकर हमारा ज्ञान 
केवल विद्वत्ता का नाट्य-गृह बनकर रह जाता हे। लेकिन यदि हम रात-दिन की 
सावारण बातो को ही दुष्टात-स्वरूप मानकर उनके स्थूल तत्त्वो से वढते हुए सुक्ष्म की 
ओर पहुँचते जाय, तो जात्म-स्थिति और आात्म-जक्ति का, अधिक नही तो, आशिक 
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ज्ञान अवष्य हो जाता हैे। उपवास और प्रार्यना के द्वारा उद्भावित आत्म-वछ और 
पवित्रता समस्त मनुष्य-वर्ग में कैसे फैल सकती है, उसकी झलक एक छोटी-सी निम्न 
वात पर ध्यान देने से आ सकेगी । हवा आत्मा की अपेक्षा अत्यन्त स्थूल तत्त्व होता 
है। वह अदृध्य हे, पर हे वह अवश्य, इमे मूर्स भी जानता हे। यह भी हम सब जानते 
हैं कि उसमे हर प्रकार की पवित्र और अपविनर गन्ध का प्रवेश और प्रसार तत्काल 
हो जाया करता हे। वही गन्‍्व-पूर्ण हवा हमारे दर रहने पर भी उस गन्व को 
हमारे शरीर के भीतर पला देती है, क्यो कि वाहरी-भीतरी हवा एक है, और दोनो 
नासिका र भो के द्वारा पारस्परिक सम्पर्क स्थापित किये हुए रहती है। जब हवा 
में यह शक्षित है, ती आत्मा मे उस से कई गुनी अधिक होनी ही चाहियें। 

(ड) शून्यता--विनम्नता और सरलता *--गावीजी ने २५ मई सन्‌ १९१५ 
ई० को अहमदावाद में सत्याग्रह-आश्रम' की स्थापना की, उसकी नियमावली वनाई 
गई सौर उस पर अन्य छोगो की सम्मतिया मांगी गई । सर गुरुदास बनर्जी ने 
सुझाया कि इन ब्रतो मे नम्नता के ब्त को भी स्थान मिलना चाहिये। उनके पत्र 
की ध्वनि यह थी कि हमारे युवक-वर्ग मे नम्नरता की कमी है। गाबीजी को यह 
सुझाव पसन्द आया। उन्होंने लिखा हैं कि “में भी जगह-जगह नम्नता के अमाव 
को अनुभव कर रहा था, मगर ब्रत मे स्थान देने से नम्नता के तम्नता न रह 
जाने का आमास आता था। नम्नतता का पूरा अथे तो है--शून्यता। 

“जृत्यता प्राप्त करने के लिये दुसरे भ्रत हुई है। शून्यता मोक्ष की स्थिति है। 
मुमुक्षु या सेवक के कार्य में यदि नम्नता, निरभिमानता न हो, तो वह मुमुक्षु नही, 
सेवक नही, वह स्वार्थी है, जहकारी है।”!"१ 

गाथीजी के उपरोक्त कथन से यह स्पष्ट होता है कि निरभिमानता का ही नाम 
नम्नता है। वे नम्नता का पालन ग्रत के रूप मे करना या कराना पसन्द नही करते थे। 
यदि उसका पालन म्त अथवा नियम के रूप भे कराया जाय, तो उसमे स्वाभाविकता 
नही, कृत्रितता और परवशञ्ञता आजाती है। नम्नरता उनकी दृष्टि मे मुमुक्षु या 
सेवक का स्वामाविक लक्षण है। जो सच्चा मुमुक्षु या सेवक हे, वह अपने आप ही 
इतना नम्न बन जाता है कि उसे अपनेपन का ज्ञान ही नहीं रहता। जहाँ अपनापन 
भुछलाया--जहा स्वार्थ और अहकार मिटा कि अपनी स्थिति ही न रही, अर्थात्‌ शून्या- 
वस्था प्राप्त हो गई। इसीलिये गाँवीजी ने कहा है कि नम्नता का पूरा अर्थ शून्यता 
होता है। 
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नम्नवा का गुण तीन प्रकार से देखा जा सकता है--एक तो समाज नियम के 
रूप मे, दुसरे स्वामी-सेवक के रूप मे, और तीसरे एकत्व के रूप में । 

(9) माक्सवाद के कोश मे यदि कही नम्नता का स्थान है, तो वह है समाज 
या राज्य-नियम के रूप मे, जो परिस्थितियों के अनुसार अदल-वदल सकता है। 
अवसर पडने पर उनकी नम्नता विद्ेपाग्नि से भूमक सकती है, अथवा तिर्देयतावश 
कठोर से कठोर या उद्ृण्ड से उहृण्ड बन सकती है। मैं किसी से कम नहीं हूँ, जहा 
यह अभिमान, दम्भ या दर्प हो, वहा नम्नता नही रह सकती । माक्संचाद में यही भाव 
विद्यमान है। वह भौतिक और मानसिक सृष्टि के परे कुछ नही माचता। मन अर्थात्‌ 
मन्त का रूपक मनुष्य ही मनुष्य का आदर्श वनाया गया है। अत मौतिक एवं मानसिक 
समता का लक्ष्य बनाने के कारण प्रतिस्पर्धा और बैमनस्य का दीप बढना स्वाभा- 
विक हे, जिससे नम्नता का लुप्त रहना भी जवश्यभावी है। यदि हम यह भी मान ले 
कि मार्क्सवाद में अर्थ-समता पर निर्भर वर्ग-विहीन समाज को आदशे माना है, न 
कि व्यक्ति-विशेष को, तव भी उक्त दोष नहीं हट सकता। एक तो जब तक अथे- 
समता प्राप्त नही होगी, तव तक अभिमानोत्पादक साधनों का अन्त नही होगा, और 
दूसरे यदि भाग्यवशात्‌ कभी अर्थ-समता उपयुक्त रूप से प्राप्त हुई भी और वर्ग-विहीन 
समाज वन भी गया, तव भी मानसिक असमता तो बनी ही रहेगी, जिसके कारण 
उक्त दोषों से मुक्त भी न हो सकेगे---अभिमानता वनी ही रहेगी। यदि नज्नता न 
आई और अभिमानता बनी रही, तो किसी न किसी हद तक निमम रूप मे उसका 
प्रतिपालन करना-कराता ही पडेंगा, क्योकि समाज-व्यवस्था का यह एक आवश्यक 
अग है। जहाँ स्वाभाविकता नहीं--नियम हो, वहाँ यश्रणा का वास रहता ही है। 
यदि व्यक्ति-विद्ेष के आात्मोद्धारका नियम है, तो उसे अपने आप यश्रणा करनी पडती 
है, जिसको आत्म-नियत्रण या जात्म-तप भी कहते है, और यदि समाजोद्धार वाला 
नियम हे, तो समाज और राज्य उसके प्रतिपालन के हेतु दण्ड के स्वरूप में यन्त्रणाओं 
का आश्रय लेते हे। यत्रणाओं का आधार वरू (070८) होता है, और जहा 
वल हो---चाहे शरीरिक अथवा नैतिक---बहा साम्य कहा ? साम्य समाज मे वही 
स्वाभाविकता आनी चाहिये, जो हम अपने शरीराज्भो मे देखा करते है। नीचे से 
नीचे पैर के तलुवे मे काटा छय जाता है, तो ऊचे से ऊचा मस्तिष्क अपने आप 
अर्थात्‌ स्वभाववद्य उसकी पीढा निवारण के लिये सरूग्न हो जाता है। प्रकाश जिस 
प्रकार सूर्य का गुण है, उसी प्रकार नम्नता सेवक का गुण है। 

(7०) नैतिकता नियामक कृत्रिमता का ही नाम हे, और इसीलिये यह 
स्वाभाविक गुण-प्रकाश से बत्यन्त दूर और भिन्न होती हे। नम्ज़ता कोई ऐसी 
वस्तु नही है, जो दिखावे की हो या अनुशीलन अर्थात्‌ अभ्यास करने की। 
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“नज्जता का अनुशीलन--अभ्यास करना मातों कपट का अभ्यास करना है।”४ 
नम्नता, दयादि गुणों के स्वामाविक प्रकाश का दिग्दर्शन भारतीय दर्शन के 
भक्ति-मां्ग मे अत्युत्कृष्ट रूप से मिलता हे। जब कोई व्यक्ति चिबव-लप और 
विब्व-शक्ति के साथ अपनी तुलना करता है, तव वह याश्चर्यान्वित होकर अपने 
आप को इतना रुधु पाता है, जैसे सूये के सम्मुख दीपक अथवा हिमालय के सम्मुख 
राईहो। नही, वह तो इनसे भी कोट्याश रूघु होकर कह उठता है “मे कुछ नही हूँ-मै 
कुछ नही हें, यह सव कुछ है ।” सवे के सम्मुख शून्यवत मानना नज्नता की पराकाप्ठा 
है। यह सर्व” उसका ईव्वर है--स्वामी हे, और वह उसका भक्‍त है--सेवक 
है। मैं कुछ नही हैं, अर्थात्‌ शून्य हूँ” इस भाव के उठने से भक्त अपने अस्तित्व को 
महसूस नही करता। उसका अस्तित्व उस स्वरूप भगवान्‌” मे विलीन हो जाता है। 
इसी विलीनीकरण स्थिति को भक्तियोग में आत्तम-समर्पण कहा गया है, और यही 
जशञानियों की अद्वेत अवस्था कही जाने लगती है। जब इस स्थिति की अनुभूति आ 
जाय, तो निश्चय है, कि जो कुछ गुण भकतके दिखाई देगे, वे उसके न होकर उस' सर्वे 
के ही होगे। भक्त तो केवल माध्यम का काम देगा। यदि माध्यम शून्यवत हुआ, 
तो पूर्ण-शून्य के गुणों को प्रकट होने मे कोई रुकावट नहीं आ सकती, और यदि 
माध्यम की शून्यता मे कही कुछ ठोसपन रहा, तो युण-प्रकाश में भी तदवुरूप भेद 
आ जावेगा। यह गुण-प्रकाश स्वाभाविक है, कृत्रिम नही। यदि प्रकाश मे कही कुछ 
रुकावट हुई और भेद आया, तो दोष माध्यमरूपी भक्त का होता है। इस विवरण 
से यह सिद्ध हो जाता है कि भक्त या सेवक केवल सेवा मे रत रहता हे, नम्नता आदि 
गुण उसके द्वारा अपने आप प्रकट होते रहते है---उनके प्रकट होने के लिये न तो किसी 
प्रयास की जरूरत हे और न किसी नियमवरद्धता की। प्रयास और नियमादि की 
जरूरत होती है, तो केवल सेवा-घर्म अथवा सेवा-कार्यो को उत्तम रूपसे निवाहने की । 

सर्व-शक्तिरूप भगवान्‌ जन-समाज मे विद्यमान है, और इसलिये गाधीजी उसे 
जनता-जनाद॑न कहते थे। समाज-सेवी और व्यावहारिक होने के कारण वे उसी 
जनता-जनार्दन के भक्त बने और उसी की सेवा में रत रहें। उन्होने उसी की सेवा 
में आत्म-समर्पण अथवा शून्य वन जाने का म्गर्ग ग्रहूण किया और इसलिये वे स्वा- 
भाविकत नम्न थे। जहाँ नम्नता हे, वहा जीवन की सरलता रहती ही है, क्योकि ये 
दोनो अन्तस्थिति के केवल बाह्य प्रकाशल्प है। गाधीजी का सरल रहत-सहन 
चचिल जैसे व्यक्तियो की नजरो में वनावटी फकोरी भेष भले हो दिखाई दे, अयवा 
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लन्‍्य राजनैतिक भले ही यह समझें कि वे जान-बूझकर भारतीय ब्वे-सकृट 
मिटाने एवं परहसर-प्रचाए करने के हेतु जल्पब्वस्त्रघारी मेष वनाये रखते थे, 
पजन्‍तू वात सच यही है कि उसका खान-पान, रहनन्सहन, बोल-चाल सभी 
कुछ स्वभाववद्य सरल हो गया था, उसमे दिखावे जबवा नीति की कोई वात 
नहीं थी। 

(2770) भक्त जिसे आत्म-नमपंण कहता है, ज्ञानी उसी को अह-यान बताता 
है, पर है दोनो का जर्य एक ही, बर्यात्‌ जपने जस्तित्व का निराकरण कर झून्यता 
की जनुमूति करना। इसीलिये गाथीजी ने कहा है कि “में जानता हूँ कि जमी 
मुझे बीहड रास्ता तय कन्‍ना है। इसके लिए मुझे नून्यवान बनना पडेगा। जब तक 
मनृप्य खुद होकर अपने आप को सव से छोटा नही म्गनता, तव त्क मुक्ति उससे दूर 
नटती है।”” *जव जहकार का पूर्णत नाथ कर लिया जाता है, तभी सत्‌-स्वरूप प्राप्त 
होता है।” * जहनाश से सून्यता जौर चन्यता से एको सत्‌ द्वितीयों नास्ति' अर्थात्‌ 
सर्वेत्र एकत्व का ज्ञान हो जाता हे, पउन्‍्तु नम्नता या चून्यता का तात्पर्य न तो बह होता 
हे कि कोई अकमेंण्य, आलसी वन जाय, और न यह कि कोई किसों को ऊच समसे या 
कोई किसी को नीच । “सच्ची नम्नता का अर्थ तो पही है कि मनुष्य पूर्ण रूप से जन- 
सेवा के कामो में स्देव नदुटतापूर्वक सलूग्त रहें।”” चूकि जब तक अहकार है, 
शून्यता प्राप्त नहीं हो सकती, और चूकि चुन्यता मबवा एकत्व के भाव शात्र से 
जीवन मे अव्यावहारिक्ता आ सकृती है, इसलिये गावीजी ने स्वामी और सेवक के 
हँत भाव तया सेवक की विनम्नता को ही मान्यता दी है। जो सच्चा सेवक है, 
वह जनता-जनार्देन के सम्मुख स्वामभाविकत विनम्र रहता है। 


(च) बअस्तेय--अर्यात चोरी न करना (707-४«2॥पह) 
साधारणत पराई सम्पत्ति के अपहरण को चोरी कहते हैं। भारतीय दण्ड 
विधान में चोरी की परिमापा इस प्रकार दी है--किसी चल-सम्पत्ति को उस 
मनुप्य की म जी के बिना, जिसके कब्जे मे वह हो, अपन गैरवाजिव फायदे जयवा 
उनके गैरवाजिव नुकसान के इराई से, खिसकाना चोरी कहलाती है।४ चोरी 
की यह पस्निषा अत्यन्त सीमित है। इसमे केवछ चल सम्पति का विचार रखा गया 
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है, अचल सम्पत्ति का नही, केवल सिसकाने (हटाने) की वात कही गई है, अन्य औौर 
प्रकार से हरण करने की नही, केवल दूसरे के कब्जे से ले लेने का जिक्र है, अपने ही 
कब्जे से हडप कर लेने का नही। गरज यह कि द्रव्यापहरण के अनेक रूप और नाम 
होते है, जो इस परिभाषा के अन्तगेत नही जाते । किस प्रकार की सम्पत्ति है, किसके 
कब्जे से हुरण की गई हे, किन साधनों के द्वारा ली गई है, किसने--व्यवित्त, समूह, 
तमाज या राज्य ने--ली है, किस इरादे से ली है, इन सव बातों की दृष्टि से उसके 
नाम और रूप भिन्न-भिन्न हुआ करते है। इनका उल्लेख आप को भारतीय दण्ड 
विधान के १७ वे अध्याय मे मिलेगा जहाँ सम्पत्ति सम्बन्धी अपराधों की परिभाषाएं, 
स्थिति-विशेषों मे उनके नाम वा स्वरूपो की भिन्नता तथा तत्सम्बन्धी दण्डादि का 
विवरण दिया गया है। उसे देखने से विदित होगा कि उसमे चछ और अचल दोनो 
सम्पत्तियों को हरण करने का हवाला आया है, और उन्हें हरण करने के इरादे एव 
साधनो का भी , परन्तु जितना जो कुछ विचरण सम्पत्ति-सम्बन्धी अपराधों का उस 
मे आया है, वह भी सकुचित है। वह केवल राज्य-विशेष के अन्तर्गत होने वाले 
दण्डनीय अपराधों का वर्णन करता है। दण्डनीय अपराधों के अतिरिवत पर-सम्पत्ति- 
सम्बन्धी कुछ दुष्कृत ऐसे भी होते है, जिनके लिये राज्य-दण्ड तो नही दिया जाता, 
पर उनके विषय भे दीवाती न्यायालयों (हण्गों 000०७) के द्वारा न्याय की 
भाग की जाती है। एक ओर आख बचाकर, दबाव डालकर, डर दिखाकर, घोखा 
दकर, मारपीटकर, अकेले अथवा दूसरो के सहयोग से पराई चल सम्पत्ति का लेना 
चोरी है, तो दूसरी मोर भूमि, मकातादि अचल सम्पत्ति पर अनधिकृत कब्जा कर 
लेना भी चोरी ही है। यदि कोई मनुष्य किसी दूसरे की चल या अचल वस्तु को 
उसकी रजामत्दी से लेवे, और वचन-मग करके उसे उसको न लौटाये या दुरुपयोग 
करे, तो वह भी एक प्रकार से चोरी ही है। यह तो हुई राज्य-विज्लेष के अन्तगत प्रजा- 
प्रजा के वीच की चोरी। इसके अतिरिक्त राज्य-शासन और राज्य-शासक भी चोर 
हुआ करते है। छाच-घुस तथा अन्य प्रष्टाचारो से शासकी द्वारा प्रजा के द्रव्य का अप- 
हरण किया जाना भो चोरी है, तथा अनुचित कर वसूल करना या उचित कर का 
वुरुपयोग करना, अथवा अन्य मौर किसी दुर्मावना से प्रजा की सम्पत्ति को लेता भी 
चोरी है। अब यदि विश्व की दृष्टि से देखा जाय, तो अगर एक राज्य या कौम दूसरे 
राज्य या कौम की सम्पत्ति का राजनीतिक चाल चलकर या बल के आधार पर 
माक्रमणादि के द्वारा हरण करे, तो वह भी चोर है। 

उपरोक्त चोरी का विवरण मेरे-तेरे अथवा अपने-पराये के भाव पर जाघारित 
है। इसमे दो का भाव है, परन्तु गाबीवाद मे एकत्व की भावना है, और इसलिये 
उसी भावना के आधार पर यग्राघीजी मे चोरी की व्याख्या की है। मेरी जो सम्पत्ति 

१५ 


२२६ भादर्स और याघी का साम्यदर्शन 


है, चाहे वह वीड्धिक हो या मौतिक, मेरी नही--त्रह हैं, जवता-जनार्देन की । मेरा 
अधिकार परिश्रम करने का है कौर उस परिश्रम के बदले मुत्े मेरे द्वारा उपाजेव की 
हुई सम्पत्ति में से केवछ उतना ही अज पाने का अधिकार है, जितना कि मेरें जीवन- 
निर्वाह के लिये जावव्यक है। गाधीवाद का यह सिद्धान्त उदरपूरक श्रम 
(8220 )2४००) कहाता है। इसमे और माक्‍्सेवाद के वैतनिक श्रर्मा 
(४०६८ 72०9०घ०) में मेंद है, जिसका स्पप्टोकरण जागे मिलेगा। गरज बह 
है कि गायीवाद के अनुसार वह व्यक्ति भी चोर होता हे, जो अपनी निजी 
सम्पत्ति का उपभोग आवश्यकता से अधिक करे अथवा उसे सग्रह करके रवे, 
नौर दुमरो को उससे वचित रते। उसका सिद्धान्त यह है कि जब मेरीजेरी- 
उसकी अर्थात्‌ सव की सारी सम्पत्ति जनता की हो गई, तो सारा जन-स्रमाज एक 
कुटम्ब के समान हो जाता है। हर मनृप्य जपनी-अपनी आवश्यकवानुसार 
विना किसी विद्वेपष भावना के आपस में वाट-वखार कर उस सम्पत्ति का उपनोग 
करने लगता है, और व्यक्तिगत कमाई तथा पारस्परिक प्रेम मे मी कोई कमी नहीं 
ञाती। 

गाघीजी सारे जन-समाज को एक कुदुम्ब मानते है, जो प्रेमसूत्र के द्वारा बधा 
रहता है। कौटुम्विक जीवन के अनुसार उस में कमौआ पूत को जितना अधिकार 
फीटुम्विक सम्पत्ति पर होता है, उतना ही एक असहाय, अपग को रहता है। यदि 
कमौओआ पूत इस मायार पर कि वह अंधिक कमाता है, आवश्यकता से अधिक 
खर्च करे या अलग से तिजोरी लवालूव मरता जाय, तो कुटुम्व के दूसरे भाई- 
बन्धुी के मुकावले में वह भी चोर है। गीपीनाय घावन ने लिखा हैं कि “यह तो 
सपप्ट हैं कि जिसने सत्य और विव्व-प्रेम का वरण कर छिया है, उसे चोरी नही 
करना चाहिये, परन्तु चोरी न करने का जो अर्थ साघारण वोलछचारू में होता है, 
उससे कही जधिक गाघीजी उसेकेः अर्थ लेते हैं। उनकी दृष्टि में दूसरे मनृप्य की 
वस्तुओं को, विना उसकी इजाजत या जानेकारी के छेना और चीज को इस 
विश्वास में कि वह किसी की नही है, अपनी वना लेना, इतनी ही चोरी नहीं, परल्तु 
आवश्यकता से अधिक कसी वस्तु फो लेना, वच्चो को अघकार मे रव पिता का 
गुप-चुप कुछ खा लेना, आवश्यकताओं को अनुचित रूप से बढ़ाना, दूसरों की 
वस्तुओं पर दात लगाना, भविष्य में यह चेस्तु प्राप्त करेंगे, वह वस्तु प्राप्त करेंगे, 
इसकी उबेड बुन में छूपना, साहित्यिक चोरी करना इत्यादि--ये सव अस्तेय 
भ्रत (चोरीन करने) फे खिलाफ भौठिक और मानसिक दृप्टान्च है। उनके 
मन्तव्य के अनुसार किसी बन्तु की प्रोप्ति करना जिस की जरूरत न हो, चोरी 
है। पूजीवाद की जो प्राप्ति! (उ०्कृपणंगधए८१6६६) याली अर्यनीति है, वह गांघी- 
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जी की नहीं। उनकी अर्थनीति तो आवश्यकता' और कल्याण' वाली हे।'४* 

अपनी अधिकृत अपनी ही वस्तु का चोर कहलाना, यह कोई गाघीजी 
की नई खोज नही है। भारतीय दर्शन मे वह उतनी ही पुरानी बात हे, जितनी 
कि अद्वेतवाद अथवा विश्वएऐक्य की भावना। दरशेन-भाण्डार गीता को उठाइये 
ओर देखिये, उसमे चोर की क्या परिभाषा की हे -- 


ं “इृष्दान्भोगान्हि वो देवा दास्यन्ते यक्ञभाविता । 
तेदंत्तानप्रदाये न्‍यो पोभुठक्ते स्तेन एवं स'॥!7४४ 


इस का शब्दा्ं यह है--जिन देवताओं की भावना से तुम किसी यज्ञ को करते 
हो, वही देवता तुम्हें इच्छित भोग देते हे, परन्तु जो मनुष्य उन देवताओं 
द्वारा दिये हुए इन भोगो को दूसरो को न देकर खुद ही भोगता हे, वह चोर 
ही है। 

शब्दार्थ मे विशेष आनन्द नही। आनन्द आता है उसके भावार्थ मे प्रवेश करने 
पर। 'यज्ञ' शब्द उसी प्रकार व्यापक है, जिस प्रकार धर्म' और योग' शब्द है, 
जिनके विपय मे हम पहले यथास्थान कह चुके हे। विशिष्टता के हेतु विशेषण का 
प्रयोग किया जाता है, जैसे द्रव्ययज्ञ, ज्ञान-यज्ञ, भूदान-यज्ञ, तपन-्यज्ञ, योग- 
यज्ञादि। 

यज्ञ! शब्द का बर्थ होता है त्याग, बलि, कुरवानी (5०००१८८)। हर 
विचारवान पुरुष यह जानता हे कि हर क्रिया---हर कर्म का फल अवश्य होता है, 
चाहे वह दृश्यरूप हो या अदृश्मरूप, चाहे वह तत्कालीन हो या दूरकालीन | 
यह भी निष्ित है कि इच्छित क्म-फल की प्राप्ति के लिये जिस प्रकार योग' की 
आवश्यकता होती है, उसी प्रकार यज्ञ अर्थात्‌ त्याग की भी होती है। सच पूछा जाय, 
तो चिना यज्ञ के न तप हो सकता, न ज्ञान हो सकता भौर न योग ही हो सकता है। 
कर्म-शक्ति को विभकत कर देने वाली प्रवृत्तियो का जब तक त्याग नही किया जाता, 
तब तक वह शक्ति केन्द्रित नही हो सकती, और शक्ति का केन्द्रित हो जाना ही 
योग कहलाता हे। मानसिक प्रवृत्तियो के अतिरिक्त शारीरिक भोगादि एव 
द्रव्यादि का त्याग करना भी आवद्यक होता है, तव कही इच्छित फल मिल पाता 
है। गोपाल की कामना है कि वह मेट्रिक पास हो जाय। उसने द्रव्य का त्याग कर 
पुस्तक खरीदी, रात्रि के समय पढने के लिये लैम्प खरीदा इत्यादि। ऐंग और 
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आराम भी त्यागा। गरज यह कि उसने सावन जुटाये, जिनके द्वारा उसने मेट्रिक पास 
की । जब वह मेट्रिक पास हो जाता है, तव कहते हैं कि उसने वडा त्याग किया, तव 
भेद्धिक पास हुआ। इससे यह स्पप्ट होता है कि गोपाल के त्याग में मेट्रिक पास होने 
की भावना निहित थी। इसी तरह किसी भी त्याग के समय कोई न कोई उद्देश्य 
या भावना अवग्य रहती है। जव वह भावना उच्च रहती हे, तव कहते है कि उसकी 
भावना श्रेष्ठ है या दिव्य हे। दिव्य भावना ही देवस्वरूप कही गई है। दिव्य 
या दिव' शब्द दिवि' शब्द के रूपान्तर है, जिसके माने होते है सूये। सूर्य” तेज 
और प्रकाण' का प्रतीक है। अत उक्त इलोक के पूर्वार्ध का वौद्धिक अर्थ यह 
हुआ कि जिस दिव्य भावना से जो त्याग किया जाता है, उसी के अनुसार इच्छित 
(इष्ट) फल मिलते हैं , परन्तु इन्द्रात्मक प्रकृति होने के कारण मनुष्य मूर्खेता 
की घार में वहा और अपने आन्तरिक तेजोमय प्रकाश के स्थान में उसने बाह्य स्थूल 
सूर्य की पूजा करनी प्रारम्भ कर दी। इतना ही नही, वह इससे भी आगे वढा और 
समभीपस्थ अग्नि को दूरस्थ सूर्य का प्रतीक वनाया, तथा उसमें अनेक प्रकार के द्रव्यो 
को जला-जलाकर त्याग का प्रदर्शन किया | अग्नि मे द्रव्यो को भस्म कर डालना ही 
'यर्जा कहा जाने ऊूगा। भीषण कामनाओ की प्राप्ति के हेतु यह यज्ञ-क्रिया भी भीप- 
णता की ओर बढी, यहा तक कि घृत अन्नादि के स्थान में मेष, अज्व और क्या कहे 
नर तक अग्नि मे झोंके जाने लगे---कभी लुक-छिपकर और कमी डके की चोट पर 
वाजे-गाजे सहित । इस प्रकार के यज्ञ मे त्याग नही, आसक्ति है, भावना नही कामना 
है, देव नही दानव और राक्षस है, पुण्य नहीं पाप है। लवुतम हवनों एवं वृहदु 
यज्नो के रूप मे खाद्य पदार्थो को जला डालना हमारी समझ मे समाज के प्रति एक 
दृष्टि से अन्याय है--भले ही उसके समर्थक यह कहे कि उससे वायु-मण्डल शुद्ध 
होता, जारोग्यता की वृद्धि होती और वर्षा होती है, जिसके फलस्वरूप अन्न की 
उत्पत्ति होती है। 
तव फिर ययाय॑ यज्ञ क्या है ? अपनी अधिकृत शक्तियों और वस्तुओ के उस 
परित्याग---उस कुरवानी को यज्ञ कहते हैं, जो साघन रूप हो उत्पादन मे योग दे। 
गीता में इसी प्रकार के यज्ञ की मान्यता है और इसे ही अनुकरणीय कहा है। सूष्टि 
के रचयिता ब्रह्मा (प्रजापति) को इसी प्रकार का यज्ञ करने वाला कहा है और 
उसी के द्वारा की गई यज-क्रियाओ का पालन करने से मनुष्य की इच्छाएँ उत्पन्न 
(प्रसव) हो तया इप्ट कामनाएँ पूर्ण हो--ऐसा कहा गया है।”'' इसी प्रकार के यज्ञ 
के हेतु कर्म करना गीता मे श्रेयम्कर बताया है। जो कर्म इस प्रकार के यज्ञ के हेतु नही 
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किया जाता, वह निन्‍्दनीय कहा गया है, क्योकि वह बन्चनप्रद हे, मोक्षप्रद नही | 
फिरगीता का आदेश है कि इस तरह से किये गये यज्ञ के द्वारा जो उत्पादन होता हे, 
उसका उपभोग उत्पादक केवल उतना ही कर सकता है, जितना कि उसे नितान्त 
आवश्यक है। बाकी का सब समाज में वितरण करने के लिये उपदेश है। इस 
तरह वितरण करने के वाद जो शेष बचता है, उसी के उपभोग को गीता में अमृत्त 
भोजन कहा है।' और यह कहा है कि सन्त या श्रेष्ठ पुरुष इसी शेष का उपयोग कर 
सव पापों से मुक्त हो जाते है।* श्रेष्ठ से श्रेष्ठ कुरवानी करके अधिक से अधिक 
उत्पादन कोई काम का नही, यदि समाज उसके उपभोग से वचित रखा जाय। 
बिना वितरण करनेवाले इसी उपभोगी को उपरोक्त उद्धृत श्लोक के उत्तरार्घ मे 
चोर (स्तेन ) कहा है, और उसी को पापी भी कहा है।इस तरह के त्याग अथवा 
बलिदान के आधार पर उत्पादन और वितरण का, सामाजिक सम्यक्‌ नियम का 
निर्धारण गीता मे मिलता हे, जिससे सिद्ध होता है कि भारतवर्ष मे प्राचीन काल से 
ही समाज-शास्त्रो एव धर्म-शास्त्रो मे अथ॑-शास्त्रीय उत्पादन और वितरण-सम्वन्धी 
नियमों का न केवल उल्लेख ही किया जाता रहा है, वरन्‌ उनमे घारणरूप घामिकता 
की भी पुट दी जातो रही है। इसीलिये तो गाघीजी का भी कहना है कि गीता के 
तीसरे अध्याय से यह प्रतीत होता है कि 'यज्ञ' शब्द मे प्रधानत सेवा के हेतु शारीरिक 
परिश्रम करने का अर्थ निहित हे” अर्थात्‌ तन-मन घन से जन-सेवा करना यज्ञ का 
मुख्य अभिप्राय हे। अर्थंशास्त्रीय भाषा मे श्रम चाहे मानसिक हो, या शारीरिक, 
बहुमूल्य सम्पत्ति कह्दा जाता है ओर ऐसा कहना हे भी सही। इसलिये उपरोक्त 
कसौटी पर कसकरः देखा जाय, तो श्रम के भी चोर पाये जाते है। श्रम के एक 
चोर तो वे अधिकारीवर्ग ओर पूजीपति आदि शोषकगण (७ःए०7(८:७) होते है, 
जो उसका अपहरण बेगार के रूप मे दवाव डालकर मुफ्त मे किया करते है और 
श्रसिक की गरीबी का फायदा उठाकर उसे कम मूल्य मे खरीदकर उससे अधिक 
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से अधिक लाभ उठाकर अपने ऐश-आराम की सामग्री वढाया करते है। श्रम का 
दुमरा चोर श्रमिक खुद ही होता हे। जो श्रमिक अपने श्रम का उचित उपयोग 
न कर आलसी बना रहे अथवा उसका अपव्यय कर दुरुपभोग करे, तो वह भी 
अपने ही श्रम का चोर कहलाता है। समाज की आशिक व्यवस्था की दृष्टि से 
श्रम के ये दोनो प्रकार के चार जन-समाज के लिये वडे घातक होते हैं। जिस प्रकार 
भें गाबीजी ने श्रम को अपव्यय से बचाने पर जोर दिया है, वैसा मार्सवाद मे नही 
मिलता। माउ्संवाद मे अधिक से अधिक उत्पादन करके लौकिक भोगो की वाहुल्यता 
की नीति है, जिसके कारण श्रम का जपव्यय जौर अनियत्रण होता है, परन्तु गाघी- 
वाद केवल उतना ही उत्पादन चाहता है, जितना आवश्यक और कल्याणकारी 
हो, ताकि श्रम नियत्रित रहे और व्यर्थ न खोया जाय ।*/ 

(छ&) ब्रह्मचयें--सायारणत पुरुप-स्त्री-प्रसग के त्याग को ही लोग गब्रह्मचयं 
समझा करते हेँ। यदि इससे अधिक हुआ, तो यह कहते है, कि निरे गरीर स्पर्श को 
रोकने से ब्रह्मचर्यक्षत का पालन नही होता, जब तक कि तत्सम्वन्धी मानसिक उद्देंग- 
न रोका जाय। परन्तु ब्रह्मचर्य का केवल इतना-सा ही मर्थ नही होता। उसका 
सीधा सादा अय॑ होता है--ब्रह्म के समान जाचरण करना, दूसरे शब्दों मे यह कहा 
जा सजता है कि ब्रह्म के समाच आचरण करने वाला ब्रह्म ही है। गाघीजी ने भी 
यही कहा हूं कि “ब्रह्मचय के सोलहो जाने पालन का अथ है ब्रह्म-दशन ।/* तव 
फिर यह जानना जरूरी हो जाता है कि यह ब्रह्म क्‍या चीज है। सण्डवा (मध्यप्रान्त) 
निवासी श्री शिवानन्द ब्रह्मचारीजी ने अपनी पुस्तक तत्त्व-दर्णन मे ब्रह्म शवव्द का अर्थ 
इस तरह बताया है-न्र +-उत्क्ृप्ठता से वृद्धि (विस्तार) होने वाला, म ८नमर्यादा 
अथवा अनन्त काछू। इस तरह बहा का अरये हुआ “अनन्त काल तक मर्यादापूर्वक 
सर्वसामर्थ्यमय विस्तार।” इस परिभाषा से ज्ञात होता है, कि बह्म उस शक्ति 
(07८८) का नाम हे, जो स्थिर (5८४०) न हो, वल्कि उत्कृष्टता से विस्तार 
करने वालो (4)घ्रभाए०) हो। मर्यादापूर्वक अर्थात्‌ नियत्नित रूप से प्रगति- 
घील (ए:0ह7८६घ९८) मानव-जीवन हो ब्रह्मचर्य का प्रधान लक्षण है। 
परन्तु इस प्रगति में चचलरूता, उद्देग, सन्‍्देह आदि का स्थान न हो। उस में 
पूर्ण अचचलता की कल्पना हैं। जिस प्रगति (प्र+गति) मे अविचलता हो, वही 
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बाह्यी स्थिति कहलाती है। इस ब्राह्मी स्थिति के लक्षणों का ज्ञान गीता के दूसरे 
अध्याय में ५४वें इलोक से लेकर ७२वें इलोक तक कराया गया है। जो इस अविचल 
ब्राह्मी स्थिति को प्राप्त कर लेता है, वह स्थितत्रज्ञ अयवा स्थितवुद्धिवाला कहलाता 
है। इसी प्रगतिशील निययित ब्राह्मी स्थिति को प्राप्त करने के जितने साधन है, 
उनको अपने जीवन में वर्तने का नाम ही ब्रह्मचयं है। इसीलिये ग्राधीजी कहते है 
कि “ब्रह्म तक पहुँचाने वाला जो सही मार्ग है, वही क्रह्मचर्य कहलाता है” “यह 
ब्रह्मचर्य, जिसके ऐसे महान्‌ फल प्रकट होते हे, उनका कहना हे, कोई हँंसी-लेल' 
नहीं हे, केवल शारीरिक वस्तु नही है।””"” विचार, शब्द और कमं-सम्वन्धी 
समस्त इन्द्रियो को पूर्ण रूप से वध मे रखना ही ब्रह्मचर्य॑ कहाता है। अशुद्ध विचार 
या कीब-मात्र उठते से ही ब्रह्मचयं सण्डित्त हो जाता हे।”४+ 

कुछ लोग गावीजी के ग्रह्मचर्य-सिद्दान्त को, जो ययार्थत भारतीय प्राचीन 
ब्रह्मचरय-सिद्धान्तो से अभिन्न है, सही-मही न समझने के कारण उसकी कडी आलोचना 
करते है। वे समझते है कि गावीजी पुष्ठप-स्त्रीत्तभोग की क्रिया पर सर्व- 
समाज के लिये पूर्ण प्रतिवन्‍्य लगाना चाहते हूं, जो केवल सन्यासियों के लिये लागू 
ही सकता है। वे कहते हे कि ऐसा करते से प्रेम-प्रदर्शन और जन-तृद्धि स्थगित हो 
जावेगे |” परन्तु आलोचको की यह मूल हे। गाघीजी काथिक प्रतिवन्धों के पक्ष मे 
नही है। वे नही चाहते कि कृत्रिम उपायो के द्वारा पुसकता मिटा दी जाय, या 
गर्माघान रोफा जाग। उनकी दुष्टि में मैथुनी कायिक सुख मोह है, प्रेम-प्रदर्शक 
नहीं, और क्लत्रिम उपायो द्वारा सन्‍्तानोत्पत्ति रोकना पाप है, कत्तेंब्य नहीं। वे 
चाहते है, पति-पत्नी का मानसिक नियत्रण और सयम, जिसके फलस्वरूप 
“भनुस्मृत्ति के आदेशानुसार, धर्म से उत्पन्न धर्मज' सनन्‍्तान हो न कि इन्द्रिय-लोलुपता 
से उत्पन्न कामज' सन्‍्तान | 

वेहतर होगा कि आलोचको का समावान गावीजी के विचारों का ही उद्दरण 
करके कर दिया जाय। उन्होने अपनी आत्म-कय्या छिखते समय कहा है 'जुलू- 
विद्रोह मैं मुझे बहुतेरे अनुभव हुए और विचार करने को बहुत सामग्री मिली । 
यहा ब्रह्मचर्य विषयक मेरे विचार परिपक्व हुए। हा, यह बात अभी मुझे स्पष्ट 
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नही दिसाई देती थी कि ईव्वर-दर्णन के छिये प्रह्मचर्य अनिवायं है , परन्तु यह बाल 
मैं अच्छी तह जान गया कि सेवा के लिये उसकी चहूत आवश्यकता है। मैं जानता 
था कि इस प्रकार की सेवाएँ मुझे दिन-दिन अधिकाधिक करनी पढेंगी और यदि 
मैं मोग-विलास मे, प्रजोन्पत्ति में, जौर सन्तति-पालन में छगा रहा, तो मैं पूरी तरह 
सेवा न कर सकूगा। मैं दो घोड़े पर सवारी नही कर साता। यदि ब्रह्मचय का 
पालन न किया जाय, तो कुदुम्ब-वृद्धि मनुष्य के उस प्रयत्न की विरायक हो जाय, जो 
उसे ममाज के अम्युदय के! लिये करना चाहिये, पर यदि विवाहित होकर भी प्रह्मचर्य 
का पालन हो सहे ता कुदुम्ब-पेवा समाज-सेवा की विरोध मही हो सकती, में इन 
विचारों के भवर में पड गया औए प्रह्मचर्य का ब्रत छे ऐेने के छिये कुछ अवीर हो 
उठा। इस समय कल्पना ने सेवा का क्षेत्र वहुत विशाल करा दिया। मैंने 
तो उमी समय (जुलू-विद्रोह के समाप्त हो जाने पर) प्रतत छे छिया कि आज से जीवन- 
पर्यन्त बरह्मचर्य का पालन करूँगा । इस ब्रत का मदृत््व और उसकी कठिनता में 
उस समय पूरी तरह नसमझ सकायथा। ब्रह्मचर्यह्वीन जीयन मुझे शुप्फ और 
पशुचत्‌ मालूम होता है। पशु-स्वभावत सिरक्रुश्श है। परन्तु मनुष्यत्व इसी बात में 
है कि वह स्वेच्छा से अपने को अबुद मे रसे। प्रह्मचय की जो स्तुति घर्म-मन्‍्या में 
की गई है, उसमे पहले मु अत्युक्ति मालूम होती थी, परन्तु अब दिन-दिन यह 
अधिक्रापिक स्पप्ट हाता जाता है कि वह बहुत ही उचित और अनुमव-सिद्ध है। 
वह ब्रह्मचय काई हँसी-पेल नही है, केवल मारीरिक चस्तु नही है। 

शारीरिक अकुश से तो ग्रह्मचय का श्री गणेश होता है, परल्लु शुद्ध ब्रह्मचर्य में 

तो विचार तक की मलिनता न होनी चाहिये। पूर्ण ब्रह्मचारी स्वप्न में भी बुरे 
विचार नही करता। जब तक बुरे सपने जाया करते है, स्वप्न मे भी विकार प्रवल 

हाता रहता है, तव तक यह मानना चाहिये कि अभी ब्रह्मचर्य बहुत भपूर्ण है। 

“मुझे तो कायिक ब्रह्मचय के पाछन में भी महा कप्ट सहना पठा। इस समय 
तो यह कह सकता हूँ कि मैं अपने ब्रह्मचयं के विषय से निर्मय हो गया हूँ, परन्तु 
अपने विचारों पर अभी पूर्ण विजय प्राप्त नहीं कर सका हैं। में नहीं समझता 
कि मेरे प्रयत्व मे कही कसर हो रही है, परन्तु मैं अब तक नही जान सका कि ऐसे- 
ऐसे विचार, जिन्हें हम नही चाहते है, कहा से और किस तरह हम पर चढाई कर देते 
है। हा, इस वात मे मुन्ने कुछभी सन्देह नही है कि विचारो को भी रोक छेने की 
कुल्जी मनुष्य के पास है, पर अभी तो में इस निर्णय पर पहुँचा हैं कि वह चावी 
भ्रत्येक को अपने लिये खोजनी पडती है। महापुरुष जो अनुभव अपने पीछे छोड गये 
हैं, वे हमारे लिये मार्ग-दर्शंक हैं, उन्हे हम पूर्ण नही कर सकते। पूर्णता मेरी समझ 
में केवल प्रभूअसादी है. मुझे विश्वास होता है कि अपने को पूर्ण रूप से ईह्वरापंण 
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किये बिना विचारों पर पूरी विजय कभी नही मिऊू सकती। समस्त धर्म-पुस्तको 
में मैंने ऐसे वचन पढे हे और अपने ब्रह्मचयं के सूक्ष्मतम पालन के प्रयत्त के सम्बन्ध 
में मै उसकी सत्यता का अनुभव भी कर रहा हूँ । 

/ अपने उत्साह के आवेग मे पहले-पहल तो मुझे इस ब्नत का पान सहल 
मालूम हुआ, परच्तु एक वात तो मैंने ब्रत लेते ही शुरू कर दी थी। पत्नी के साथ एक 
धय्या अथवा एकान्त-सेवन का त्याग कर दिया था। इस तरह इच्छा या अनिच्छा 
से जिस ब्रह्मचय का पालन में सन्‌ १९०० से करता आया हूँ, उसका आरम्भ ब्त 
के रूप मे सन्‌ १९०६ के मध्य मे हुआ |” 

“जो लोग ब्रह्मचयं का पालन करने की इच्छा रखते है, उनके लिये यहा एक 
चेतावनी देने की आवश्यकता है। यद्यपि मैंने ब्रह्मचयें के साथ भोजन और उपवास 
का निकट सम्बन्ध बताया है, फिर भी यह निविचित है कि उसका मुख्य आवार है 
हमारा मन । मलिन मन उपवास से शुद्ध नही होता, भोजन का उस पर असर नही 
होता। मन को मलिनता विचारो से, ईश्वर-घ्यान से और अन्त को ईद्वर-प्रसाद से 
हो मिट्ती हे , परन्तु मन का शरीर के साथ निकट सम्बन्ध है और विकारयुक्त 
मन अपने अनुकूछ भोजन की तलाश मे रहता है। , इस अदय तक भोजन पर 
अकुश रखने की और निराहार की आवश्यकता अवध्य उत्पन्न होती है। 

“इसलिये जो यह कहते है कि एक सयमी के लिये भोजन-सम्बन्धी मर्यादा की 
या उपवास की जावश्यकता नही, वे उतने ही भ्रम मे पडे हुए है, जितना कि भोजन 
और निराहार को सब कुछ समझने वाले पडे हुए हे। मेरा तो अनुभव यह सिखलाता 
है कि जिसका मत सयम की ओर जा रहा है, उसके लिये भोजन को मर्यादा और 
निराहार बहुत सहायक होते हे। उसकी मदद के बिना सन्त की निविकारता 
असम्मव मालूम होती है।/” 

राज्य-शुन्य साम्य-समाज के स्वप्त को व्यावहारिक रूप मे देखने की इच्छा 
करनेवालो का सब से प्रथम कत्तंव्य यह है कि हर नागरिक को निविकार मन वाला 
बनावे। यह तभी हो सकता है, जब राज्य-राज्य या समाज-समाज मे शिक्षा- 
पद्धति और शिक्षा-क्रम उसी ओर छे जानेवाला हो , परन्तु भत्यन्त दुख के 
साथ कहना पडता है कि सारे ससार की सार्वजनिक वर्तमान शिक्षा-पद्धति, 
जिसको राज्य-शासन और समाज अपना रहे है, इतनी भयकर और दूषित है कि 
मानसिक निविकारता की बात तो दूर रही, मानसिक विकारता को उत्पन्न करती 

१७५ आत्म-कथा, ख० २। पृष्ठ १४१ से १४६ तक 
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और वढाती है। कुछ भले मानुप, अलवत्ता इघर-डबर अकेले-दुकेले आश्रमो या 
शिक्षाल्षयो मे सही मार्य पर शिक्षण देने का प्रयत्न करने है, परन्तु वह सव प्राय 
निरथंक ही हो रहा हे। एक ओर तो उसे राज्य की ओर से प्रोत्माहन नही मिलता, 
और दूसरी ओर वह वर्तमान प्रचलित शिक्षा-कम के किसी न किसी रूप का अपने 
क्रम में मिश्रण कर लेता हे। हिन्दुस्थान के आयं-समाजियो के परिश्रम के द्वारा 
गुरुकुलो का पुनरोत्यान किया जाना निस्सन्‍देह सराहनीय है , परन्तु उपरोक्त कारणों 
से वे भी ययार्थ रूप से फलीभूत नही हो सके हे। भारतीय प्राचीन शिक्षा-प्रणाली 
को एक वार ध्यान से देव लीजिये, तो निस्सन्देह विदित हो जायगा कि वह ऐसे 
नायरिक तैयार करती थी, जो गाहंस्थ जीवन मे प्रविष्ट होने के पूर्व आयु के चतुर्थाश 
भर ब्रह्मच्य त्रत का पालन करते ये, इसीलिये उन्हे ब्रह्मचारी कहलाने का अविकार 
भाष्त था और वे ब्ह्मचारी कहलाते भी थे, न कि विद्या के अर्थ रूगाने वाले केवल 
विद्यार्थी, जैसा कि आजकल कहते हूं दुनिया की वक-झक और कौदुम्विक मोह 
से दूर, मनोविकार को उत्पन्न करने वाली विपय-वासनामों की सामग्री से रहित, 
शुद्ध सात्विक भोजन करने वाले इन ब्रह्मचारियों को केवल पुस्तक-ज्ञान ही नहों 
कराया जाता था। वे पवित्र वायु-मण्डल मे पवित्र, अनासक्त, सरलूजीचि गुरुओ 
केद्वाद त्रह्म-आचारो का पालन करने मे अम्बस्थ भी बनाये जाते थे। लौकिकता मे 
पारलौकिकता का गठवन्यन अथवा व्यवहार में ईश्वरीय नियत्रण किन आचारो 
के द्वारा रखा जाय, यही प्राचीन भारतीय भिक्षा का विशेष और प्रधान लक्षण था। 
परिणामत हर नागरिक का जीवन-महलू उस सुदृढ ब्रह्मचय-नीव पर खडा होता 
था, जिसकी परमावज्यकता ऊपर कड्टी जा चुकी है। यदि यह कहा जाय कि वर्तमान 
शिक्षा ब्रह्मचारी नही अब्रह्मचारी, ससयमी, अथवा निरे छोकाचारी या धूर्ताचारी 
तैयार करती हे, तो अतिगयोक्ति न होगी। इसलिये जब तक शिक्षा-प्रणाली नही 
बदली जायगी, तब तक साम्य-समाज की भावना केवल स्वप्त-पमान ही रह जायगी। 

सहत्नो वर्षो के उपरान्त की परिवत्तित परिस्थितियों मे नवीन शिक्षा-प्रणाली 
आचीन शिक्षा-प्रणाली की हवहू नकल भले ही न वनाई जा सके, पर यह निदचय है 
कि समाज-कल्याण की भावना से प्रेरित उस विक्षा-प्रणाली को आत्म-नियत्रण 
अर तह आयार स्वीकार करना ही पडेगा, जिसका प्रतिपालन प्राचीनकालीन पद्धति 
में विशेष रूप से किया जाता था। 

(ज) अपरिग्रह (70-००६४८७७०७ा) --'प्रह' के माने 'पकड' और 
परि' के माने चहुँओर'। इसलिये 'परिग्रह' के माने हुए चहुँ ओर से पकड़ 
आना या जकड जाना। इस जकड जाने से विमुक्‍त हो जाने का नाम है 'अपरिग्रह', 
वयोकि अ' उपसर्ग नकारात्मक अर्यवाची होता है। अभी कुछ पहले हमने 'यज् 


घ॒ममें, सत और नीति का स्थान श्३५ 


शब्द पर विचार किया था। उसमे त्याग की भावना है, यह वत्ताया था। इसी तरह 
इस अपरिय्रह * में भी त्याग की भावना हे। भारतीय दर्शन के मूल स्तम्भ केवल 
दो है, अभ्यास और वैराग्य। एक ओर जितनी जो कुछ वाहय और आन्तरिक 
सम्पत्तिया अथवा ममत्ववाली वस्तुएँ हैं, उनकी ओर अरुचि का उत्पन्न होना और 
उनको त्यागते जाना वैराग्य हे। दूसरी ओर अपने अभीष्ट की ओर वढते जाने का 
अभ्यास करते जात्ता। मनुष्य का इष्ट होता है 'सुख', ओर सुख होता है बन्‍्चन 
से मुक्त होने पर। इसी को मुक्ति या मोक्ष लाभ या फल कहते हे। दार्सिको ने 
चार फल वताये है, जिनकी प्राप्ति के लिए मनुष्य आकाक्षी रहता है। वे हे---अर्थ, 
धर्म, काम और मोक्ष । मोक्ष-फल ही सबसे श्रेष्ठ माना जाता हे---सभी उसकी इच्छा 
करते हे, क्योकि सुख कौन नहीं चाहता ? यह मोक्षरूप सुख गीता मे वर्णित 
उस बाह्मी स्थिति को प्राप्त किये विना नही मिल्ल सकता, जिसके विषय में हम अभी 
ऊपर कह चुके है। गीता का एक-एक शब्द इस सम्वन्ध भे तौलने योग्य है , परल्तु 
मनृष्य इतना मूर्ख बन जाता हे कि उसे केवल वाह्म बातो को करने ही मे सार दिखाई 
देने लगता हे। वह बाहरी तौर पर वस्तुओ का त्याग वताकर आडम्वर करने 
रूगता है, और भीतरी इन्द्रिय-वासनाओ को नहीं छोडता। अपरिग्रह का यह 
अर्थ नही। उसका अर्थ हे वाहरी-भीतरी उन सभी पदार्थ और विचारों का त्याग 
कर देना, जो समत्व प्राप्ति के मार्ग मे वावक रहते है। 

गाधीजी ने कहा हे कि “गीता मेरा धार्मिक कोश हो गई है। , उसके अपरिस्रह, 
समभाव इत्यादि गब्दो ने मुझे गिरफ्तार कर लिया (मुझे) यही घुन रहने लूमी 
कि अपरिग्रह का पालत किस तरह मुमकिन है? क्‍या यह हमारी देह” ही 
हमारे लिये कम परिग्रह हे ? स्त्री-पुञ्र आदि यदि परिग्रह नही है, तो फिर क्या है ? 
क्या पुस्तकों से भरी इन आलमारियों मे आग लगा दू ? यह तो घर जला कर तीर्थ 
करना हुआ ? अन्दर से तुरन्त उत्तर मिला--हा, घर-बार को खाक किये बिना तीर्थ! 
नहीं किया जा सकता। इसमे अग्रेजी कासून के अध्ययन ने मेरी सहायता की। 
“ट्रस्टी' यो तो करोडो की सम्पत्ति रखते हे, फिर भी उसकी एक पाई पर उनका अधि- 
कार नही होता। इसी तरह मुमुक्षु को अपना आचरण रखना चाहिए, यह पाठ 
मैंने गीताजी से सीखा । अपरिग्रही होने के लिये, समभाव रखने के लिये, हेतु का 
और हृदय का परिवर्तन आवश्यक है, यह बात मुझे दीपक की तरह स्पष्ट दिखाई 

१७७ पाठक यह न भूल कि वेह दाब्द के अन्तर्गत स्थृूछ, सुक्ष और कारण 
शरीर रहते हैं अर्थात्‌ अह से लेकर चर्म तक सब देह सज्ञा है। 

१७८ तीर अर्थात्‌ तर जाना या पार कर जाना । 
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देने छुगी ।* जव यह दात जाच में जाई, तो गावीजी ने सव से पहले अपने बीमा 
की पालियी, जो उन्होंने सन्‌ १८९१ या १८९२ मे वम्बई में कराई थी, वद कर दी, 
क्योंकि वीमा कराता मानो अपनी भीछता का तौर ईइवर के प्रति अविम्वास का 
परिचय देता था।” इस समय उन्होने दक्षिण अफ्रीका से अपने बडे भाई के पास 
जो पत्र भेजा, उसमें छिखा कि “आज तक मैं जो कुछ बचाता रहा, आप के अपंण 
करता रहा, जव मेरी जगा छोड दीजिए। अब जो कुछ शेप वच रहेगा वह यही के 
सार्वजनिक कामों मे लगेगा ।”/ अपरिप्रह का दूसरा प्रत्यक्ष कदम गावीजी ते उस 
समय उठाया, जब वे दक्षिण अफीका से हिन्दुस्तान के लिये सन्‌ १९०१ में लौटने- 
वाले भ्रे। उसके पहले वे कुछ समय के लिए सन्‌ १८९६ मे भी लोटे थे, यह हम 
तीसरे अध्याम में कह चुके है। जब वे सन्‌ १९०१ मे घर वापिस आते वाले थे, तव 
उन्हें 'स्थान-स्थात पर मभिनन्‍्दन-पत्र दिये गये, और हर जगह से कीमती दीजें 
नजर की गईं। सन्‌ १८९६ मे भी में मिल्री थी।”“ परन्तु गाधीजी का कहना है 
कि “इस बार (याने सन्‌ १९०१) की भेंटो और सभाओं के दृश्य से में धवराया। 
भेठ मे योने-चादी की चीजे तो थी ही, पर हीरे की भी चीजे भी।” इन भैटों को 
देखकर गावीजी के मन मे जो विचार उठे, उन्होंने जो वार्तालाप अपनी पली 
जौर बच्चो से किया, तथा जो तिर्णय किया, वह सब झिक्षाप्रद होने के कारण 
उल्लेखनीय है। “इन सव चीजों को ---उन्होंने रोचा--. स्वीकार करने का मुझे 
धया यधिकार हो सकता है ? यदि में इन्हे मजूर कर छू, तो फिर अपने को यह कहकर 
कैसे मना सकता हूँ कि में पैसा छेकर छोगो को सेवा नही करता था। मेरे सब गुव- 
बिकिलो (०८४७) की कुछ रकमो को छोडकर वाकी सव चीजे मेरी लोक-सेवा के 
उपलक्षप मे दी गई थी, पर मेरे मत में तो मुवक्किल और दुसरे साथियों में 
कुछ भेद त था। मुस्य-मुत्य मुवक्किल सब सार्वजनिक काम में भी सहायता 
देते थे। 

“फिर उन भैटो मे एक पचास गिनी का हार कस्तूर बाई के लिए था, मगर 
उसे जो चौंज मिलो, वह भी थो तो मेरी सेवा के उपलक्ष्य मे, अतएवं उसे पृथक 
नही मान सकते थे। 

४. इस तरह) बह रात्त मैंने एक पागल की तरह जागकर काटी । सकडो 
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रुपयो की भेट न लेना भारी पड रहा था, पर ले लेना उससे भी भारी मालूम होता 
या। 

“मैं चाहे उन भेटो को पचा भी सकता, पर मेरे वाछक और पत्नी ? उन्हे 
वालीम तो सेवा की मिऊू रही थी। सेवा का दाम नहीं लिया जा सकता, यह 
हमेशा समझाया जाता था। घर में कीमती जेवर आदि मैं नहीं रखता था। 
सादगी वढती जाती थी। ऐसी अवस्था मे सोने की घडिया कौन रखेगा ? सोने 
की कठी और हीरे की अगूठी कौन पहनेगा ? गहनो का मोह छोडने के लिये मै 
औरो से कहता रहता था। अब इन गहनो और जवाहरात को लेकर में क्या 
कर्ंगा।! 

/मैं इस निर्णय पर पहुंचा कि ये चीजें मे हरगिज नही रख सकता ।--सुवह 
स्त्री-पुञ्नादि से सलाह करके अपना वोझ हलका करने का निश्चय किया। 

“बच्चे तो तुरन्त समझ गये। वे वो ले--हमे इन गहनो से कुछ मतलूव नही । 
ये सव चीजे हमे लौटा देनी चाहिये। और यदि जरूरत होगी, तो क्या हम 
खुद न बना सकेगे ? 

“परन्तु पत्नी ने कहा--तुम्हे चाहे जरूरत न हो और लडकी को भी न हो। 
बच्चों का क्या ? जैसा समझाये, समझ जाते है। मुझे चाहे न पहनने दो, पर मेरी 
बहुओ को क्‍या जरूरत न होगी ? और कौन कह सकता है कि कल क्या होगा ? 
जो चीज लोगो ने इतने प्रेम से दी है, उसे वापिस छौठाना ठीक नहीं। इस प्रकार 
वाग्धारा णुरू हुई और उसके साथ अश्रुवारा आ मिली। लडके दृढ रहे और मैं 
भछा क्यो डिगने छगा। 

“मैंने घीरे से कहा--पहले लडकों की शादी तो हो जाने दो। हम वचपत्र 
में तो इनके विवाह करना चाहते ही नही है। वडे होने पर जो इनका जी चाहे 
सो करे । फिर हमे क्या गहनों-कपडो की शौकीन बहुएँ खोजनी हे ? फिर भी 
अगर कुछ बनवाना ही होगा, तो मैं कहा चला गया हूँ ? 

“हा, जानती हूँ तुमको। वही न हो, जिन्‍्होने मेरे ही गहने उतार लिये 
हैं। जब मुझे ही नही पहनने देते हो, तो मेरी बहुओ को जरूर छा दोगे। छडको 
को तो अभी से वेरागी वना रहे हो। इंन गहनो को मैं नहीं वापस देने दूंगी। 
और फिर मेरे हार पर तुम्हारा क्या हक ? 

“पर यह हार तुम्हारी सेवा के खातिर मिला है या मेरी ? मैंने पूछा। 

“जैसा भी हो। तुम्हारी सेवा मे क्‍या मेरी सेवा नही है ? मुझसे जो रात- 
दिन मजूरी कराते हो, क्या वह सेवा नही है। मुझे रुला-एइछा कर जो ऐरो-गैरो 
को घर मे रखा मौर मुझसे सेवा-टहल कराई, वह कुछ भी नही 7 


२३८ भायरस और भाधी का साम्यदर्शन 


“ये सब वाण तीखे ये। कितने ही तो मुझे चुभ रहे थे। अन्त को 
सम्मृति प्राप्त कर सका, (और) १८९६ और १९०१ में मिली भेटे वापस लौठाई। 
उनका ट्रस्ट वनाया गया और लोक सेवा के छिये उसका उपयोग मेरी अथवा 
ट्रस्टियो की इच्छा के अनुसार होने की घर्त पर वह रकम बैक में रकखी गई। 
आज भी जापत्ति-कोश के रूप मे वह रकम मौजूद है और उसमे वृद्धि होती जाती 
हे। आगे चलकर कस्तूरवाई को भी उसका ओऔचित्य जचने रूगा। इस 
तरह हम अपने जीवन मे वहुतेरे छालचो से वच गये है। 

“मेरा यह निश्चित मत हो गया है कि लोक-सेवक को जो भेटें मिलती है, 
वे उसकी निजी चीज कदापि नहीं हो सकती ? १०१ 

उपरोक्त उद्धरण से यह निष्कर्ष निकलता है कि जब छीक-सजावट आदि 
में अरुचि और सरल सादे जीवन में रुचि उत्पन्न होने लग जाय, तव समझना चाहिये 
कि अपरिय्रह का सूर्य उग रहा हे। मनुष्य किस प्रफार तर्क-वितर्को के द्वारा अपने 
भाप को सम्बोधित कर णौक-सजावट आदि साम्पत्तिक परिग्रह मे जकड लेता है, 
यह भी उक्त कथन मे निहित है। परन्तु सव से वडी वातें जो उसमे नवीन शिक्षा 
के रूप में विद्यमान है, वे दो हे , एक तो यह कि लोक-सेवा मे शुल्क का अमाव 
हो, और दुसरे यह कि जो कुछ सम्पत्ति हमे प्राप्त हो, उस सव को हम अपने हाथ 
में लोक-हित के हेतु ट्रस्ट की सम्पत्ति समझे। गाघीजी के ये दोनो विचार क्रान्ति- 
कारी हं। नि शुल्क सेवा-माव तो अतीत काल से प्रसिद्ध है, पर टूस्ट-भाव गाघी 
जी ही की देन है, जो उन्होंने गीता और अग्रेजी कानून के अध्ययन से निर्धारित 
किया है। पचास वर्ष पूर्व यदि किसी लोकनायक को कोई भेट या पुरस्कार 
“जछोक-हितार्थ दान नहीं--मिलता था, तो वह उसे निजी सम्पत्ति समझ कर 
हथिया लेता था, पर आज वह वात नही रही। लोगो के मन मे यह भाव प्राय 
जागर उठा है कि इस प्रकार भेंट या पुरस्कार रूप मे प्राप्त हुई सम्पत्ति भी लोक- 
सेवा के कार्यो मे ही लगाई जाय। रही ट्रस्ट वाली वात, सो गाघी-बाद के समाज- 
सगठन मे उसका विद्येप महत्व है, जिसकी चर्चा यथास्थान आप को यथोचित रूप 
से मिलेगी। 

“क्या यह हमारी देह ही हमारे लिये कम परिग्रह है ?” गावीजी के इस वाक्य 
से यह स्पष्ट हे कि देह का भी अपरिग्रह किया जाना चाहिये। देह के अपरिप्रह 
होने से वही मूल सतू भा जाता है, जिसे हमने दुसरे अध्याय मे एक गेद का दृष्टान्त 
देकर सृष्टि का शून्यवत्‌ रूप बताया है। गाघीजी भी जब घून्यवत्‌ होने की चर्चा 
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१८३ आत्म-कथा, ख० १, पृष्ठ ३६३२ से ३६० तक | 


घर, सत और नीति का स्थान २३९. 


करते है, तब उनका भी अभिप्राय उसी मूल शुद्ध सतत से रहता है। बर्म-शास्त्रो 
में भी इस मूल शुद्ध सत्‌ को शूत्य कहा है। वाइविल में कहा है “पदार्थ पहले 
निराकार और घशूत्य था। बृहदारणयकोपनिपद्‌ में भी यही बताया हैं 
कि 'पहले यहा कुछ नहीं था। यह सत्‌ मृत्यु से, प्रछलय से ही भावृत था।” 
गरज यह कि यह सृष्टि अनेक रूपो और नामो की सग्रहीत ढुलकती हुई गेद 
(+ >थों ्ई पद एरणीफाड्‌ प्राव55 ० 77९६ ध्यपे 0775) के समान है। यदि 
इस रुप-नाममय शरीर का अपरियग्रह हो जाय, तो वही शून्य भा पहुँचता हे। यदि 
सृष्टि को कर्मरूप कहा जाय, तो यह शून्य उसकी नैष्कर्म्य स्थिति है। जिस अपरि- 
ग्रह में अहकाररूप शरीर तक का त्याग कहा गया है, उसमे यदि सभी प्रकार की 
वेयक्तिक सम्पत्ति का अभाव सिखाया जाय, तो कोई आश्चर्य नहीं। सच पूछा 
जाय, तो अशरीरी सत्‌ आदर्श है, अहिसा उसका साधन, तथा अस्तेय और अपरि- 
ग्रह उस अहिंसा के दो समान अग | इसलिये गोपीनाथ घावन ने कहा हे कि “भस्तेय 
अपरिसग्रह, उदरपुरक श्रम (97८७0 290०707) और स्वदेशी इन चारो वृत्तों 
के आधार पर गावीजी की दाशनिक अथे-नीति का निर्माण हुआ है। और 
अपरिग्रह के पालन मे वैयक्तिक सम्पत्ति का पूर्ण लोप निहित है, जो साम्य- 
बादियो (कम्युनिस्टो) की तत्सम्वन्धी विचार-बारा की अपेक्षा अधिक क्रान्ति- 
कारी है।” 
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व्यावहारिक साधनाएँ 


५ १०) 
माक्स और गान्धी की विशेष देन- - . 
( डायलेक्टिक्स ओर सत्यायह ) 


सामाजिक जठिलता 


मनुष्य शारोरिक-मानसिक आत्मिक-अनेकागो का एक जटिल यौगिक जीव 
नहै। यही कारण है कि, उसके जीवन-सम्वन्बी विषयों को समझने-समझाने मे 
अच्छो-अच्छो के सिर चकरा जाया करते है। समाज की गुत्यियों को सुलझाना तो 
और भी कठिन होता है, क्योकि वह ऐसे-ऐसे अनेक मनुष्यों का समूह होता है। 
एक ते। मनुष्य स्वयं जटिल, दूसरे मनुष्य-मत्तुष्य की जटिलता में असमाचता, तीसरे 
पारस्परिक हितो मे विरोध, इन सब विषगताओं के कारण समाज एक गोरख- 
घन्घा वन जाता है। फिर भी समाज-सेवी उसे सगठित बनायें रसने मे हीं सलग्त 
रहते हे, क्यों कि समाज-मगठन ही कल्यागकारी होता है। 


साधते फी विशेष देन 


यह कहने की आवश्यकता नहीं कि हर समाज-सेवी अपने-अपने दृष्टिकोण 
से सम्गयज की सेवा करना चाहता है। भातिकवादी उस की देख-भाल भोतिक 
दृष्टि से करता है, तो अध्यात्मवादी जव्यात्म-दृष्टि से। समाज-शास्त्र के 
अनेक पहलू होते है, जैसे--त्याय (तक और कानून), घमम, नीति, अर्थ 
(सम्पत्ति), राजनीति, इतिहास, आरोग्यादि । जो जिस दृष्टिकोण का सेवक 
होता है, वह उसी दृष्टिकोण को लेकर समाज के इन भिन्न-भिन्न अगो का भी 
अध्ययन और सेवन करता है। अर्य-विषयक भौतिक विषम्ताओ को मिटाने 
के लिये आरूढ होने वाल्म माक्स भौतिकवादी था । इसलिये उस ने धर्म और 
नीति को भौतिकता की कसौटी पर कसा। घर्मं उस पर न कसा जा सका। इससे 
उसे फेंक दिया | नीति कसी जा सकी, इस से उसे अपने ढंग से अपना लिया-- 
यह हम गत आठवे अध्याय में देख चुके हैं। जिस प्रकार मास ने नैतिकता को 
भौतिक दृष्टि से देखा (7४८८ब्रोछा; एणाएव्एए०प रण ग्राणवं3 ण लीग, 


रोड मात और गापी का साम्पदर्शन 


उसी प्रकार इतिहास को भो देखा है (ग्राधधट्यछों ००॥०८७७०॥ ० ॥507 ) | 
इतिहास की इस भौतिक दृष्टि का मार्क्सवाद में वडा महत्त्व माना जाता है, क्योकि 
उस की वदौलत पूजीपति श्रश्कि, द्विवर्गीय सधर्य की आवश्यकता और उपयोगिता 

सप्रमाण निद्ध की गई है। मार्क्स की यह एक नवीन ढग की विशेष देन है। 
इसी पर अब हमे इस अध्याय मे विचार करना आवश्यक है। 


विशेष देन जानने के लिये पूर्द स्थिति फा शान आवश्यक 


विशिष्ट सामान्य का अनुगामी होता है। जब तक, सामान्य क्या है, यह न जान 
लिया जाय, तब तक विशिष्ट क्‍या है, यह नही जाना जा सकता। अत यह जानने 
के पूव कि मावर्स की विशेष देन क्या और कैसी है, यह आवश्यक हो जाता है कि 
हम पहले इस वात को ही सक्लेपत जान लें कि उस समय मअथंज्ञास्त्र की सामास्य 
स्थिति क्‍या थी, अर्थात्‌ मावर्स के पूवंगामी अय्यंशास्त्रीय पडित्रों ने अर्थशास्त्र के 
क्षेत्र अथवा दायरे (5०09८) को कितना वना रखा था, और अपने कार्येक्षेत्र मे किन 
विधि (77/॥४००) का अनुपालन करते थे, क्योंकि इन्ही दोनों विषयो के सम्बन्ध 
मे---विशेषकर विधि के सम्बन्ध मे---माक्से की विशेष देन कही जाती है। 


अर्यशास्त फा क्षेत्र 


(अ) भारत में उस की प्राचीनता--अर्थझ्रास्त्र की उत्पत्ति कव और कैसे 
हुई, और उस का दायरा क्‍या, कितना रहा, और क्‍या होना चाहिये, इस पर 
मतभेद है। कोई तो उसकी उत्पत्ति केवल ढाई-तीन सौ वर्ष पहले की वतति 
हैं, और कोई उस की प्राचीनता भारतीय वेद-काल तक खीच ले जाया करते है। 
हर चीज़ का इतिहास होता है। यदि इतिहास को न मुलाया जाय, तो हम उस चीज 
के आदि स्वरुप को देख सकते है जौर यह भी जान सकते है कि वह चींज़ क्रमग 
परिवर्तित होती हुई वरतंमगन स्वस्प को प्राप्त कर सकी है। यही हाल अथंगास्त्र 
का है। जाज जिस ढग से वह ल्खि-पढा जा रहा हे, वैमा वह प्राचीतकाल में 
नही था, और हो भी नही सकता घा, परन्तु इस का अर्य यह नही कि लोगो को 
प्राचीन काल में अथवा किसी अन्य काल मे अर्थभ्ास्त्र का ज्ञान हों नही था। जव से 
समाज-जीवन प्रारम्म हुआ, अथवा यह कहिये, जब से मनुष्यो के जीवन-सम्बन्धी 
विभिन्न क्षेत्रीय सम्पर्क बठे, तभी से उन क्षेत्रों का ज्ञान प्रास्म्म हो गया। यदि 
तत्मम्वन्बी ज्ञान न होंता, तो मम्पर्क ही उत्पन्न न होते, और भविष्य में वे टिक भी 
न पाते। तो वह ज्ञान उठना ही सोम्ति रहता है, जितनी कि उस सग्य की 
परस्वितिया रहती हैँ। यह वात मानी जा सकती है कि छेखन-कला के आविप्कार 
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के पूर्व यह जान केवल मो खिक ही रहा हो, और पुस्तकाका रो मे प्रकट न हो सका हो । 
परन्तु शास्त्र” का अर्थ केवल पुस्तक या 'ग्रन्य/ नहीं होता। उस का यथार्थ 
अय॑ तो होता है ज्ञान; या विषय-विशेष का शात(्र।' जब यह ज्ञान-विशेष ग्रन्याफार 
में प्रदशित हुआ तो भालकार्रिक भाषा में (८0एपरॉक्लाश' 6 ६ ८०7४॥४८१) 
ग्रन्थ को ही शास्त्र कहने लगे। इसलिये यह निस्सकोच कहा जाता है कि जब से 
सनाज में मनुष्य का साम्पत्तिक अर्यात्‌ आथिक व्यवहार प्रारम्भ हुआ तभी से 
मनुष्य अर्थशास्त्र का ज्ञाता बना, भछे ही प्रारम्म काल मे उस की आवश्यकताएँ 
अत्वन्त सीम्ति रही हो, और तदनुकूल साम्पत्तिक सामग्री भी थोडी रही हो। 
यदि लिखित ज्ञान ही शास्त्र कहा जाय, तो भी अर्थशास्त्र की प्रचीनता मे कोई 
बाबा उपस्थित नहीं होती, क्योंकि हस्त-लेखनकला भी बहुत प्राचोन है। चूंकि 
ससार के साहित्य मे भारतीय वेद-काल प्राचीनतम माना जाता है, और चूँकि 
पाइचात्य निष्पक्ष इतिहासज्ञों ने भी मारत को ही सम्यता का जन्म-स्थान स्वीकार 
किया है, इसलिये यह कहना अतिशयोवित न होगी कि सव से पहले आर्पो को ही 
अयंणास्त्र का ज्ञान हुआ, और उन्ही ने उसे सव के पहले व्यक्त किया। यह केवल 
हणरी मन-गढत्त बात नही है। उस के वेदों में ही प्रमाण मौजूद है। अथवंवेद 
में व्यावहारिक जीवन-सम्वन्धी मत्र भौर तुक्‍्त है।' इन मे कुछ चूक्‍त ऐसे है, जिन मे 
अर्थ शास्त्रीय विपयो की चर्चा प्रार्थंनाओ के ८प मे मिलती है। प्राचीन भारतीय 
साहित्य काव्यग्य और प्रार्थना-प्रधान रहता था। प्रार्थनाएँ और देव-अर्चनाएँ 
विपयानुकुल हुआ करती थयी। जिस भाव को जागृत करना हो, जिस कार्य की 
सिद्धि करना हो, उसी के अनुसार देव-विशेष का आह्वान किया जाता था। भौति- 
कता-जन्य पत्तन-मूल अभिभान, दम्म, पाखण्ड आदि मे मनुष्य गर्क न होने पाये, 
इस अभिप्राय से उस का ध्यान सर्देव दिव्य शक्ति के भिन्न-भिन्न दृष्टिकोणो पर 
खीचकर रखा जाता था। इसीलिये शरीर के प्रत्येक अग मे किसी-त-किसी देव 





१ फ्गाठहाड 5थ्यान्,ता कराए ॥९000०77०-- घजास्त्र हग०णा०्त2०, 
060270927(0 0 ९ 70७0602८) 

२ पाठ शा०्पात 96 92०९प गए था पा ॥5 ० पाल ए४ठते05 
(/0पाप्ाहढ 607 शा १8 शंग्रा0जं एढावगर्गरए पाल जाजवकोब०ट 
णए १००7१ प्रछातर ० प्र शत, ऐज. संशाफछ० तप, एप 
गज हू ए पक्ाधाधा3 शिव प्रणद २? था 938० 6 

३ भत्रो के समूह फो सूचत फहते हैं। सुकत में मत्र-सर्या कस-श्यादा 

हो सकतो है। 
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का वास बताया गया है। यह दाव है भी सही। यदि आान्तरिक दिव्य णक्ति 
किसी स्थान से गायव हो जाय, तो या तो सारा घरीर ही नप्ठ हो जाय, या अग- 
विद्येप ही निकम्मा बन जाय। इस दिव्य शक्ति के विना न हम ही रहे मौर न हम 
अपने ऋृत्य-व्यवहारों को ही सफल बना सर्के | इसीलिये लोकिक उनत्ति अयवा व्याव- 
हारिक जीवन-सम्बन्बी सफलता के हेतु तदनुकूल उसी दिव्य शक्षित की प्रार्थना-- 
कभी उसे इन्द्र, कमी सूर्य, कमी अग्नि आदि कह कर--की जाती है, क्योकि ये 
नाम तेज-अकाग-अहा-्शीर्यादि के प्रतीक है, जिन से सम्पन्न हुए बिना किसी 
प्रकार की सफलता मिलना असम्भव होती है। गरज़ यह है कि अयवेवेद पढते 
समय भी इस प्राचीन देवन-पद्धति पर अवश्य ध्यान रउना चाहिये। उसे, प्रगति- 
शौल कहाने वाले दम्भिया के घब्दो मे दकियानूमी', या मेक्‍्समुलर के शब्दों मे 
विच्चों तैसा वठयढठाना' कह कर नहीं उडा देना चाहिये। इस थोडे-ने आवश्यक 
विपयान्तर के वाद अब हम पाठको की दृष्टि अयवंबेद के दं।चार नूक्तों की और 
वमाकपित कर बताना चाहने है कि उस मे एक ओर तो मृलू घना दि के द्वारा उतत्ति, 
तया कप्र-पिकया दि द्वारा वाणिज्य इत्यादि करने प7 जोए है, तो दूसरी मोर कृषि- 
कृत्य पर। एक ओर राज्य-करो को देने का जिक है, ता दुसरी ओर ऐक्य-प्रधान 
समृड्िमाली सम्गज का। व्यवितगत एवं सामाजिक दोनो दृष्टिया उस में मौजूद 
हैं। सस्कृत भाषा के विद्वान्‌ श्रीपाद दामोदर सातयलेकर ने अथर्ववेद के तृतीय 
काएड के अपने सुवोय भाष्य मे बडी उत्तमता से सम्याया है कि उदत काण्ठ के १५वें 
सूक्‍त में वाणिज्य से घन की प्राप्ति', १७व में कृषि से सुत्र प्राप्ति, १४वें मे 
समृद्धि की प्राप्ति कपना', एवं २९वें में सरक्षण कर का देना' बताया गया है। 
उन मे से कुछ पद दुष्टान्त स्वरूप उल्लेसनीय है। 'इन्द्रमह विज चोदयारि' 

(मैं वणिक इन्द्र को प्रेरित करता हूँ) अर्यात्‌ वाणिज्य-सम्वन्धी शक्तियों 
(००प्रापाशटर्वं 07 ९००००ाण्ाट 07८०७) के कार्य-कारण पर मनन करता हुआ 
उन का मनन्‍्यन करता हूँ (चोदयामि)। थे पन्य नो वहवो देवयाना अन्तरा 
थावा पृथिवी सचान्ति” अर्थात्‌ श्रुवछोक और पृथ्वी के मध्य में जाने-आने के जो 
दिव्य मार्ग है, उन से 'यथाकरीत्वा घनमाहराणि' आजा कर व्यापार करते हुए 
बहुत-सा घन प्राप्त करें। इसी तरह कृपि-सावन, हल, गौ, चैल, घोडे आदि की 
रक्षा करने और वाय्‌ एवं नूर्य (शुनासर)" के द्वारा खेती की उत्तम उपज प्राप्त 





४ अयव॑बेद, तृतोय काड, सु० १५, म० १०२ 
'. ५ अयव॑चेद, तुतोय काड, सु० १७, म० ५, ७ 
श्री सातवलेकर ने शुनासोरी' का अर्य 'दायु और सूर्य, लिखा है शुना- 
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करने पर १७वें सूक्‍त में कहा है। २९वे घृक्‍त में राज्य, राजा के सभासदों के 
बारे मे तथा कर रूप मे अन्न का सोलहवा भाग ले लेने, और समाज-सरक्षण 
एब्र समाज की आवध्यकताओ की पूर्ति के हेतु उस का उपयोग करने के विषय में 
कहा गया है। - 

अथर्ववेद मे कथित प्रमाणो के मतिरिक्त और भी प्रमाण है, जिन से सिद्ध 
होता है कि प्राचीन भारतीय अर्थशास्त्र से अनभिज्ञ नही थे। श्री वालकृष्ण ने 
इस प्रकार के पाँच प्रमागो का उल्लेख किया है, परन्तु केवल निम्नलिखित ही 
विचारणीय है -+- 

(१) प्राचीन काल मे चार उपबवेद बनाये गये थे, यथा---आयुर्वेद, धनुर्वेद, 

गान्धवे-वेद और अयंबेद। 

(२) विष्ण्‌ पुराण मे लिखा है कि भारत मे १८ प्रधान विद्याएँ विद्यमान 
थी, जिन में एक अयंक्षास्त्र भी हे। 

(३) अमरकोश और थुक्रतीति जैसे प्राचीन ग्रन्थों मे अर्थ-शास्त्र' की व्या- 
रया की गई हे। 

(४) भारत के महाराजाधिराज चद्धगुप्त (३२१-२९७ ई० पूर्व) का महा- 
मत्री प्रसिद्ध चाणक्य था। उस का अधथ॑ं-शास्त्र नामक ग्रन्य अभी 
तक उपलब्ध है।' 

(ब) पाइचात्य देशों भे उस्त का उदुभव--परल्तु पाश्चात्य देशो के विद्वान्‌ 
अपनी खोजो को केवल ग्रीस की प्राचीनता त्तक ही ले जाया करते हे, क्यों कि उन 
के इतिहास में गीक-सभ्यता ही सब से प्राचीन है, अत अथ॑-शास्त्र के पडितों का 
कहना है कि प्रीस-निवासी प्राचीन कोल ही मे इकान्तामी' या इकानामिकर्सा 
(९००१०४५ 67 ९८००॥००श०७) जब्दी का प्रयोग अपने बोछ-चाल मे गृह-सम्बन्धी 
खर्चो की मितव्यथिता वताने के अभिप्राय से किया करते थे। पोलिटिकल इकानामी 
(एऐगाएटश 0०7०7५)--पही अधेगास्त्र का नाम वर्तमान काल मे प्रसिद्ध 
है--का उद्भव सन्‌ १७१५ ई० मे बताया जाता हे, जब कि फ्रेव भाषा मे एनटोन 
डी मॉन्ट श्रीटित की त्रेतेदुल इकानामी पोलितीक (7७९ 5०८०6 
ए०7४८४ ॥०७7०४५)”* नाम की पुस्तक प्रथम बार प्रकाशित हुईं। आज कल 
सीरो' शुनासीर" का दिवचन हे। शुनासीर ' इच्ध का विशेषण है (देखो भिडे 
फा सस्क्ृत-अग्रेजी कोश) 

६ प्रो० बालकृष्ण द्वारा विरचित अर्थशास्त्र, पृष्ठ २-३- 

छ,. (अत एलह्रटफछ ती रिगरापठ् #८णाणाए, है 7 - 
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वोलिटिकल' जब्द सुनने से राजनीति' का अर्थ हमारे मन मे समा जाता है, 
परन्तु जिस प्रकार इकातामिक शब्द ग्रीक भाषा का है, उसी प्रकार पोलिटिक 
भी है, जिस का अर्थ होता है राष्ट्र' (९४४००), और पोलिटिकर्ू उसी 
का रूपान्तर है, इसलिये जब पोलिटिकल इकानामी” का प्रथधोग किया जाना 
प्रारम्भ हुआ, तव उस फा अर्थ वजाय निजी या कौटुम्बिक मितव्ययिता के राष्ट्रीय 
मितव्ययिता' हुआ। राष्ट्र! और राज प्राय अभिन्न व्यवस्थाएँ हैं, अत पोलि- 
टिकल इकानामी' मे राज-सम्वन्धी आय-व्यय के व्योरे का समावेश होना भी आव- 
इयक हो गया। राष्ट्र या राज-सम्बन्धी आय-व्यय प्रजा के अनेक हाल-रोज़गारो 
पर निर्भर रहता है, जैसे---$षि, वाणिज्य अयवा व्यापार, कर-वनूली आदि, इसलिये 
तदनुसार अर्थशास्त्र का विस्तार होता गया। फिर, वस्तु-निर्माणक कारखानो 
आदि में वृद्ध, बालक, स्त्री जाति तया अन्य अथक्त श्रमिकों की रक्षा करना, पूजी 
और श्रम-विमागों का सुयोग करना, उत्पादन-वितरणादि तथा अन्य प्रकार के 
सावनो हारा सम्गज में सुख-लाम की स्थापना करना। इस त्तरह की कई वातो का 
सम्बन्ध राज की अर्थ-तीति अपनायी गई, अत 'पोलिटिकल इकानामी' का क्षेत्र 
भी फैलता गया, यहाँ तक कि उस मे अन्तर्राप्ट्रीय सम्बन्धों का भी उल्लेख होना 
अनिवाय॑ हो गया। परिणाम यह हुआ कि विपयानुसार उस के कई नाम होते 
गये , जैसे---सिविल इकाना मिक्स, पब्लिक इकानामिक्स, स्टेट इकानामिक्स, नेशनल 
इकानामिक्स, सोशल इकानामिक्स, इन्टरनेशनल इकानामिक्प इत्यादि। गरज़ 
यह हे कि मनुप्य-पम्राज से सम्बन्बित प्राय सभी प्रसग, किसी-त-किसी हद तक 
बययगास्त के क्षेत्र के अन्तगंत आ जाते है। इसलिये कई प्र्थशास्त्री उस की 
व्यापकता की द्‌ प्टि से उसे सोनल इकानामिक्स (सामाजिक अर्थच्ास्त्र) या केवल 
इकानाश्क्स' (अर्थ-शास्थ) कहना ही उपयुक्त समझते है। यह तो हुआ अर्थ- 
गास्त्र का क्षेत्र, विषयो के समावेश की दृष्टि से। इस के अतिरिवित यह भी देवना 
जरूरी है कि अर्थवास्त्र के अन्तर्गत वर्णित विषयों का अध्ययन किस दायरे तक 
होना चाहिये। क्या हमे केवल कलाप्रेमी अथवा प्रकृति-दर्णक की तरह आधिक 
घदनाओं गौर सम्बन्धी (ए८०घा०्फरा2० शञाल्यत्णाला4 थाते उढाथ्प०णा) 
का द्रप्टा-मात्र होकर रहना ही काफी है, या कि उस के साथ ही साथ उनके कारण- 
कार्य (०५८७८ वात टली) पर भी विचार करना चाहिये, अर्थात्‌ क्या 
जो जैसा है, उसे वैसा ही बिना किसी हस्तक्षेप या छेड-छाड के देखते रहना ही 
अयंशास्त्र का काम है? या कि दर्णन-मात्र एव कारण-कार्ये ढूँढने-मात्र से सन्‍्तोष 
न कर उन्हें इस प्रकार मोडा जाय, अथवा उन्हे इस प्रकार वच्च में किया जाय कि 
वे समाजोन्नति के हेतु काम में छाये जा सकें। ये ही दो प्रकार के अर्थशास्त्रियो 
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के दल है, जो अथंशास्थीय क्षेत्र की सीमा को वाघते हैं। एक दर का कहना है 
कि हमे दिना छेड-छाड किये, जो जैसा है (५४७६ 9) वैसा ही देखते रहना 
चाहिये। इस दलवालो को नेचरलिस्ट ([िएएथ/।४७) या 'फिजियोक्रेट' 
(शएभ०८८४४) अर्थात्‌ (प्रकृतिवादी) कहते है ।* इन की “वित्ता छेड- 
छाड” वाली नीति लिसर फेयर (058० शिए्८) नाम से प्रख्यात है। 
दूसरा दल कहता है, यह बात ठोक नहीं। अर्थशास्त्र का क्षेत्र केवल आर्थिक 
धटनाओ और सम्वन्धों को देस लेने से, और उन के कार्य-कारण-सम्बन्ध स्थापित 
कर लेने से समाप्त नही हो जाता, वल्कि उस के अन्तर्गत सशाज की भावी उन्नति 
की दृष्टि से, कया होना चाहिये, (४४४८ ०घ९॥८ ॥0 9०), इस पर भी विचार 
निर्वारण करना आवश्यक होता है। पहले दल वाले प्राकृतिक स्वाभाविक नियमों 
की त्ोड-एरोड पसन्द नही करते, और दूसरे दल वाले ऐतिहासिक धटनाओ आदि 
से सवक सीख कर सम्ाजोत्यान के अभिप्राय से विकासवाद या क्रान्तिवाद का 
सभयेंन करते है। माक्स का दुप्टिकोण इस दुसर दल से मेल खाता है, अथवा 
यह कहिये कि मावर्स कुछ बढा-चढा हुआ--कुछ नवीनता लिये हुए इसी 
दल का है, जैसा कि हम आगे चलकर देखेंगे। इस दऊ को ऐतिहासिक स्कूल 
(स्रा॥रणा०»! $0॥00०) कहते है। यदि हम माक्स के विविध ग्रन्थों को पढे 
और उत्त की विचार-धारा पर मनन कर उन के जीवन के प्रयत्नों को देखे, 
तो हमे यह निश्मकोच मानना पड़ेगा कि वे केवल अर्थगास्त्रीय सिद्धान्तो 
से ही क्रान्ति नहीं छाता चाहते थे, वरन्‌ मनुप्य-समाज से सग्वन्धित सभी 
पहलुओ को क्रान्तिग्य करना चाहते थे, हालाकि उन सब का आधार प्रमुखत 
उन्होंन अर्थशास्त्रीय घटनाओं को वना लिया था। इस दृष्टि से माक्‍्से के 
घास्त्र को यदि सामाजिक अर्थशास्त्र (500०2 ४८०ाएणा॥८४३) न कहकर 
'समाज-बभास्त्र' या सम्गज विज्ञान! (80०४ $8टा०१८०) कहा जाय, तो अधिक 
उपयुवत होगा, क्योकि शाक्स ने हर जगह सामाजिक वृद्धि अथवा समाजोन्नति 
(80०४ 06ए००ण)गरथ्या) और सामाजिक कति अथवा सामाजिक कर्म 
(800०० 8०४४॥9) के साम्ञ्जस्य की ही चर्चा की है। इस वृद्धि और कृति के 
विपय को समाज के किसी क्षेत्र-विशेप से सीश्ति नही रखा है। माक्स और उन के 
साथी अपने-आप को वैज्ञानिक समाजवार्दा/ ($छ८१४ग० 80०87) भौर 
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अपने मत को वैज्ञानिक समाजवाद' (8०व्यां्री० 5०0०थ्ध्य) कहा भी 
करते थे। 


अयंज्ञास्त्र का वज्नानिक स्वरूप 


अर्थगास्त्रीय दायरे (5०००८) के विषय में जिस प्रकार मतभेद है, उसी 
प्रकार अवंभास्त्रीय विधि (7८7०0) के विपय में भी मतभेद है। जिस 
वैज्ञानिक ढग से वर्वभास्त्र का पठन-लेखन आजकल देखा जाता है, वह प्राचीन 
काल में नही था। उस समय की आयिक घटनाएं लौर सम्स्याएँ इतनी विस्तृत 
ओर जटिल नहीं घी, जितनी वे उत्तरोत्तर बटती हुई आज हो गई हूँ। उनके 
विस्तार और जटिलता के काय्ण ही अरथंगास्त्र को, हमारी समझ मे, क्रमश 
वैज्ञामिक पद्धति को अपनाते जाना पडा हैँ। यो तो प्राचीन काल मे भी सम्पत्ति- 
प्राप्ति, गृहकठाओं,, व्यापार, विनिमय-सायनों, मुद्रा आदि का प्रचार था गौर 
उन के सम्बन्ध में लोगो को कुछ-न-कुठ ज्ञान भी था। उन के ज्ञाता राजाबो एवं 
जन्य व्यक्तियी क। उन दिपयो पर झूपनी सम्मत्तिया और आदेश भी दिया करते 
थे, परस्तु ये मम्मतिया और जादेश आज जैसे वैज्ञानिक वाद-विवाद के निष्कर्ष 
रूप नही हजा काते ये। उस समय यह बाल नही उठी थी कि आर्थिक सभी प्रसंग 
पारस्पीफ सम्बन्पित दाने के कारण वैज्ञानिक सूत्र से वाबे जा सकते हैं। अयंभास्त् 
के इत्तिहानना वे कवनानुसार ययंज्रास्त्र का वैज्ञानिक स्वरूप सन्‌ १६१५ ई० के 
लगभग प्रारम्भ हुजा, जैसा कि हम पहले कह आये हैं। जब तक साम्राज्य और सामनन्‍्ध- 
काठीन आपिक व्यवस्था कृषि-प्रवात रही, उद्योग-बन्चे गृह और ग्राम बद्ध रहे, 
व्यापा' केवट घर जौर कौटूम्विक आवध्यकताओ की पूर्ति का सावन छोर्ट छोटी 
दुकाना के रूप मे बना रहा, जौर मुद्रा के स्थान में वस्तु-विनिमय का प्रचार रहा, तव 
ठक आवधिक प्रसगो की सम्बद्धता के विपय मे वैज्ञानिक विचार-धारा उठने के ल्यि 
उपयृक्‍त परिस्थितिया नहीं थी। कहा जाता है कि जव यूरोपीय जातिया अमे- 
रिका की सोत के दाद उस में वसने लगी, और स्पेन उस नई दुनियाँ की सुवर्ण 
चानो के द्वारा मालम्पल होने लगा, तब अन्य जातियों ते उसी प्रकार माला- 
माल होने के अभिप्राय से कुछ ऐसे नियमों का निर्माण किया कि जिस से उन के वैदे- 
शिक्र व्यापार और पूह-सिल्प-कर्मा की वृद्धि हो रके। यह प्रयत्न वाणिज्य-पद्धति 
(एद्ाट्थ्रापरोंट उज़ाॉटाा) के नान से विस्वात है। इसका प्रचार सोलहवी और 
सनहवी सदी में रहा। द्वव्य-प्राप्ति के छालूच में पाएस्परिक विद्ेष और ईर्पा की 
आग भडको, आ” इसलिये हर जाति ने अपने वाणिप्य-सम्बन्धी नियमों में इतनी 
क्छिप्टवा, तिपमता जौर सकीर्णता मर दी कि उस पद्धति मे सहज स्वभाव के स्थान 
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मे ने इस परिभाषा मे परिवर्तेन किया, और कहा कि साम्पत्तिक उत्पादन, वितरण 
वया जपत के साथनों को बनाने व्यला जासत्र अयंय्रास्त्र कहाता है।* यह अर्थ- 
शास्त्र का प्रावमिक सास्कृत्य स्वरूप (095८2 5८7००) कहलाता है। जागे 
चलकर यही तानाजनी के कारण पुराने ढरे का स्कूल (07फ०्त०६ 50फ०ण) 
कटा जाने छगा। और कोई उस की लिसर-फेयर' की नीति के कारण उदार स्कूल 
(.फलव 5८४०ण) कहने लगे। 


(म) वलसिकल स्फूल को डिडक्टिव विधि (0८तम८०२० उत०४४०१) 


इस के आगे वैजञानिक विधि के विषय में विशेषरूप से कशमकश हुई। कौन-सी 
विधि का थनुपालन करने से सत्य की प्राप्ति जर्थात्‌ यथार्य की खोज हो सकती है, 
इस पर वाट धिवाद होना प्राउम्म हो गया) भारतोय मीमासा में इस सत्य-सिद्धि 
के लिये छ सायन बताये है--प्रत्यक्ष, बनुान, उपमान, जब्द, बनुपलूब्यि, जौर 
मर्चात्त्ति। उन पर यहा विचार करना आवश्यक नहीं। हमे तो यहा केवल पाण्चात्य 
वैज्ञानिकों की ही पद्धति पर विचार करना है, इसलिये पहले उपरोक्त क्लासिकल 
स्कूल वालो की ही विधि के विपय में जान लेता चाहिये। वे कहते ये कि सचाई 
पर पहुँच जाने के लिये थिडक्टिव विधि (0667४८४७६९ ऋध्या5१) हो उत्तम 
होती है। इस विधि के अनुसार कुछ स्वीकृत बातों या तत्त्तों का वर्तमान रहना 
पहले ही से मान लिया जाता है, जौर फिर उन के आधार पर परिस्थितियों के 
अनुसार सिद्धान्त निकाले जाते ह, जैसा रेव्रायधित में किया जाता है। उ्दा- 
हागाय॑ इस के दल के अर्थभास्नी इस दत्त्व को प्रयम से ही मान लेते है, कि मनुष्य 
कन-से-कम परिश्रम से अपिक्र-में-जधिक सन्‍्तीप प्राप्त करना चाहता है, जौर फिर 
उस आधार पर ऋनेक सिद्धान्ों का निर्माण करते हैं। गरज़ यह कि वे सामान्य 
नियमों का समयंत्र लब्यों जयबा ऐतिहासिक घटनाओं के वर पर किया करते 
हैं। चूकि उन का सिद्धान्त ही है कि मान पिऊ सम्बन्ध प्राकृतिक जयवा स्वाभाविक 
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प्लमों से बंधे रहते हैं; इंसीलिये इस (डडविट॒द विधि फो अपनाये बिना उस का 
काम चल भी तो नही सकता । 


(श) ऐतिहासिक स्कूल को इसइविटरण चिधि ([सिपेषणीए० छाल्ता०0) 


परन्तु इस बलासिकल स्कूल के अतिरिक्त एव दूसरा दल और है, जिसे 
ऐ स्कूल या गथार्थवादी (प्रा#णाव्क्षे उलाएणं ण एथथ५5००) 
कहते है। इसे की तरीका यह हैं फि वह पहले कुठ लिष्वित तथ्यों को देखता हैं 
प्र फिर उसके आवार दर सामान्‍य सिबम की निर्माण करता है। जैसे हर पदार्थ 
को गिरते हुए देखकर गुएत्वाकर्पण को घिद्धान्द निकाला गया। द््स 

इनडविटव विधि [ऐप०परट शक्षए०्प) कहते हैं। अर्थशास्त्र के क्षेत्र 
मे इस तप्यों को देखने के! कई तरीके है। उसे शे से एक तरीका है इतिहास 
का अध्ययंत करती : और सर ड् गणनादी की सूची (#क्षछ०८्र) पर 
ठुलुवात्मक दुष्ट से मनन करता। गयओं सह कि पूर्वकालीन और वर्तमासकालीन 


श्प्ड * भाक्स भौर गाधी का साम्यवर्शन 


भी तो इतिहास की अवहेलना नहीं करता। वह वर्तमान और ऐतिहासिक 
वथ्यो की सहायता से ही अपने स्वामाविक सिद्धान्तों का समर्थन और उपयोग करता 
है। नाक को चाहे सीबे पकड लो या घेरा देकर, वात तो एक ही है। इमोलिये 
जीड ने कहा है कि “आखिरकार नवीन स्कूल (र#०पघ८्थ 5थ्ा००) भी उन्ही 
विचार-पाराओं को जपनाता है, जिन्हे पुराना स्कूल अपनाता है। उसने कोई 
आध्िक-विज्ञान की पुमर्रचना तो की नही है, सिर्फ उस ने उस मे एक नवीन जोवन 
--7ई स्फूति अवश्य छा दी है।. वह उन अटल और मूल कारणो की ब[र दृष्टि 
ही नहीं करता, जो हर स्थान में आथिक घटनाओं के निर्माता होते है। . विज्ञान 
की दृष्टि से यदि किसी व्यापक आवार को मान लेना खतरनाक कहा जाय, तो 
उस से अधिक खतरेवाली वात तो यह है जो कहा जाता है कि आथिक जोवन 
के अन्तंगंत सावभौमिक और सार्वेकालिक सर्व-सांमान्यता है ही नही।< 
हमे इस बात को स्वीकार करना ही पडेगा कि कुछ ऐसे सर्व-सामान्य गुण हैं, जो 
मनुप्य-मात्र भे पाये जाते है। इस का उत्तम सवृत इतिहास से ही मिलता है। . 
इसीलिये हम (पुराने स्कूल की) काल्पनिक विधि को (ठडा करके) पूर्णत नहीं 
उड़ा सकते। पुराने स्कूल की भूल इस मे नही है कि वे काल्पनिक अथवा अमूर्त॑ 
विधि (2050४०८ 77८7700) का प्रयोग बहुबा किया करते है, वल्कि इस मे है 
किवेकाल्पनिक को ही कई वार ययायें ही मान बैठने हें।, दोप डिडक्टिव 
तरोके को नही हूं, दोय है वो रढिमय एकैक वृत्ति (608728० 5977) को, 
जिसे त्याग करने के लिये हमे साववान रहना चाहिये। पही कारण है कि डिडक्टिव 
विधि का त्याग नही किया जा सका, वल्कि आ्िक विचार प्रवाहको के दो नये 
दलों ने उस का पुनरुण्यान ही पहले से अधिक निश्चित रूप में कर दिया है।'” एक 
दल का नाम हं--गणितमास्नन् (//०४००७०४४८४ 8८०००), और दूसरे का 
नाम है--अध्यात्मगास्त्र्ष (97८४०0छाव्यों 5८४००) । साराण यह है, जसा 
कि कीन्म ने कहा है, कि अर्थशास्त्र का कोई एक खास तरीका नही कहा जा 
सकता, जिस का वर्णन एक वाक्य या वाक्‍्याश मे कर दिया जा सके। अर्य शास्त्रीय 
कुछ प्रध्न ऐसे हैं, जिन का हू दोनो तरीको का प्रयोग करने से हो सकता है और 
कुछ ऐसे होते हैं, जिन का हल करना ने केवछ उक्त तरीको पर निर्भर रहता है, 
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नोट-.-उपरोक्त बहुत कुछ विचार जोड को इस पुस्तक के आमार 
पर लिखे गए हूँ। 


'सार्क्स और गाधी की विशेष देन रश्ष्५्‌ 


चल्कि हल' करने वाले की मानसिक गति, शिक्षण, एवं प्रश्न-स्वरूप पर भी 
निर्भर रहता है।। 


सार्क्स को विशेष देन को पुर्व स्थिति फा विहगावलोकत-- 


इस तरह हम उन्नीसवी सदी के प्राथमिक काल तक पहुँच चुके हे। उप समय 
यूरोप भर मे, क्षेत्र या दायरे की दृष्टि से, यह माना जाने छगा था कि अर्थ गास्त्र मे 
केवल “क्या है पर विचार नहीं करना चाहिये,” बल्कि “क्या होना चाहिये” इस 
पर भी विचार किया जाय। गरज़ यह कि अर्थशास्त्र कलाशास्त्र के बजाय 
विज्ञानशास्त्र माना जाने रूगा था। क्या होना चाहिये” मानसे वाले यथार्थत 
सभी वैज्ञानिक समागजवादी होते हे। तत्कालीन समस्त क्रान्तिकारी वैज्ञानिक 
समाजवादी वलासिकल स्कूल वालों की दो प्रधान वातों, याने भिरकुश स्पर्घा 
(77९०७ (00799०४४००) और खानगी. सम्पत्ति (?शफ8 ९70फुणा५) 
के विरोधी थे। इसलिये उन्हे मिटाने के अभिप्राय' से वे अपने-अपने दुष्टिकोण 
को लेकर तीन विभागों मे विभक्‍त हो गये ये। एक वे, जो हर प्रफार की खाचगी 
सम्पत्ति की नीति को समूल नष्ट कर देना चाहते थे। ये छोग “कम्यूनिस्ट' 
((/0०००्75७) 'कहलाते थे। दूसरे वे थे, जो केवल उत्पादन करने वाले सावनो 
का खानगीपन मिटा देता ही काफी समझते थे, और इसलिये वे सहकारिता 
(0०कृूथ८प्थ०००) के पक्ष में थे। ये सघवादी' अथवा कलेक्टिविस्ट्स' 
(0०॥९८०ए७७) कहे जाते थे। ओर तीसरे प्रकार के लोगो का अभीष्ठ 
केवल इतना ही था कि भूमि तथा मकानों का खानगीपन समाप्त कर 
दिया जाय। ये अपने-आप को राष्ट्रवादी (४७०णथााड) कहते थे। 
इनके अतिरिक्त एक प्रकार का समाजवाद ओर जाग उठा था। वह ऋान्ति के 
स्थान में विकासवाद को अधिक उपयुक्त समझता था , इसलिये वह राज्य- 
सरकार का आश्रय लेकर नये-तये कावूनो का निर्माण करके' सामाजिक विपम- 
ताओ का क्रमश अन्त कर देना चाहता था। इसी कारण से वह 'राज-समाजवाद' 
(908(6 500०थौ7) के नाम से प्रर्यात हुआ। 

इस तरह का विचार-ता रतम्य था यूरोप मे, जब जमेनी मे माक्‍से ने अपने “कम्यू- 
निस्ट समाजवाद' की नीव डाली। उसने अपने कार्य-क्षेत्र को सकीर्ण नही रखा 
--उसे व्यापक बनाया, ताकि उस के अन्तगंत उपरोक्त सभी प्रकार की वारणाओं 
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का समावेश हो जावे। उस ने अपने एस फायं-क्षेत्र को सफल बनाने के हेतु अर्थशास्त्रीय 
सिद्धान्तों को ही प्रमुखता दी। दायरे (5००००) की दृष्टि से यही बव्यापकता 
उस की विशेष देन कही जाने योग्य है , परन्तु इससे भी अधिक विधिष्टतर उसकी 
एक और दूसरी देन है, जिसकी प्रशसा सव ओभोर से कही-सुनी जाती है। वह है 
विधि (77000) सम्बन्धी। वह इस प्रकार है -- 

यह हमे मालूम हो चुका है कि मार्क्स के पहले भी 'इनडक्टिव (700०४ए०) 
भर्थात्‌ ऐतिहासिक (]#07८४) विधि का प्रचार था। इस विधि में माक्स 
ने एक नवीन ज्योति जगाई। यह नवीन ज्योति उस की दो वातों में दियाई दो। 
एक तो यह कि उसने ऐतिहासिक तथ्ये। को इतिहास के विस्तृत क्षेत्र से ढूंढ निकालने 
के लिये आग्रह किया और ऐसा करते समय उन की अविरुद्धता ((0755(००८५) 
और व्यापकता (00ग्रा-थाक्षाआएथा०5७७) पर विधेष ध्यान रसने की वात भी 
सुझाई। दूसरी वात उसने यह वताई कि इतिहास इस वात को सिद्ध करता है 
कि सामाजिक कृतिया उत्यित अर्थात्‌ उठते हुए चक्राकार में चला करती हैं, जो 
सम्णजोन्नति को भी उसी प्रकार बढाती जाती हैं। यही उत्यित अथवा ऊर्ष्व 
तक्राकार वाला उस का सिद्धान्त महान्‌ महत्त्व का कहा जाता है। इसीलिये हम 
उसे मास फी विशेष देन कहते हैं, परन्तु उत्यवित चक्र के सिद्धान्त फो समझने 
के पूर्व यह आवश्यक हो जाता है कि पहले हम चक्र-मिद्धान्त को ही 
समझ लें। 


चक-सिद्धॉन्त 


ससार के साहित्य में गुरुत्वाकर्षण (6७४ 0९ हु7४ए7(४0०7) जैसे 
सृष्टि-सम्बन्धी अनेक अटल सिद्धान्त हैं। इन सिद्धान्तों में से एक चक्र-सिद्धान्त 
(7,8७४ ०६ (7०८७८) भी है, जिस का नाम प्राचीन, मध्यकालीन तथा नवीन 
सभी ग्रन्था मे मिला करता है, हाला कि हम उस पर विशेष ध्यान नहीं दिया 
करते। ध्यान भले ही न दिया जाता हो, उसका महत्त्व भले ही भुला दिया गया 
हो, पर उस का छोक-अ्चार ता इसी से सिद्ध होता है कि आज भी छोटे-बडे मूर्स- 
स्याने सभी के मुख से सहज ही निकल पडता है कि “क्या करें, यह सुष्टिन्चक् 
है “बुरे फसे है इस ससार-चक्र मे” इत्यादि। सृष्टि, ससृति, या ससार, ये 
सव शब्द सृ” घातु के रुपान्तर है, जिस का अर्थ होता है सरकना अर्थात्‌ गतिवान 
होना ((0 77०४८) । जो गतियुकत हो, वही सृप्टि है, इसलिये सृप्टिन्चक् 
कहना कोई शेखचिल्ली की इकडम-तिक्रडम वात नहीं, और न किसी विद्/न्‌ की 
केवछ एक मानसिक कल्पना। वह है विज्ञान-शास्त्रियों की एक वैज्ञानिक सोज। 
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सुष्टि आखिरकार क्या है? नक्षत्र अथवा ग्रह-उपग्रहो का समूह। नक्षत्र कैसे 
है” चक्राकार , भले ही वे चक्र अण्ड के समान हो। नक्षत्र की गति क्‍या है? 
जपनी कील के आसपास चक्क रूगाना, तथा अन्य ग्रहों के चारो ओर भी चक्र लगाते 
रहता , इसलिये सारी सुप्टि, स्वहूप जौर गति दं।नो दृष्टि से, चक्राकार ही हे। 
रूप और गति के समात्त सृष्टि की विधि भी चक्राकार ही होती हे। जन्म-जोवन- 
म्रण, आदि-मच्य-अच्त, अथवा उत्पत्ति-स्थिति-लय, इन्ही तीत क्रियाओं के योग 
को सृष्टि त्ताम' दिया जाता हे। ये तीतो क्रियाएं क्रम-वद्ध रहती है, और कालरूपी 
कलाकार इस क्रमिक व्यापार को चक्रल्प से चलता ही रहता है। अत रूप, गति, 
विधि, तीनो प्रकार से सुष्टि चक्राकार है , इसीलिये आर्यावर्त के ईश्वर-वादियो 
ने सृष्टिसस्थापक विष्णु भगवान्‌ के एक हाथ में सुदर्शनचक्र का दर्शन कराया, 
बाकी तीन से शख, गदा और पद्म का।'' इस सृष्टिचक्र के रूप, गति और विधि 
को समझाने के लिये, यदि तेया[यिक से कुम्भकार के चक्र का दुष्टात्त दिया, तो 
उपनिषद्कार ने आठ या सोलह आरेदार र्थ-चक्र का। योगियो ने उसे मूछाबारादि 
पष्ट चकाकार के रूप मे देखा, तो कुछ अन्य लोगो ने उसे पद्म-ताम या तताभि- 
चक्र ही कहा। गावी से मी इम सुप्ट्स्पी सुदर्शन (सु-दर्शन) चक्र को नही 
भुलाया, और सूतोत्यादक चक्र को ही सुदर्शनतचक्र की उपमा देकर अपनाया, 
जिस की वदोलत वह कुछ हेर-फेर से आज भी भारतीय स्वततता का प्रतीक वन 
राष्ट्रोय पताका को सुशाभित कर रहा हे। जब सारी सृष्टि ही चक्रह्प है, तव 
विद्या-विधारदं। ने उस के आशिक प्राकृतिक और सामाजिक ऊँत्यों भे भी इस 
चक्र-नियम का प्रतिपालन होता हुआ पाया, जिसे कालान्तरिक अथवा युगा- 
न्तरिक चक्र-नियम (एश्ा०्पाव्यं ॥89 एी उश़्णंट) कहते है। यह 
युगान्तर क्षण-मात्र से लेकर कोटियो बर्ष पर्येत्त का होता हैं, भौर इसी के 
आधार पर, हमारी समझ मे, भारतीय दर्णन मे सृष्टि की चतुर्थुगी व्यवस्था एव 
सृष्टि-प्रलय के सिद्धान्त का निर्माण किया गया है। इसी के अनुसार जथेशास्त्रीय 
क्षेत्र मे मी नियत काल के लगभग---जैसे दस वर्ष मे--बीस वर्ष मे--अर्थ-सकट 
(ए८ल०वाएडे €००००घाठ टाणष्छा७)) आदि का अनुभव प्राय उसी प्रकार हुआ 
करता हे, जैसे---भौगोलिक ऋतुओ अथवा मूकम्पादि का होता है। जी कुछ कर्म 





१९ शल्, चक्र, गदा और पद्म--थे चारो, सुप्ठि की चार गतियों फे द्योतक 
हैं। शब्द से प्रारम्भिक अकाशवाणों अयवा। ओकारस्वरूप परिस्थिति, चक्र से 
सृष्टत्व, गदा' से सृष्टि का नियन्रण और प्म' से सूष्ठत्व से अलिप्तता अथवा 
मोक्ष का ज्ञान दर्शाया जाता हे। ऐसा हमारा विचार है। 

१७ 


र्ण्८ट सावस कौर गाधी का सास्यदर्शन 


रूप है बही सुप्टि हे, इसलिये कमी-क्मी सूप्दि-चक न कह कर कर्मे-चर्का ही 
कहते हू। कर्म' क' घातु से वना है, और सृप्टि' सू' घातु से, यह हम पहले बता 
चुके हैं। 'क का अर्य करना! (७८००७) और सु का अर्थ सरकना' (76000) 
होता है, यह भी हम देख चुके हैं, इसलिये जब कमें-सिद्धान्त को बौर सूप्टि- 
सिद्दान्त को, जो ययार्थंत एकही हैं, चक्र के रूप मे देजते हें, तव उन्हे क्रमण 
कर्म-चक सिद्धात्त' (8७४ ० 0एणा० &८ए००४) ओर सृष्ठि-चक सिद्धाल 
अथवा गति-चक्र-निद्धान्त' (98७ ० 0एटा० १0907) कहते हे। 


मार्क्स की डायलेक्टिक पद्धति अर्यात्‌ चक्रोत्यित या चक्रोध्वे-सिद्धान्त 


उपरोक्त विवरण से यह विदित होता हूं कि सृप्टि द्वप्ल्ओ में से कुछ तो 
ऐसे है, जो केवल कर्म-मिद्धान्त ([,8४४ ० 8८४०7) या यति सिद्धान्त (8७ 
१00००) कौ ही चर्चा करते हैं, और कुछ ऐसे हू जो कर्म-वक्त सिद्धान्त (8७४ 
0६ 0प्रथ्ा८ 8८०००) या गति-चक्र सिद्धान्त (.8४ ७ (09८7० 20007) 
की वात करते हैं। मार्क्स भी चक्र-सिद्धान्त को मानने वाला था , परन्तु उसे 
वात जेंच गईं कि सृप्टि कोई ऐसी चीज़ तो नही है, जो एक हो समान, 
एक ही स्थान पर चक्र लगाती रहे। यदि ऐसा माना जाय, तो उस में रूंढ़ि 
या स्तव्बता (४80०) का दोष जा जायेगा, और वृद्धि (१८ए८०एपा०7) 
न हो सकेगी , इसलिये उस ने प्राकृतिक दृषप्टान्तों एव ऐतिहासिक प्रम्गणों के 
आवार पर यह निष्कप निकाला कि सृप्टि की क्रियाएँ अथवा गतिया इस 
प्रकार वृद्धिपूर्वेके चक्राकार मे चला करती ह, जैसे नाग्रिनदार लाठी की 
नागिन, अयवा पेच की चंडिया घेरा देती हुई ऊपर को वढती जाती हैं और 
जिस का चित्रण इस प्रकार का होगा---पह वात लेनिन के निम्न वावय से प्रकट 
होती है -- 
#8 वटरलेण्फणथा६ पा इधटाएग्रट्ठीए 7९७९३४७ पाल उघ्चष्टठघ शारवपे9 
ए48९व, 9 7८9९३७ एीद्य 00र९एच्ड९, 0 3 प्रह्ठागत छब्डाड (फन्‍्ठुबापा 


ण ग्रद्ठ80077), 3 त्एशे०एऊम्राषपा, 50 ६० 87९80, गा आयववी5, गाए गा 8 
इगठाएह्ठी। तध6 ५ 


सृष्टि गतिवान है, यही मास का तक हे, जिसे डायलेक्टिक्स कहते है, 


ओर इतिहाम से सिद्ध होता है कि यह गत्ति अनन्त ऊर्ष्वं वृत्ताकार रहती है, जिमे 
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माक्संवाद मे ऐतिहासिक डायलेक्टिव पद्धति (॥ऋरठ्त्यों ता्वोटाए० 
7०7०0) ) कहते है। 


डायलेक्टिक्स के लक्षण 


'डायलेक्टिक'. (06८४८) के माने कोश में लिखे है--ति्क 
न्याय ।४ परन्तु एम० एन० राय ने डायलेक्टिकल मेटीरियलिज्म' (०्ाट्वों 
(बद्याव57) का अथे, इन्द्ातक भौतिकवाद' कहा है।' इस के कारण 
पाठको के मन मे शका होने की सम्भावना है कि दरअसल मावसंवाद के डायलेक्टि- 
बस कहने का क्या अभिप्राय है। डायलेक्टिक के माने यथार्थ मे 'तके' ही है, और 
इसीलिये मास के पूर्वगामी तत्त्ववेत्ताओ की तके-पद्धति को भी डायज़ेक्टिक्स 
ही कहते थे , परन्तु हम यह पहले कह चुके है कि माक्स आदर्शवाद अयवा अध्यात्म- 
बाद के विरुद्द था, और वह प्रचलित भौतिकवाद को भी अपूर्ण कहता था। मादणें- 
वादियों अथवा अध्यात्मवादियों को तो वह न केवल तर्क-हीन ही कहता था, 
वरन्‌ तर्क-विरोबी (४7४-०726०४०४७) तक कहा करता था। इसी तरह 
पूवेकालीन प्रचलित क्लासिकल भौतिकवाद भी, उस की सम्मति मे, पुराने ढरें 
का नौरस था प्राकृतिक नियमो पर आवारित हो कर चलने वाली ओर ऐतिहासि- 
कृता छोड देने वाहक उस का तके कोई तक मे शुमार नही किया जा सकता था। सर्च 
ओर से एकरस होकर उन्नति की ओर जो लक्ष्य होना चाहिये, वह्‌ भी उस मे नही 
पाया जाता था। वह इस वात को भूल रहा था कि मनुष्य ऐतिहासिक कारणो के 
चश सामाजिक सम्वन्धों के मिश्रण से रगा हुआ एक अजीव-सा अनेकांगी प्राणी हो 
गया है, और इसलिए उस की जीवन-सम्बन्धी गुत्यियों को सुलझाने के लिये इतिहास 
की सहायता छेना परमावश्यक हे , पर भौतिकवाद मास की दृष्टि मे, केवछ इसी 
बात को बताने मे लगा रहताथा किससार क्या है---कसा है , इत्यादि | वह यह जानने 
और बताने की कोशिश ही नही करता था कि समाज---पससार किस तरह परिवर्तित 
किया जाय | गरज यह कि उस का ध्यान इस ओर था ही नही कि ससार और समाज 
की काति कैसे हो, उन की नीति व्यावहारिक उन्नति की ओर किस प्रकार से चलाई 
जाय॥। एक और आध्िक भौतिकवादी  (&०070एा० (४८7४४) 
कहलाने वाले लोग थे, जिन के विषय मे कुछ खुलासा आगे इसी अध्याय मे कहेगे। 
उन में भी सकीर्णता थी। उन्होने केवल आ्थिक अग को पकडा, और वह मी व्यापक 


अं. 
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२६० मास और गायी का ताम्यदर्शन 


सप में नही, जन उन का रूथ्य भी सय शोर से एकरपी ने हीने के काएग श्प्न 
ही था, नो गपतेमु वी क्रति कही तन भात्त था। अब रह गया भाउसं-काल हे 
पूत्र का ऐनिटामिक नाड (प्रानत्तत्यो 500००), मो पह भी अपने तक 
ते चशापार गति, विशेपद- पकात्य गति की ओ- नहीं ऊे जा सका या, जैया फ़ि 
गायन ने दिया है। सास यह हे कि अध्पाममवार के विरोधी, और प्रचलित सर 
प्रता: के सपिकयाद से भमन्तुण्ट माक्स ने प्रकृति और विस्तृत इतिहास के प्र यो 
ही चात्य ऐफ प्रचकित नी तिज्याद की पदति मे एफ ऐसी सजीव नयीनता भरी 
फि जिस मे मनाप-समाज सावटारिक उत्ततिपूर्ण सवमान्ध क्राति की आर अप्रपर 
हो पक्के। मार्क का यए त्म-नाता छिनर-वितर, वेनसिग्पैर का तसंता पट 
ऐ। उस में नियमबद्धता ओर परम है, इसलिये बह विय्ान ही कहा जा। स्गा 
€। गावषप॑ ने स्वय कस है कि डायफ्रेविट्कन “शह्ममृष्ठि और लोकपिना: दान। 
शी गति ओे सामान्य मिद्धाता का विनान 8।५ और यह गति कस है ? उसे 
फी आर उत्तसेत्त- प्रयमर टाउेयाओ, चैसा कि छेनित ने निम्न डेप में यह फेर का 
व्याा किया है कवि “आपुनिक का में उनति का बिचार-.. विकास का विदा” 
भाय पूण रेप से मागानिक चैनना में प्रथणत क+ चुका है, हाड़ा कि ऐगिल के 
त्ताए्वि+ ज। पापुसार नही, करन उन 3 पित्त तसेके प९। मावस और एपिल्स था 
विज्ञान ययपि हेच+ के पिद्वान्ता प+ नागरित धा,ण त्यावि बह प्रचलित विय्ाम- 
न>+++.......__. 

१६ एपत्त बन लताड कक 3५९, $ 292 

७ हेविद छा एंतिहासिए सिद्धान्त पया पा, इसे समझने के लिये हम 
पिम्त उढग्ण हेते हैं... 

/हफ्रा०5, (7 कया [॥ 6 ? शा) 5 (66 पहन, [0705८९५ 
9, ५ श्रातभा०0 ०६ एणाउपताता ला 300१7 ०7, >कपपे 0 
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२१00, 86 फाप *, [0प, 85 ऐल्डाब, ॥९ *गाएली०्त, (6 तलर- 
णिकाषा ला पाच्प्लर २०५८5 6 गिक्तालाता! तत %णी 3 +९ फैचच्च्प 
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माक्स और गाधो फो विशेष देन २६१ 


सिद्वात की अपेक्षा बहुत ही अधिक व्यापक ओर गुण-मम्पन्न था। देखने मे तो यह 
प्रतीत होता हे कि यह उन्नति उन्ही स्थितियो की ५नरावृत्ति करती है, जो गुजर 
चुकी है, परन्तु यथार्थ मे ऐसा नही होता। वह दूसरे प्रकार से, (यानी तकार का 
नकार करके) उच्चतर आधार को लेती हुईं इस प्रकार पुनरावृत्ति को प्राप्त हो 
जाती है, मातों उठते हुए बावृत्ताकार (50 ॥0 59८४८ 77 हएए$) से चलती 
हो, न कि सम-रेखा के रूप मे--वरह उनति मातो छलाग मारती हुई, आपदाओं को 
पार करती हुई, क्रांति मचात। हुई बढती है---वह क्रम भग करता हुई, परिमाणो को 
लक्षणों मे परिवर्तित करत॑। हुई वढती जाती हे,--बह किसी शरोर-विशेष पर, 
या अन्य पदार्थ-विशेष के अ दर, अथवा किसी समाज-विशेष के भौतर कार्यान्वित 
होने वाले नाना प्रकार के आवेग। (07०७) और प्रत्रत्तियों (टार्वे्मात्न०) 
के परस्पर विरोध और सपर्प के द्वारा उन्न ति-सम्बन्धो आन्तरिक प्रेरणाओं को उत्पन्न 
करती हुई बढती हे। हर पदार्य या विषय के सब पहलू एक दूसरे पर आश्रित 
रहते है एव्र उन का निकटतम अमिट सम्बन्ध रहता है ओर ण्ही सम्बन्ध, जो गति 
की सर्व-सारान्य, नियश्रित विश्वव्यापितों क्रिया का त्िदेशक होता है--ये हैं, 
डायलेविटक्स के कुउ लक्षण, जिन के कारण उन्नति का सिद्दात (साथारण सिद्धात 
की अपेक्षा) अधिकतर सम्पन्न हुआ हे ।'* 
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रद मायसं और गाधी फा साम्यदर्शान 


डायलेपिटक दर्शन 


(भ) मानसिक प्रतिबिम्व की दृष्टि से--साराग यह है, कि मावर्स ने प्रचलित 
क्रम-चद्ध वैकासिक उन्नति के सिद्धात के स्थान में ऊ्र-मग उछलती हुई क्राति का 
उन्नति के सिद्वात की स्थापना की। मार्क्स ने यह स्पप्ट कर दिया है कि 
“डायलेक्टिक पद्धति वाले दर्गन मे कोई ऐसी स्थिति नही है जो अन्तिम, पूर्ण, रहस्य- 
मयी कही जा सके। वह इस बात को प्रकट करता है कि हर पदार्य परिवर्तनगील 
होता है और हर पदार्य के अन्दर भी परिवर्तन होता रहता है। बनने और मिटने 
की धारावाहिक क्रिया--निम्नस्तर से उच्चस्तर की ओर निरन्तर बढने की गति-- 
यही एक वात उस दर्घन के सम्पुण टिकती है। और (सच पूछा जाय ते। ) इसी जिया 
-+ सी गति का विचारदील मस्तिष्क मे प्रतिविम्बित होना ही डायलेक्टिकल दर्शन 
है, इसके सिवाय और कुछ नही |” व आप को विदित हो गयाहोगा कि जिस 
प्रकार भीतिकता मस्तिप्क मे नीति का प्रतिविम्बन कर तत्मम्वन्धी विचार घारा का 
प्रवहन करती है, उसी प्रकार वह अपने-आप मे निरन्तर वर्तती हुई ऊर्घ्बे गति या 
क्रिया को मस्तिप्फ में प्रतिविम्बित कर तत्मम्वन्धी विचारघारा का निर्माण किया 
करती हे। 

(व) आथिक व्यवस्था और क्रान्ति की दृष्टि से--चू कि मार्क्स का सिद्धान्त 
है कि पदार्थ अथवा व्यवहार से भाव अयवा चेतना आती है, इसलिये मनुष्य के 
सामाजिक जीवन की गुत्यियाँ भी उसी सिद्धात के आवार पर सुलझाना माव्संवाद 
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का प्रधान विषय रहता है। वतंमगगन सामाजिक चेतना जो न्याय, राजनीति आदि 
के रूप मे प्रदर्शित होती हुई दिखाई देती हे, वर्तमगगन सामाजिक व्यावहारिक जीवन 
पर निर्भर रहती है, ओर वर्तमान व्यावहारिकता ऐतिहासिक समस्त गति-विधि- 
फल के परिणाम-स्वस्य होती हे , अत अर्थजास्त्रीय सामाजिक जीवन की 
ययायेता जानने तया तत्सम्बन्धी उन्नति प्राप्त करने के लिये सामाजिक इतिहास 
पर दृष्टि रखना अनिवार्य है। मार्क्स ने लिखा है कि “मनुष्यों को अपने जीवन के 
सामाजिक उत्पादन-फाल मे, कुछ ऐसे निश्चित सम्बन्धों को अपनाना पडता है, जो 
अपरिहार्य होते हे, ओर जिन को स्वीकार या अस्वीकार करना, उन की इच्छा पर 
निर्मर नही रहता। ये सम्बन्ध भौतिक उत्पादन-शक्तियों की उन्नति-सम्बन्धी 
निश्चित स्थिति विशेष के छिये ही उपयुक्त होते हैं। 

“उत्पादन के इन सम्वन्धों के योग से ही समाज का आथिक ढाचा तैयार होता 
है। यही सच्ची नीव हे, और इसी पर कानूनी ओर राजनी तिक महल खडा किया 
जाता हे, तया इसी के अनुकूछ सामाजिक चेतना के निश्चित रूप हुआ करते है। 
भोतिक जीवन की उत्पादन-पद्धति सामाजिक, राजनीतिक और बौद्धिक जीवन 
की सामान्य साघनाओ को प्रभावित करती रहती है। मनुष्यों के व्यवहार का निर्माण 
उन की चेतना नही करती, वरन्‌ इस के विपरीत, उन का व्यावहारिक जीवन ही 
उन की चेतना का निर्माण करता है। वृद्धि की एक खास श्रेणी के आ जाने पर 
समाज की उत्पादक गक्तियो और तत्कालीन उत्पादन के सम्बन्धों मे, अथवा कानूनी 
शब्दों मे, साम्पत्तिक सम्बन्धों मे--जिन के अन्तर्गत वे कार्य करते चले आते है--- 
संघर्ष हो उठता हे। तब फिर ये सम्बन्ध उत्पादन-शक्तियों के वुद्धिकारक रूपो के 
बजाय (हासकारी ) जजीरे बन जाते है। बस, यही से सामाजिक क्राति का काल 
प्रारम्भ हो जाता है। आथिक जआावार का परिवर्तन होने पर, उस पर खडा हुआ 
पूरे-का-पूरा विस्तारमय भ्वत्‌ अधिक या कम तेजी से बदल जाता है।----मोटी 
दृष्टि से एजियाई, प्राचीन सामन्त-कालीन, आवुनिक वुरजुओ (अर्थात्‌ पूंजीपतियो ) 
की उत्पादन करनेवाली पद्धतिया, समाज की आर्थिक रचना के प्रगतिवान काल 
कहे जा सकते है।* 
डायलेक्टिक्स और इतिहास 

हमे यह ज्ञात हो चुका कि सामान्यत डायलेक्टिक का अर्थ तक होता है, 
जिस का प्रयोग माक्स के अतिरिक्त हेगिल जादि अन्य श्ास्त्रज्ञ भी करते थे। 
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माकसे ने उस मे वृद्धि की, जिस के कारण वह विज्ञान ही कहा जाने छूगा, और फिर 
दर्शन भी। अव हमें यह देखना चाहिये कि वह द्न्द्वात्मक दंत अथवा द्वन्द्वात्मक 
भौतिकवाद क्यो कहाया, जैसा कि एम० एन० राय के पूर्वोक्त उद्धृत कथन मे व्यक्त 
कर चुके ह। इन्द्वात्मक विशेषण का रहस्योद्घाटन तभी हो सकता है, जब हम यह 
जान ले कि डायलेक्टिक का इतिहास से क्या सवध है। डायलेक्टिक, मावस के 
मतानुसार, ऊध्वंचक्राकार गति का प्रतीक है। यह गति प्रकृति और मनुष्य सम्गज 
दोनो में विद्यमान है, इसलिये समाज की हर एक गासखा-उपशाखा मे भी उस का 
क्रम चला करता है। इस प्रकार की हर चक्राकार गति को देखना डायलेक्टिक 
का काम है, और इसी गति का देखना भोतिकवाद कहाता हे। गरज यह कि जब 
हम समाज को नोति-णाखा पर विचार करते है, तव उसे नीति का भौतिक 
विचार ((४/ढ7०७३ 007०6०7०4 णी एरक्रा८)) कहते है, और न्याय 
पर विचार करते हैं, तव न्याय का भौतिक विचार कहते ह, इत्यादि | इसी तरह 
अर्थशास्त्र का मौतिक विचार तया इतिहास का भोतिक विचार कहा जाता है। 
अर्थणास्त्र का मौतिक विचार न कह कर हम उसी को अयेशास्त्रीय डायलेक्टिक 
कहा करते हे, और इसी प्रकार इतिहास का भौतिक विचार के बदले हम ऐतिहासिक 
डायलेक्टिक कह सकते है। हम समाज की जाखा-उपशाखाओं की भौतिकता की 
वात न करके सम्पूर्ण भौतिकता की वात करे और कहे कि सम्पूर्ण भूतो में चक्रा- 
कार गति है, तो उसे डायलेक्टिकल भौतिकता (96८४८ ॥४७४८टापद्वाआ/) 
कहना ही पर्याप्त होगा। इसी डायलेक्टिकल भौतिकता को एगिल्स आदि मार्क्स- 
वादिवों ने 'ऐतिहासिक भौतिकता' (807०2 (४८००४) कह कर 
दर्शाया हे। इससे सिद्ध होता हे कि डायलेक्टिक और इतिहास दोनो एक ही 
व्यापक भाव के अर्थात्‌ व्यापक ऊब्ब चक्राकार गति के द्योतक हैँ। मार्क्स इतिहास 
को समाज का इस प्रकार का एक सीमित अग नही समझता जैसे न्याय, नीति, दर्गन 
या अरयंत्रास्‍्त्र होते हैं। इतिहास एक ऐसा व्यापक शब्द है कि उस के अन्तर्गत 
समाज के सभी अग्रो का पूर्वकाल से छेकर आज तक का वर्णन आा जाता है। इय 
प्रकार के सवोर्गाय शास्त्र के अध्ययन से समाज की सर्वागीय गति का ज्ञान हो जाता 
है या हो सकता हे, इसलिये मार्ब्स की दृष्टि मे इतिहास का वडा महत्त्व हैं। इसी 
प्रकार के इतिहास का अव्ययन करने वाला अविरुद्ध (00एश४८०/ कहलाता 
24 “वगा03 व्यो5 7 (. €,  कर्बेल्काटश गई) 
प्रशगादतो ग्रबध्पशाशा--3 ाफ्य 9070एल्‍त0.. #छम कऋाह्टीवा (0 
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है, क्योकि उस का ध्यान केवल अग-विजेष पर नही रहता, जैसे आधथिक भौतिक- 
वादियो या नैतिक भौतिकवादियों आदि का रहता हे। इन छोगो का ऐतिहासिक 
दृष्टिकोण क्षेत्र-विश्ेप से वद्ध होकर रह जाता है। इसे कारण से मास के पूर्वगामी 
हिस्ठारिकल स्कूल के होते हुए मी मार्क्स की आलोचना के भाजन हु ३ । इन्ही कारणो 
से ये लोग उस व्यापकता (००एण००7००शए०7९८४४) का भा नहीं पा सके, जिस 
को पाने का दावा मास ने प्राप्त किया है। 


आथिक भौतिकवादियो ओर ऐतिहासिक भोतिकवादियो मे भेद 


आर्थिक भौतिकवादियं। ओर ऐतिहासिक भोौतिकवादियो के दुष्टिकोणों मे 
बडा अन्तर है, जो ऊपर-ऊपरः पढने-सुनने वालो को सहज ही समझ मे नही भाता। 
जब हम आधिक भौत्तिकबादी (8०07057० (४८८०७. की चर्चा करते 
है, तब यह समझ बैठते है कि मार्क्स भी आर्थिक भौतिकबादियों की गणना मे आता 
है, क्योंकि वही तो था, जो आर्थिक विवमताओ को हटा कर समत्ता स्थापित करने 
का वीडा उठाने बालो मे अग्नगण्य था , परन्तु यह भूल है। वह कैसे सो देखिए--- 

आर्थिक भौतिकवादी, सच पूछा जाय तो, आदर्शवादी ही हुआ करता है, 
जान मे या अनजान मे । उस का तर्क यह रहता है कि सामाजिक जोवन मे आर्थिक 
भाग (॥८०॥००7० 9०:००) ही प्रवान माग रहता है। यह विभाग वाला ते 
उसी प्रकार का है, जैसा शरीर की व्याख्या करते समय पूर्वकाल मे लोगो ने अणु 
परमाणुओं का सिद्धान्त निकाका था। ऐसा कहा जाता था कि जिस प्रकार 
पदार्थ भणुओ का सम्रह-रूप होता हैं, उसी प्रकार कर्म अथवा गति विभागों का सम्रह 
रूप होता है। इव सिद्धान्तों का प्रभाव कब तक विज्ञान-क्षेत्र मे रहा, ओर कव 
कैसे घटता गया, इस पर हमे विचार करने की आवश्यकता नही, क्योंकि ऐवा करने 
से विस्तार बढेगा और विषयान्तर हो जायगा। यहाँ पर केषछ इतना जानना 
ही काफी होगा कि इन विभागों (8८४०7४) की इतनी वहुलता हो जाता हे, 
उन की पारस्थरिक इतनी क्रिय्राएँ-अतिक्रियाये हो जाती है, तारतम्प का दृष्टि 
से वे केवढ एक क्षेत्राय व वर्तमानकालीत न रह कर इतने अनेक क्षेत्र।य 
और बत्यन्त पूवंकालीन ही जाते है कि यह निबटारा ही नहीं किया जा सकता 
कि अमुक कर्म किन-कित विभागों का फल-छप हे। जब यह स्थिति आ जाता हे, 
तभी यह प्रजान विभाग (शिह00णणाथाा 7 ०००००) बोली वात सूझतों है, 
हालाँ कि उस सम्बन्ध में भी पूर्वोक्ति कठिताइया उपस्थित हो जाती है। जब यह्‌ 
आधिक मभौतिकवादी कहता है कि अमुक सामाजिक कर्म का प्रधान विभाग-न्या 
प्रधान वारण ही कहिये---आर्थिक विभाग है, त्व उसे यह भी स्वीकार करता पडता 


२६६ मास और गाधो का साम्यदर्शन 


हे कि यह आथिक कारण आखिरकार मानुपिक स्वभाव, विद्येष करके मानुपिक 
मानस एव ज्ञान का ही लक्षण हे। ऐसी हालत मे हमे जी० व्ही० प्लीखानोम के 
इस निर्णय से सहमत होना पडता है कि “आथिक मौतिकवादी हर हालत मे ऐति- 
हामिक आदर्शा या भावों को त्याज्य मानता हो, सो ठीक नही, वल्कि यह कहा 
जा सकता हे कि वह आदर्णों या भावों को त्यागता ही नहीं--इतना ही क्यों, यह 
कहिये कि वह ययार्य मे नाना प्रकार का आदर्श रूप ही हे। यही कारण है कि एन- 
टोनियों लेब्रिपोछा सरोखे लोग अपने-आप को आथिक भौतिकवादी कहना ही नही 
चाहते, क्योंकि वे अविरुद्ध एकरसी भीतिकवादी (००7्रशछा०य 7र४८याथ 595) 
हु जौर उन की विचारघारा ऐतिहासिक आदर्शवाद के विलकुल प्रतिकूल है।*' 
आधथिक भीतिकवादियों के उक्त सिद्धान्त मे एक दोष तो यह है कि वह लामा- 
जिक मनुष्य की गति को सण्डित रूप में देखता है। असण्ड गति के विभिन्न प्रकाणा 
और स्वह्पो को वह विभिन्न गक्तियाँ समझने लगता हे, हालाँ कि शक्ति एक ही 
है। वह साम्गजिक जीवन के एफरस सग्रह-हप का नहीं, वबिखरे हुए विग्रह 
रूप का पुजारी होता है। दुसरा दोष उस मे वही आदणवाद वाला है, जिस के विषय 
में ऊपर कह आये है। वह सामाजिक गति को गोण मगनता हे, और आदर्श, भाव 
जयबा स्वभाव को प्रयान, जिस के कारण मनुष्य मे अपने वाहु-वलछ का भरोसा क्षीण 
हो जाता हे--परवशता, निर्वेलता आदि उसे दवा वैठते हैं। परिणाम यह होता है 
कि सामाजिक उच्चति के मार्ग मे बावा उत्पन्न होती हे। यही दो श्रुटिया हे, जिन्हें 
ऐतिहासिक भौतिकवादी अपने पास जरा भी नही फटकने दे सकता | वह सामाजिक 
गति को एकरमसी मानता हे, और सामाजिक उच्चति को उसी गति के वाहु-वल का 
खेल समयता हे। दूसरे गब्दो मे, वह कहता है कि मनुष्य-समाज ही अपने इतिहास 
का रचयिता होता हे, जौर यह इतिहास-रचना इस वात पर निर्भर नही रहती कि 
बह किसी अमूर्त भाव या आदर्श के। पकडकर चले, या कि उस के द्वारा पहले हो से 
वनी-वनाई कसी उन्नति णा विकास की सडक को सापता फिरे। वह निर्भर रहती 
है उस की निजी जावश्यकताओं पर, और उन आवश्यकताओं की पूर्ति के साधनों 
पर। गरज यह कि ऐतिहासिक भौतिकवादी कहता हे कि समाज अपनी उन्नति 
अपने-आप करता रहता है, उसे कोई निर्देश या आदर्श की शिक्षा देने की जरूरत नहीं। 
जैसी उस की भोतिक आवश्यकताएँ होती है, वैसे वह अपने साधन वना लेता हैं, 
और उन्ही के अनुसार सारे सामाजिक और साम्पत्तिक सम्बन्ध बनते जाते हैं। 
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दून आवश्यकताओं की पुति के सायनों को यदि घातिनयाँ (07०७) कहे, तो 
यह कहेंगे कि सामाजिक और साम्पत्तिक सम्बन्ध, उत्पादन की उन शापितयों पर 
निर्भर रहते हैं, जिन फे हारा आावर्पफताओ फी पूति होती हैँ। यह है ऐतिहा/मिक 
भौतित्बमादी का एकासी और व्यापक भौतिक सिद्धान्त, जिस पर मार्क्स 
का मिदाल पढ़ा है। “इस तरह जादर्शवाद का सात्ण कर के जौर यह समझाकर 
कि जमुकऊ काउ में साशाजिक मनुप्य की गति आवध्ययताजो एवं आवश्यकताओं 
की पूर्ति के सापतो और विभियों के अनुरूप हुआ करनी हूं, डायलेपिटक भौतिकवाद 
ने (जिसे ऐतिहासिक भौनिकवाद भी उटते हु) पहते-अटरु इस सामाजिक विन-त 
में बह दुइता भा दी है, जिप का गय प्राइतिक चविजक्ञान-णास्त्र उसे बहुया बताया 
करता था। अब तो यह कहा जा सकता है कि समाज का विजान हो प्रकृति का विज्ञान 
होता जा रहा है।' साराण यह कि ऐतिटासिक या डशायलेपिदक भीत्तिक- 
वादी यह ठोक-बजाकर कहता है कि जिस प्रयार प्रगति के क्षेत्र मे प्रिना प्रिसी 
आदणथ के अपने-आप फिप्रा-प्रतिक्रिया-फ बाठ। गति सच रित होती रहती 2, उसी 
प्रकार समाज में भी सामाजिक गति-सचाउन के जिये फरिसी आदर्श की आवश्यकता 
नहीं। उस का उठना है कि आदर्ण हमारा जीवन नही बनाता, बल्कि हमारा जीवन 
ही आदर्श बनाता है। 


भाषत॑ फो विशिप्टताएं--द्विवर्गोीय सघर्थ ओर डायलेपिटफ्त फा निरुपण 


+. पूर्वाक्‍्ति व्याप्या के पत्चात्‌ अब हम कह सकते है कि माक्स ने फिस प्रकार 
प्रचलित समाज-घास्त्र और उतिहास-शारत्र को विशिष्ट यनाया। छेनित ने बताया 
है कि “माक्सवाद के पहले के समाज-शारत और दनिहास में अधिक-से-अधिक यह 
होता था कि उपर-उपर से कच्चे तथ्य एकत्र कर लिये जाते थे, और ऐ तिहासिक गति 
के कुछ पहलुओं का वर्गन कर लिया जाता था ।/** पर तु 'मापसंवाद ने सर्वाछिगित 
तथा व्यावक अध्ययन करने का ऐसा मार्ग बताया कि जिस से सामाजिक-आधिफ 
सप्रो की उत्पत्ति, उत्थान और 'छास-सम्बन्धी गति का ज्ञान हो सके ।” माव्स ने 
विस्तृत इतिहास के सम्मिश्रित तथ्यों का अध्ययन कर मह देया कि समाज में परस्पर 
विशेधात्मक अमेफ प्रयृत्तियाँ चछा करती है ! उन्हे देश कए उन का समीकरण किया, 
और फिर उन्हे जीवन-मम्बन्धी एव सामाजिक अनेक वर्गीय उत्पादन-सम्वन्धी दशाओं 

23 ७ ४ ए5 "एफ शिव्वाटाशी5ऊ: दणारणएपणा ० लाइठफए 9 5 

24 वाया फिद्ा] पारा, ए 26 

25. +» » >> 7० 7 


२६८ साकस मौर गाधी का साम्यदर्शन 


के ज्ञानाय निम्मन्देहात्मक परिमापाओो (॥0८०0४०।४८४) का रूप दिया। उसने 
यह भी वतलाया कि प्रधान विचारो के चयन करने तया अर्थ लगाने मे मनमानेपन 
और आश्चित-भाव को त्याग देना चाहिये। सव से वडी बात, जो उस ने प्रदर्शित की, 
वह यह हूं कि समस्त विचारों कौर भिन्न-भिन्न प्रकार की सभी प्रवृत्तियों की जड़े 
विना किसी अपवाद के उत्पादन की भौतिक शक्तियो। की परिस्थितियों में घेसी 
रहती ह। विरोबात्मक प्रवृत्तियो पर विचार करते समय जो प्रश्न मन मे उठ। करते 
है, उन पर भी उस ने बडे ग्म्भीरतापूर्ण निप्कर्प निकाले और उन्हें निकालने 
का वैज्ञानिक तरोका बताया। मनुष्पो--मनुप्य-समूह---कै उन प्रवर्तेको या हेतुओं 
(7700ए०७) का निदान कैसे निकाला जाय, जिन के कारण विरोवात्मक विचारों 
जीर प्रयत्नों में सधर्य हो उठता है , मानुपिक समाज के समस्त समूहों में हानेवाले 
इन सव सघर्षों का योग (5णगा-0४) क्या है , भौतिक जीवन से सम्बन्यित 
उत्पादन करने में कौन-सी पदार्य-निप्ठ स्थितियाँ (०)]००ाए८ ९०7१रधाणणाे 
रहनी है, जो मनुप्य की ऐतिहासिक गति की आवार-त्प होती हैं, इन स्थितिया 
की वृद्धि होने का क्या नियम है--इन सब बातो का हल किस ढग से निकालना 
चाहिये--पह गाक्स के वैजानिक तर।के पर ऐतिहासिक अव्यवन से म्गलूए हो जाता 
है। इन वाता के हल निकल आने पर यह स्पप्ट हो जाता हे कि हर समाज में उस के 
35 मादमिया के प्रयल कुछ दूसरो के प्रयत्वो से टकराते हे। यह टकराहट म्नुप्य- 
मनुष्य के बीच ही में नहीं, वरन्‌ समग्ज-सगाज के, राष्ट्र-राप्ट्र के, देश-देश के वीच 
में होती रहती है। * अत यह नियम के रुप मे कहा जा सकता है कि साभाजिकज बत 
ही भ्रतियेयो मे भरा रहना हे, और इन सभी प्रतियेवात्मक प्रवृत्तियों के झमेले से 
एक-मातर यह सिद्धान्त माक्संवाद ने निकाला है कि समाज मे वर्गीय सघर्य विद्यगान 
रहता है, वैसा कि माक्‍्स ने लिया है कि “अमी तक के सभी स्थित सम्गज का इति- 
हान रातों वर्गीय सधप का इतिहास है।”' म्वकर्स न यह भी सिद्ध कर दिखाया है 
कि यह वर्गोय सघप यद्यपि देखने में अनेक वर्गीय प्रवीत होता है, परन्तु ययाथ में 
वह केवल द्विवर्गपि रहता है। इन अनेक वर्गों मे से कुछ ऐप होते हैं, जा प्रतिकिया- 
वाद। हते हैं। उन्हें विरायी ही समझना चाहिये। इसो आया को लेकर मास 
ने तजया जौर श्र/भका का द्विउगीय सघव बताया हु, जिस को उस ने अयने कम्युनिस्ट 
मत्राफेस्ट। में स्पप्ट क्या है औए लिस का हम पहले उद्धरण दे चुके ह। त्तराज 
के अन्तगताय पास्परिक विराबात्मक अनेक सयधो फो अपनी डायलेव्टिक विधि 
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के द्वारा केवल द्विवर्गीय सघर्य सिद्ध करना माकक्‍्से की एक विशेष देन ही है। 
इसी द्विवर्गीय सधर्ष की ढूँढनेवाली पद्धति को, हमारी सम्झ मे, एम० एन० राय ने 
इन्द्रात्मक दर्गन कहा है। उस तरह हम ने देख लिया कि दायरे की दृष्टि से म्गवसे- 
वाद का अयंशास्त्र वेज्ञानिक ढग का व्यापक समाज-शास्त्र हो गया, और विधि 
की दृष्टि से उसने द्विवर्गीय सघर्प-युकत चक्रोघ्व॑ गति को अपनी विशेष प्रकार की 
डायलेक्टिक के हारा आविप्कृत किया। 
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जव हम से यह कहा जाता हे कि माव्स ने द्विवर्गीयसवर्ष और चक्राकार ऊच्बंगति 
का आविष्कार कर समाज-शास्त्र को सुओभित कर दिया है और उसे प्राकृत्तिक 
विज्ञान-शास्त्र की श्रेणी मे विठा दिया है, तब हमारे मन मे इस वात को ढूंढते की 
उत्कठा हो उठती हे कि क्या सचमुच ही म्गकर्स के पूर्व कर्मी किसी ने इन वातो पर 
विचार नही किया, और अगर किया है,तो विशेषता फिर क्या रही । यदि हम यह कहे 
कि अच्य देशीय दर्शन-शास्त्रों की वात तो हम जानते नही, पर भारतीय दर्शन-शास्त्रो 
में इन दोनो! वातो प्र बिचार किया गया मिलता है, और वह भी साधारण तरह 
से चलती नजर द्वारा नही, वरन्‌ गमीरता से, तो सम्भव है कि कुछ मार्क्सवादी 
हमे मर्स, जिददी, सनकी, दकियानूसी और न जाने क्या-क्या कह डाले। हमारे जैसे 
ही लोगो के विवय मे, प्रतीत होता है, एए० एनच० राय ने यहु लिखकर टाल दिया 
है कि “आय को ऐसे बहुत-से लोग भिलेगे, जो यह दावा करते हैँ कि माक्स ने दुनिया 
को कोई नई बात नही वताई, क्यो कि उस की कोई ऐसी नई वात नही है, जो वेदान्त 
या उपनिषदो मे न मिलती हो। मुझे तो ऐसे छोगो के सम्पर्क मे आने का भी 
अवसर मिला है, जित का कहना है कि भौतिकव।द या वेदान्त, म्पक्स के सिद्धान्त 
और मनु के सिद्धान्त मे कोई अन्तर नही है. ऐसे लोगो से पार पाना मुश्किल है, 
क्यों कि उन की स्थिति का समझना बडा कठिन होता है ।”** श्री राय जैसे महानुभाव 
भले ही ऐसे लोगो से माधापच्ची करना व्यर्थ समझे, पर यह निश्चय है कि हम ने 
भी ऐसे लोग देखे है, जो प्रचलित बहाव मे इस तेजी के साय वह जाते है कि उन्हे 
इस का ध्यान ही नही रहता और न वे उस पर ध्यान ले जाने की परवाह ही करते कि 
“हम कौन थे, क्या हो गये हें और क्या होगे अभी,” जैसा कि राष्ट्रकवि मैथिलीशरण 
गुप्त ने अपने प्रसिद्ध भारत-भारती' काव्य-ग्रन्य मे लिखा है। हम यह भी कहने का 
दावा नही करते कि “मोतिकवाद या वेदान्त, मार्क्स के सिद्धान्त और मनु के सिद्धान्त 
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में कोई अन्तर नहीं 6,” और न यह कहते कि जो हम कहेंगे वह अचूक सत्य है, 
पर हाँ, हमे अपने विचार को प्रकट करने का अधिकार ह, और पाठक को अधिकार 
है कि वह उसे माने या न माने। 
हम विद्वान ता है नही, पर यह वात सच ह कि द्विवर्गीय संघर्ष की वात भार- 
तीय दर्शन में दतनी प्राचीन है और इतनो प्रचलित हो गई है कि आज किसी 
मामूली-से-मामूली आदमी से भी जाकर पूछिये, तो वह भी यह कहेगा कि भली-वुरी, 
सुख-दुखादि दा विरोवी भक्तियो की डाई का नाम ही ससार है। यह वात हमारी 
समझ मे समय ससा_ के सभी प्राचीन साहित्य मे मौजूद है। यह वात दूसरी है कि जन- 
सावारण उसे शास्त्रीय भाषा मे व्यक्त न कर सके। मार्क्सवादी सम्भवत यह कहें 
कि माक्से ते जिस द्विवर्गीय सघर्थ की स्थापना की है उस में और भारतीय दर्शन-शास्न- 
सम्मत इन्द्रात्मक तत्त्वमे भेद ह। भारतीय दर्शन व्यक्तिगत आन्तरिक गुणो के सपर्प 
की वात करता है, न कि आथिक कारणों से उत्पन्न समाज मे स्थित मनुष्य वर्गा 
के वीच होने वाले प्रत्यक्ष सघर्प की। देखिये, जव मसार ही द्वन्द्ात्मक कहा जाता 
है, तव उस मे आन्त रिक गुणों और वाह्य कर्मो,दोनो का समावेज हो जाता है, क्योंकि 
वाद्य कम आन्तरिक गृणों के उद्देग से ह। प्रकट हुआ करते हू। ससाार कहन स प्राई- 
तिक दृज्य, मनुप्य, मनुप्य-त्माज जादि सव का भाव भा जाता है, इसलिए जब 
सृप्टि-भर के लिये एक सर्वव्यापी नियम वना दिया, तव वह आन्चरिक गुणों, वाह्य 
कर्मा, व्यक्ति, वर्ग, प्रकृति जीर समाज, सव के लिए लागू होता है। यदि सिद्धान्त 
व्यापक है, ता क्या जरूरत कि उसे सृष्टि की अलूग-अलूय जाखा के साथ 
दुहराया जाय। दर्णन-भास्त्र तो विस्तृत ज्ञान को नूत्रो के रुप मे अथवा सार 
रूप मे ही व्यक्त करता है। इसा सूक््मता की दृष्टि से ससार की समस्व-विरोधिती 
गक्तियों का ज्ञान मारतीय दशन ने केवल दो शब्दों मे, प्रवृत्ति-निवृत्ति अथवा 
प्रकृति-निप्कृति आदि कह कर भर दिया है। इन शब्दों का प्रयोग चाहे आप भौतिक- 
वाद और जव्यात्मवाद, दानो क्षेत्रों के भावो को एक साथ व्यक्त करने के अभिश्नाय 
से कर लीजिए, और चाह केवल भौतिक क्षेत्र पर होनेवाली क्रियाओं को दर्भाने 
के हेतु ही कर छाजिए। दुर क्यो जाते है? दुनिया' शब्द को हो देखिये। दो से 
दी दुनिया शब्द वना हं। यह तो मार्क्संवाद[ को मानना पडेगा कि भौतिक क्षेत्र 
में भी काति तभी आती हे, जब एक गक्ति के आतक का हराम और उस के विरुद्ध 
दूसरी का उत्पान होता है। इसी को शास्त्रीय जब्दो मे कहा जाय, ता यह कहेंगे 
कि जो प्रवृत्त शक्ति ह, उसे निवृत्त किये विना न तो विकास हो सकता है गौर न 
ऋतन्ति ही। एक काल ऐसा बाता है, जब प्रवृत्त शक्ति, वृद्धि की एक खास श्रेणी पर 
पहुँच जाती है, तमी से उस का ह्ास होने रूगता है अर्थात्‌ उस की निवृत्ति प्रारम्भ 
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हो जाती है। यही कान्ति की प्राथमिक सीढ़ी कहलाती हे। मार्क्स स्वयं कहते 

है, जैसा कि हम इसी अध्याय से पहले कह चुके है, कि “वृद्धि की एक सास अगी के 
आ पहुँचने पर समाज का उत्पादक शवितयों ओर तत्कालीन उत्पादन के सम्बन्धो 
अथवा साम्पत्तिक सम्बन्धा में सघय हो उठता है। तव फिर ये सम्बन्ध उत्पादक 
शवितियों के वृद्धिकारक रूपों के वजाय हक्वासकारी जजीरें बन जाते है। बस, 
यही से सामाजिक कान्ति का काल प्रारम्भ हा जाता हे ।” इस कथन में इस वात 
की स्वाकृति है कि अमुक काल पर प्रावृत्तिक गति का निराकरण प्रारम्भ हो जाता 
है। यो तो प्रवृत्ति ओर निवृत्ति इन दन्द्रा का सदा एक साथ रहना स्वाभाविक 
नियम है , परन्तु कुछ काल तक एक का प्रवानता रहता है गौर दूसरे का गोणता 
भौर फिर गौण, प्रबानता को प्राप्त करने लग जाता है। यह चकाफार नियम 
के अनुसार होता रहता है। इस प्रवृत्ति-निवृत्ति-पूचक क्राति का हेतु काल' होता 
है, जिस का झलक गाता में “कार$स्मि लोकक्षयकृत्मवुद्दों लोकान्समाहतुंमिह 
प्रवृत /" कह कर लाई गई है, हाला कि वहाँ पर प्रसग दूसरा था। इसो प्रकार एक 
दूसर प्रसग के समय “बावुत्ति और अनावृत्ति'** का आना-जाना कह कर उसे। काल- 
तत्त्व की प्रवानता बताई है। युग-युग में अर्थात्‌ कारू-काल मे ये दाता वृत्तियाँ 
बदलती रहतो है। चाहे वे एक हा व्यक्ति के जान्तरिक गुणों के रूप म॑ रहे, 
या चाहे एक दूसर के वाच वाह्म रप मे, चाहे भांतिक क्षेत्र मे ह। या आध्यात्मिक 
क्षेत्र मे, चाहे भौत्तिक क्षेत्र के अयशास्जिक क्षेत्र मे हो चाहे राजनीतिक क्षेत्र मे । 
मिल्टन का पैरडाइज लास्ट (?०7०05८ 05), वाल्मीकि का रामायण, 
व्यास का महाभारत आदि ग्रन्थ, आखिरकार इन दानो विरोधिनो वृत्तिया के सघप 
को बताने के लिए ही तो लिसे गये हे। फिर भी हमे इस वात को स्वाकार करना 
चाहिये कि मावसे ने एक निराले ढग से आधुनिक परिस्थितियों का समाक्षण किया, 
भौर अनेक मे से छाट-काट कर के केवल हिंवर्गीय सघप के सिद्धात का जा स्थापना 





२९ गोता १११३२ [अर्ये--“मे छोको का नाश फरने बाला बढा हुआ 
फाल हु। इस समय इन लोको को नष्ट करने के लिये प्रवुत्त हु। नोट--लोक फा 
सर्वसाघारण अर्थ होता है, क्षेत्र (40प्ा०7) | 

३० देखों गोता ८२३ से २७ तक [अयं--जिस कारू मे आवृत्ति मौर 
अनघूत्ति' होती हे, उस फो कहता हू । मोट--इन इलोको मे आये हुए पद 'पष्मासा 
उत्तरायणम्‌' और “पणु्तासा दक्षिणायणम्‌ रहस्यमय हे, जिन से काल-परिवर्तन 
फा भाव ही व्यक्त किया गया हे, फोई काल-विशेष का नहीं। गाधोजी ने भी 
भपनो गाता फी दोका (अनासक्ति योग) में ऐसी ही टिप्पणी दी हे।] 
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की उस का महत्त्व विभिष्ट ही है। कहने को नो कोई भी सिद्धात नवे नही हाते, 
क्योकि बे प्रक्ृति के गर्भ में पहडे से हो स्थित रहते हैं, पर उन को प्रकाशित कर के 
दिया देना ही विभिष्टवा का छल्रण होता है। इसी दृष्टि से हम कह मज़ते है कि 
माफ ने प्रवृत्ति-निवृत्ति-चूचक तत्त्व को काल-दगा-देन के अनुसार नवीत प्रकार 
ने भ्रकागित कर दिया है। इसी ते हू हम उस के डायलेक्डिक अति चक्ोत्वित तक 
के वियय में भी, कहने का तैयार है, हालाँ कि हमारी मम्ज में माततीय प्राचीन 
दर्धन उन ते भी पाछो नहीं रहा। 


चकोध्वं डापलेबिटिफ भौर भारतीय प्रवतित चक 


हम ने ऊपर यह बत्ता दिया है कि ग्गक्स मे डायलेकिट्स को गत्ति के सामात्य 
सिद्वान्तों का पिजान कहा है, और छेनिन ने उसी गति को उठते हुए चकाकार 
रूप को बताया हू। बब्‌ हमे यह देवता है कि क्या रस प्रकार की उठनी हुई चक्राकार 
गति को रूपरेखा क। पहचान पहड़े मं कभी किन्‍्ही दर्धन-भास्त्रियो ने कर पाई 
थीयाकि सव से पहले-पहुल मास्पवाद मे ही अपनी उायलेपिट्स के द्वारा उस का 
भाविष्कार किया। हमारी अल्प मति के अनुयार हम यही कहेंगे कि भारत के प्राचीन 
ऋषिया ने उस्ते बहुत पहले प्रकाशित कर दिया था। चकाकार यति के मिद्धान्त 
के। प्राचानता के विपय मे तो हम पहले कह चुके है। अब यदि माप गीता के भ० 
रे ब्लाक १६ को पढ़े, तो आप को विदित होगा कि उस में लिखा है कि जो मतुप्य 
उप भ्रक्वार के प्रवर्तित चक का जनुवर्तन नहीं फरना, अर्थात्‌ उमके अनुमार नही 


उलता, बह इन्द्रियों का विपय-सुख भोगी पापात्मा (इस समार मे) व्यय 
जीता है। 


“एवं प्रबतित चक्र नानुवतंयतोह थ। 
अपायुरिखियारामों मोध पार्य से जीवति ॥7 


हस ब्लोक के पहले १४ वे जौर १५वें इ्लोक मे सृष्टि क्रियाओं का चकाकार 
के स्प में चचते रहना बताया है। इस्ती सृप्टि-चक्र को इस १६वें ब्लोक में 'प्रवर्तित 
चक्र कहा है। 'प्रब्तित' घब्द में वृत्त' मूल शब्द है, जिम का अर होता है 'हुलकते 
जाना (७ जगा ०४) या 'बूजते जाना (६0 ९५०६८ ००)" वृत्त' 
से वतित' बना हे, जिस के माने हैं; पूमता हुआ' या 'चक्कर लगाता हुबा'। 
वतित' के पहले श्र” उपयर्ग है, जिम का अं होता हे 'छागे को वटना' ((ठ- 


३१ फावठ5 भैया का ०0०0भ5- 


र्७४ भमादर्स और गाघी का साम्पदर्शन 


गया है, इसलिये वह मनुप्य और मनुप्प-्यमाय के छिये भी लागू होता हैं। इतना 
ही क्यो, वह मनुप्य जौर समाज दोनों के हिता व स्पप्ट शिक्षण के रूपमे बताया गया 
है, जैसा कि तिलकजी ने भी कहा है। उन का वहना है कि यन शब्द पे मतलब चातु« 
वंण्यं देः सब कर्मों से है और यह वात स्पप्ट है कि समाज का उचित रीति से घारण- 
पोषण होने के छिये इस यज्ञ-कर्म या पज्ञ-चक को अच्छी तरह जारी रपना चाहिये, 
(टसा सन्‌ १८७) अधिक 7या कहें, यह यज्ञ-चक्क आगे वीसवे ददझाक में वणित छोक 
संग्रह का ही एक स्परुप है। अब यदि यह दे ।ना हा कि भारतीय दर्शन में प्रवर्तित 
चक का सिथ्ान्त कितना प्राचीन है, तो गौता के वाल का निदान करना पड़ेगा कौर 
फिर उपनिपद्‌-काल वा, व्यो कि गीता मे उपनिपदो का ही सार भरा है, यह सर्वे मान्य 
है। तिलुकजी ते गौता-रहस्य के परिशिप्ट से आाराचनापूर्वक वर्त मात वैज्ञानिक वहि- 
रग परीक्षानों के आधार पर यह निष्कर्प निकाला है कि भगवदु्गीता भागवत-पम 
पर प्रधान ग्रन्थ है जौर यह भागवत-धर्म, ईसार्ड सन्‌ के रूगभय १४०० वष पहले 
प्रादुर्मूत हुजा, (और) “भागवत-बर्म का उदय ह। चुऊने पर छूगभंग पाच सी वर्ष 
के पस्चात्‌ अर्थात्‌ ईसा के लगभग ९०० वर्ष पहरोी मूल भारत जौर मूल गीता दोना 
प्रन्य निर्मित हुए। तथा वर्तमान गीता का काछ घालिवाहन शक के पाच सौ वर्ष 
पहले की उपेक्षा और कम नही माना जा सकता ।* इस से यह सिद्ठ होता है कि जब 
तक गाता के तीसरे अध्याय के १४, १५ या १६वें इलोक प्रक्षिप्त सिद्ध न किये जाय, 
त्व तक यह मानवा पडेगा कि प्ररवरतित चक का सिद्धान्त मारतीयों को कम-से-कम 
२५०० सौ वर्ष पहले अवश्य मालूम रहा होगा, हालाँकि कुछ लागों का तो यहाँ 
तक कहना है कि यदि हम उपनिपद्‌ पग्रन्थो के रचना-काल का निरूपण आधुनिक 
शोतिप-णित अथवा पाग्चात्य वह्रिग परीक्षा-विधि के अनुसार म कर के 
पुरातत्व-जानर अनुसार करें, तो “हमारे वै दिक साहित्य के शिरामाग---उपनिपद्‌ 
ग्रन्थों का रचना जताव्दियों मे नही गरिना जा सकता।”' कई सहलारिदियो 
मे ग्रिनना पडेगा। रीता में प्रदत्तित चक्र के जतिरिवत इन्द्र सघर्ष की भी चर्चा 
जगह-जगह पर प्रयत्ति_वत्ति, दैव-जायुर आदि शब्दो के द्वारा आई है , वत्कि 
यह कहिये कि कौरद युद्ध ही द्विवर्गीय युद्ध है, इपलिये परवोकत रचना 
काल का निरूपण हो जाने प६ येहें निस्सकोच कहा जा सकता है कि भारतीयों 





३४ गीता-रहस्य, पृष्ठ ६५४ (चीसवें इलोक से गीता फे अ० ३; इलोफ 
२० से तात्वय॑ है) । 

३५ गीता रहस्य, प० प्प्ट पर ५७०१ 

२३६ कल्याण, उपनिपद्‌-अक, हि ० २१२०॥ 


२७६ सादर्स ओर गाघी फा साम्यदर्शन 


का विश्व मे प्रसार होना, ये सव ऐसी घटनाएँ है, जो मारक्संवादियों के इस विचार 
को ठेस पहुँचाती है कि डायलेक्टिक्स ही मानव-समाज का एकमात्र वैज्ञानिक 
सिद्धान्त है। 


गाधीयाद में सत्य-पालन की प्रधानता 


माक्‍से के सिद्धान्त और विधि मे यदि नवीनता नहीं--केवल विशिष्टता है, तो 
वह्दी वात हमे गावी के सिद्धान्त और विधि के विपय मे कहना है। गावीजी ने स्वय 
यह कई वार कहा है कि उन के सिद्धान्त नवीन नही हे। उन्होंने तो एक-मात्र 
सिद्धान्त पकड लिया था सत्य का पालन' जो अत्यन्त प्रार्चन काल से माना जाता है। 
चूँकि सत्य का पालन करना बडा कठिन होता है, और चूंकि कई बार यही समझ्न 
में नही आता कि सत्य क्या हे और अनत्य कया है, इसलिये गाघीजी ने सत्य-पालन 
न कह कर सत्य के प्रयोग कहना ही उपयुक्त समझा है। सत्य के ये प्रयोग उन्होंने न 
केवल अपने वेयक्तिक, वल्कि सामाजिक जीवन के हर क्षेत्र में किये हैं। सामान्यत 
इन प्रयोगो का ही दूसरा नाम सत्याग्रह हे, परन्तु आगे आप देखेंगे कि सत्याग्रह 
केवल उन्हीं प्रयागो को कहा जाता हे, जो असत्य अयवा सत्य-सम्वन्धी मतमेदो के 
समय सत्य की स्थापना के हेनु किये जाते हैं, अत व्यापक दृष्टि से सत्यात्रह एक 
साधन अथवा विधि है, जिस के द्वारा गाबीजी अपने ध्येय, विशुद्ध सत्य या सत्‌ को 
प्राप्त करना और कराना चाहते थे। इस के प्रतिपालन से ही मनुष्य मौर मनुप्य- 
समाज सुख-सम्पन्न हो सकते है,यह उनका निदान था। सत्याग्रह की विधि ही समाजों- 
त्थान के लिये उन की एक विगेप देन मानी जाती है। यो तो सत्य-पालन का नियम 
कोई नवीन नही है---हर देश के छोग हर समय उस की दुहाई देते चले आये हैं, पर 
जिस तरह गापीजी ने उस को व्यापक रूप दिया, वैसा पहले कभी भी कही पर नहीं 
देखा-पुना गया। इसी दृष्टि से सत्याग्रह की विशिष्टता है। जिस प्रकार मार्वर्स 
अपनी इन्द्ात्मक टायडेक्टिस के द्वारा समाज मे क्रान्ति करना चाहता था, उसी 
प्रकार गाबी ने अपने सत्याप्रह-साथन के द्वारा समाज मे क्रान्ति करना चाही, इततलिये 
अव हमे यह जानना चाहिये कि सत्याग्रह की उत्पत्ति कव और कैसे हुई, उसे कब 
करना चाहिये, उस को करने के अधिकारी कौन ही सकते है, और गाबीजी के तत्स- 
म्वन्ची उल्लेखनीय प्रयोग कौन से है। 


गाघीवाद के सत्याग्रह की उत्पत्ति मौर व्यास्या 


भाव किस प्रकार उठना और विकसित होता है, इस के विषय में पाठकों को 
छठवें अध्याय के प्रारम्भ में बता दिया गया है। हर प्रकट कार्य के पूर्व उस का एक 


हा सास और गाधी को विशेष देन २७७ 


अदृश्य आन्तरिक रूप होता हे, जिसे भाव या विचार कहते है। जब यह विचार कार्य 
रूप मे परिणत होता है, तब उसे किसी नाम से कहने लगते है। यही नियम सित्या- 
ग्रह के विषय मे लागू हुआ। सत्याग्रह' शब्द की उत्पत्ति के पूर्व 'सत्याग्रह' का भाव 
गाघीजी के मन मे उठा। यह कव उठा और उस का नाम सत्याग्रह कैसे पडा, इस के 
बारे में गाघीजी के शब्दों मे ही हम देखेंगे। उन्‍्होंते अपनी आत्मकथा मे, 
जिस का नाम पहले सत्य के प्रयोग! (/३ ।फरएथ/ालांं कया एप) था, 
लिखा है कि “जोहान्सवर्ग (दक्षिण आफ़िका) में मेरे लिये ऐसी रचना तैयार 
हो रही थी कि मेरी यह एक प्रकार की आत्म-शुद्धि मानो सत्याग्रह के ही निश्चि 
हुई ही। ब्रह्मचये का व्रत ले लेने तक मेरे जीवन की तमाम मुख्य घटनाएँ मुझे छिपे- 
छिपे सत्याग्रह के लिये ही तैयार कर रही थी, ऐसा अब दिखाई पडता हे। 

“सत्याग्रह शब्द की उत्पत्ति होने के पहले सत्याग्रह वस्तु की उत्पत्ति हुई है। 
जिस समय उस की उत्पत्ति हुई, उस समय तो मैं खुद ही नही जान सका कि वह्‌ 
चीज दरअसल क्या है। 

“गुजराती में हम उसे 'पैसिव रेजिजस्टेन्स! (?9४डझाए० एथडा४था०८८) इस 
अग्रेजी नाम से पहचानने लगे, पर जब गोरो की समा मे मैने देखा कि 'पैसिव रेजि- 

स्टेन्स' का सकुचित अर्थ किया जाता है, वही निवेल का हथियार समझा जाता है, 

उस मे द्वेष के अस्तित्व की भी सम्भावना है और उस का अन्तिम रूप हिंसा में 
परिणत हो सकता हे, तव मुझे उस शब्द का विरोध करना पडा, और भारतीयों के 
सग्राम का सच्चा रूप लोगो को समझाना पडा---और उस समय हिन्दुस्तानियों को 
अपने सग्राम का परिचय कराने के लिये एक नया शब्द गढने की जरूरत पडी। 

“परन्तु मुझे इस के लिये कोई स्वश्रत शब्द सूझ नही पडता था, अतएवं उस के 
नाम के लिये एक इनाम रक्‍खा गया और इन्डियन ओपिनियन! के पाठको मे उस के 
लिये एक होड शुरू कराई। इम के फरस्वरूप मगत छाल गावी ने सत्‌-- आग्रह 
“सदाग्रह” शब्द बना कर भेजा | उन्हे इनाम मिछा, परन्तु सदाग्रह शब्द को अधिक 
स्पष्ट करने के लिये मै ने बीच मे य! जोड कर '“मत्याग्रह' शब्द वनाया, और फिर 
इस नाम से वह सग्राम पुकारा जाने छूगा "४ 

उपरोक्त लेख से पाठकों को यह सहज ही समझ मे आ जायेगा कि भारतीय 
साहित्य मे-नही, भारतीय लोक वर्म मे-वाम-सस्कार को क्यो इतना महत्त्व दिया 
जाता रहा हे कि विद्वान्‌ पडितो के परामशे विना नाम नही रुखा जाता था। यह 
बात दूसरी है कि कालान्तर से उसी उपयोगी प्रया ने अब एक साधारण बनावदी- 


३८. आत्स-कया, खड २, पुष्ठ १४७-१४८ (कोध्ठक मे लिखा मेरा है) । 


२७८ साकतस और गांधी का साम्यदर्शन 


सा रूप घारण कर लिया हो। मनुष्य के ताम-सस्करण की अपेक्षा भावों का नाम- 
सस्करण अधिक कठिन और गभी र होता है । इसमे वे सोच-विचार की आवश्यकता 
होती हूं, क्योकि भविष्य भे शब्द अथवा नाम ही नाव के समान आश्रय देकर जनता 
को मूल भाव तक तैराकर छे जाने वाला होता है। अथे को लकडी जैसा सहारा 
नाम का ही रहता है। इसीलिये भक्तों और सन्‍्तो ने नार को इतनी महिमा गाई 
है कि उसे वस्तु से भी अधिक कहा है। वस्तु और नाम के पारस्परिक सम्बन्ध के 
विषय में महाभकत तुलसीदास ने रामायण के वालकाण्ड मे प्रारम्भिक पष्ठों पर 
जिस विवेकपूर्ण दार्शनिक ढग से वर्णन किया है, वह अत्यन्त शिक्षाप्रद और पठनीय 
है। नाम प्रभाव अपार” यह कहते हुए उन्होने “कहें नाम वड ब्रह्म रामते” 
“कह नाम बड रामते” इत्यादि एक से अधिक वार दुहराया है।'"' आन्तरिक मूल 
ओऔर वाह्य व्यवहार दोनो को जोडने वाला नाम होता है, जैसा कि तुलसीदासजी 
ने यह कह कर दर्शाया हे-- “अगुण सगुण विच नाम सुमाखी। उभय प्रवोधक 
चतुर दुभाखी ।” 
यदि भाव की पवित्रता और सादृध्यता को बब्द' मे प्रतिविम्बित करने की 
आवश्यक्ता नही होती, तो गाबीजी उपयुवत नामकरण के लिये होड न कराते 
और मगनलाल गाबी को इनाम भी न दिया गया होता। तब फिर प्रइन यह उठता 
है कि मगनलाल गाघी द्वारा बनाये हुए ताम सदाग्रह' मे क्या खूबी हे और गाघी- 
जी ने उसके स्थान मे सत्याग्रह कहना क्यो उचित समझा। आत्म-कया के उपरोक्त 
उद्धरण से इस का पता नहीं रगता, इसलिये उस के सम्बन्ध मे हमे ही विचार 
कर लेना चाहिये। यह तो स्पष्ट हे कि सदाग्रह” दो शब्दों का सयुक्‍त णब्द है, 
याने, सत्‌ +-आग्रह। मह भी हम नवे अध्याय मे देस चुके हू कि गाबीजी सत्‌ को ही 
एकमात्र ययार्थ मानते ह। वही पूर्ण, अनवच्छिन्न, सनातन, शाश्वत वस्तु है। वही 
पूर्ण, अविकृत, अलड वस्तु सासारिक पदार्थों के बीच मे रहने के कारण हमारे दृष्टि- 
दोपवश इस प्रकार विक्ृत रूप मे दिखाई देने लगती है, जैसे सूर्य वादलो से ढक- 
मुद जाता हे या सुबह-शाम के समय लाल रग का प्रतीत होता है, या कि स्फटिक 
पत्थर पर छाल-पीले आदि रग की छाया पडने पर वह लालल्‍ू-पीले आदि रग का 
प्रतीत होने छगता है, इसलिये सासारिक पदार्थों से सम्बन्धित हो जाने के कारण 
जो प्रतीति हमे सत्‌ की होने लगती हे, वही सम्बन्धित सत्‌ (रिटा४07० 7५०) 
कहाता है, यदि इस सम्बन्धित अथवा अविच्छिन्न सत्‌ को सत्य कहा जाय, तो गावी- 


अिननमनसन मत 


३९ तुलसीकृत रामायण, वालकाड, (क्षेपकरहित, १८वों दोहे से २७वें 
दोहे तक) । 





सायसे ओर गाधो की विवोष देन २७९ 


मत में सतू और सत्य ये दोनो सब्द सिन-भिनर अर्थवाची बिटित होगे। यह भी 
निश्चय है कि गावीजी इस पूर्ण सत्‌ रपी अवस्था ऊा प्राप्त करने के छिये प्रयत्व- 
णील थे। उन की दृष्टि में सम्वन्यित सत्य का केवछ उतना ही महत्त्व है कि वह 
पूर्ण नत्‌ की ओर ले जाने के लिये तत्प: रत्ता है, केवल यर्ते यह है कि उस का जवलो कन 
बौर जनतुशीलन निर्मल-से-निर्मेल हदय से किया जाय। इसलिये, वह मार्ग या साथन, 
जिस मे सत्त के हेतु आग्रह हा, सदागह पह्चा जाने योग्य है, परन्तु वहुत-से लोग आप्रह 
दा सर्य बहुत हठ या जिंद समनते है। उुठ लोग भाग्रह उस जभिप्राय से करने है 
कि जिस से दूसरा पर उन की अनिष्ठा रहते हुए भी फ्रिसी काम को करने के लिये 
दबाव परे, या कवि वे उस फाम को करन है लिये वबाघ्य किये जा सके, परन्तु आगह 
शब्द में न तो एक और हृठ को स्थान है, और न दुसरी ओर दयाव को । उस में ता 
अपनी तथा दुनरो की जात्म-शुद्वि वा भाव निद्वित है, या सत्‌-प्राप्ति का दूसरा 
नाम हूँ। आपह' का घब्दार्थ भी इसी बात को प्रताता है। उस का पदच्ठेद होता 
है “जा+प्रह/। प्रह' के माने, सभी जानते है, 'पैकठना' होता है। भा 
उपर्ा यदि (बुठछ फियाओं का छो5) फिसी किया फे पहले छगाया यात्ता है, ते बह, 
“निकदता' 'चेहुओर' अथवा उस ओर के भाव का प्रदर्शन करता है अत सत्‌+- 
आ+गह (भदाग्रह) का जर्थ हुआ सत्‌ को चहुँ ओर से पदाउना अथवा सत्‌ की 
ओर बढना या सत्‌ के निकट पहुँतना। 
तब फिर मन में यह सन्देह उठता है कि क्या कारण है कि गातीजी ने सत्‌' में 

बा जोंट कर सदागह' के स्थान में सत्यायह कर दिया, जब कि सदाप्रह ही उन 
के माव को भली-भाति व्यवत करता था। यह बात तो हो नहीं सकती कि 
गाधीयी ने यह परिवर्तेत अकारण ही कर दिया हो। चूकि उन्होंने अपने लेख में 
इस के कारणों का कोई उल्लेस नही क्षिया, इसलिये हमी को उस का कारण ढूढना 
चाहिये। हमारी सम्स में निग्न कारणा में से एक या एक से अधिक हो सकते है--- 

(१) सदाग्रह' द्िअर्थीय हो सकता है--एक सत्‌ +-आगह, और दूसरा 
सदा +गरह | 

भविष्य में यह दूसरा अर्थ मूल भाव को विलकुल उलट-फेर कर देनेवाला 
सिद्ध हीता। 

(२) हृदयाकर्पण और श्षवण-सुख जितना सत्याग्रह णब्द में हैं, उत्तना 
सदाग्रह' में नही। 

(३) सावारणत लोग सत्‌' णब्द का प्रयोग नही करते, सत्य का ही प्रयोग 


४० देखो छागतवला इशाकरता-ग्राहडाणी फाएप्रठ्ग्रथाप 





२८० सावर्स औौर गाधी का साम्यदर्शन 


करते हैं। भारग्तीय जनसाथारण तया विदेशी प्राय सभी लोग सत्‌ से अपरिचित 
हैं। इमलिये कदाचित्‌ छोकप्रियता छाने के रप्राल से परिवर्तेन किया हो । 

(४) (अ)-सित् पूर्ण-सत्य का भाव है। गावीजी का कहना है कि जब तक 
हम भरीरबारी बर्यात्‌ अहकार-्युक्त टै-तौर झन्य अर्थात्‌ निराकार नहीं 
हो गये है, तव तक इस सत्‌ को नही पा सकते। वे कहते है कि “मैं तो पुजारी हूँ 
सत्य सपी परमेज्वर का ही “मैं उद्योग कर रहा हें---आत्म-दर्णत, ईश्वर का 
साक्षात्कार मोक्ष का परन्तु जव तक इस सत्प का नाक्षात्कार नहीं हो जाता, 
तव तफ मेरी बन्तरात्मा जिसे सत्य समम्यती है, उसी काल्पनिक सत्य को अपना 
आवाए मानकर, दीप-स्तम्भ पमझ कर, उस के सहारे मैं अपना जीवन व्यतीत 
कर्ता हूँ ।* हर मनुष्य अपने कान्‍्पनिक सत्य अथवा सम्बन्धित सत्य का सहारा ले 
सकता है, पर वह हो उस भद्व उन्‍्तरात्मा से निकला हुआ, जिस में राग और द्वेप 
न हो, अत अक्य जौर अभ्क्‍य के दप्टिकोण से ही सम्भवत सत्याग्रह कहा हो । 

(व) पहले जमाने मे सत्य का प्रयोग व्यवितयत हुआ करता था, परन्तु गावीजी 
की यह राय रही है कि जिस बात को एक आदमी जर्‌ सकता है। उसे सव लोग कर 
सकते हैं। इसलिये मेरे (गा्ी) के प्रयोग वानयी तौर पर नही हुए और न वैसे 
रहे ही ।' * खानी तौर पर किये गये प्रयोगो के छिये भले ही सत्‌ (पूर्णसत्य) भक्त 
कहा जा सके, परन्तु जन-मावारण के लिये नहीं। 

(५) क्सीसन्ना में ये प्रत्यय लगाने से जो नया शब्द वनता है वह मूल सजा 
का गुण, भाव या गुगसूचक होता है, जैसे पाठ से पाठूय, वाद से वाद्य। इसी तरह 
सतू मे जो सत्य बना है उसमे सत्‌ वस्तु का गुगाभास है। इसलिये निर्गुग-नितकार 
सत्‌' का “सत्य सगृण-माकार रूप हुआ | चूकि जहकारयुक्‍त मनुष्य मात्र के लिये 
निर्गुण सत्‌ के नाम पर कर्म करने की वात साथारणत वेतुकी-सी और असगत 
7 दोती है, इसलिये सगृण सत्य का ही अनुघीलन करना श्रेयस्कर कहा जाता 
ह। सगुष सत्य कहो, या सम्वन्यित सत्य, वात हमारी सम्झ में एकही है, क्योकि 
दोनो मृलनत्‌ से अभिन्न होते हैं, केवल गुणो या परिस्थित्तियों की छात्रान्मात 
में मिन्न प्रवीत्त हाने छगते है, जैसा कि तुलसीदासजी ने उपरोक्त उद्धृत चौपाई 
“अग्रण नभुण बिच नाम सुसाप्री। उमरय प्रवोयक चतुर दुमाखी।” में कहा हैं। 
वहुत सम्भव हैं गाघीजी ने नी सत्‌ के दोनो निभुण मौर सगुण भावों पर एक 





४१ आात्म-कया, सड १, प्रस्तावना पृष्ठ ४। 


ड२ आत्म-क्या, सड ३, प्रत्तावना, पृष्ठ ३ और ५॥ 
४३ आत्म-झया, खड १, प्रस्तावना, पृष्ठ ३ 


साक्स और गाधी को विद्येष देन २८१ 


साथ विचार पहुँचाने के अभिप्राय से 'सदाग्रह के स्थान मे सत्याग्रह पसन्द 
किया हो ! 
पूर्वंकालीन सत्याग्रह का स्वरूप 


(ज) सत्याग्रह फे दो स्वरूप---हिंसात्मक ओर अहिसात्मक--गाधीजी ते 
कहा है कि 'भेरे प्रयोग मे तो आव्यात्मिक शब्द का अर्थ है नैतिक, धर्म का अर्थ 
है नीति, और जिस नीति का पालन आत्त्मिक दृष्टि से किया गया हो वही धर्म हे, 
इसलिये इस कथा (आत्मकथा) में उन्हीं बातो का समावेश रहेगा, जिनका निर्णय 
बालक, युवा, वृद्ध करते है और कर सकते हे।* इस कथन से यह स्पप्ठ हे कि 
जात्म-स्वातन्श्य के आवारपर हर मनुष्य को भली-बुरी नीति के निर्णय करने का 
अधिकार प्राप्त हे। वह समाज या राज द्वारा निर्णीत की हुई नीति का अनुपालन 
करने के लिये बान्य नही है, यदि उक्त नीति को वह अपने तिर्णयानुसार अनीति 
या अधर्म समझता है, तो इस सिद्धान्त के अनुसार पूर्वकाल मे भी लोग अनीति का 
विरोध करते रहे है। इस विरोध का प्रदर्शन हिसा ओर अहिंसा दोनो के द्वारा 
होता रहा हे, भौर अभी भी होता जाता है। जब कभी दो पक्षों मे लडाई या युद्ध 
होता है, तब दोनो पक्ष वाले सत्य या घर्म की आड लेकर अपने पक्ष का सम्र्थन किया 
करते है। इसी प्रकार के युद्धो की भरमार प्राचीन काल से आज तक चली आती 
है, परन्तु गाघीवाद के सत्याग्रह मे, जो अनीति का विरोध-प्रदर्शक है, हिसा को 
बिलकुल स्थान नही हे। इसलिये हमे तत्कालीन अहिसा-भाव पर ध्यान रखते 
हुए पूर्वकाल के अहिसात्मक सत्याग्रह पर ही दृष्टि डालना चाहिये, ताकि गाधीवाद 
के सत्माग्रह की विशेषता झलक उठे। 

(थ) अहिसात्मक सत्याग्रह---अकसर यह कहा जाता है कि गाषीजी ने 
सामूहिक सत्याग्रह को जन्म दिया हे, क्योकि उन के पहले पुराने जमाने मे वेयक्तिक 
सत्याग्रह के उदाहरण तो मीजूद है,पर सामूहिक सत्याग्रह के नही हे। परन्तु, 
हमारी समझ मे पुराने जमाने मे भी कभी-कर्मी सामूहिक सत्याग्रह हुआ करता 
था, हालों कि उस मे और गाबीवाद के सत्याग्रह मे भेद बहुत था। पूर्वकालीन 
इन्ही वैषक्तिक ओर सामूहिक सत्याग्रह के कुछ दृष्टान्त अब हम पाठकों के सामने 
पेश करेगे। 


(१) आचार-दृष्टि से-- 
(।) कौट्म्विक सत्याग्रह---हिन्दू समाज के कुटुम्व मे अमी मी जाकर देखिये 


न्‍अनीन-सनीन वन अनन-न-पनन वटिनीनान जानने कलम 


४४ बात्म-फया, खड १, प्रस्तावता, पृष्ठ ३ (कोष्ठक में सेरा है)। 


र८ट२ भाद्स और गावी फा साम्पदर्शन 


तो श्यप को वही प्रवा फियेगी, जी सब प्रातीन काए में चली राती है। दुदम्त 

का ऊाई उप कि पदि विला प्रजार की ऐसी जनीति पाता है, जो समस्त दुदुम्व 
अबवा हुटुम्व के पाप ब्यतित के लिए अहितारर हो, तो इसरे व्यव्ति उस के साथ 
सहयोग करना दन्द पर देते टै। यह विशेषकर पति-पत्नी झे खींच जकसर होता 
है, यहां तक शि एक दूसों से योलया बन्द कर देते है, एश दूसरे दे हाथ वा भोदन- 
पानी छोड दते ह, तथा अन्य जौः प्रकाए के सम्बन्ध तोड़ देने है। इस प्रक्ना7 का 
क्षमहयोग सदा के डिये नही रहदा। वह सुधार भावना ने प्रेरित होफ़र अत्यफाऊ 
तप्रा हता है। उस में यद्यपि कोप की माना “हती है, तवापि वह झोप प्रेम-वावना 
में उसी प्रज्ञा उत्न्त होता हैँ, गिस प्रकार राता-पिता, पुतन्‍युतरी पर स्नेहवग 


से भी गह किया जाता है। इसे मीटुस्बिक सत्पाप्रह कहा जाय गो कोई हानि 
नहीं। सच पृषा जाय, तो गरार्पीवाद की स्गरी उनियाद इसी कौटुम्विक जीवन पर 
रापी गई है, जैसा कि हम लागे देजेंगे। यहाँ पर इसना ही कहना व है पि ज्य 
गाघीती हाईस्कूठ में पटले थे, तर उन में एक मित्र सी बुसापति के कार छुठ दीप 
जा यये थे। ये टप उनऊी पत्नी कसयूरदाई का थी उगने ही थे। ठव गाबीवी 
का कहना है हिम दन्यति से हुई याए मत-नेद जार मन-मुठाव हो णावा काता 
था।” ग्राबीजी के मन में एक दात जोर सम्य गई थी, जोर वह यह कि वे जपनी 
पत्नी पर पतिदेव की सत्ता सिद्द कराते थे! छिये उसे जपने मत-मुजाफिक घुझावा- 
फिराना चाहते थे। उस का जें। पीमाम हुणा था, उसके वियय में उत्होंने सन्‌ 
१९३८ मे मद्रास में दुनिय से आए दुए उच्चाई राजनीतिजञों के सम्मुष वार्तालाप 
के समय उहा जि जहिला का सबक ते। मैने कपनी पत्नी से ही उस समय सींया 
हैं, जब मेंने चाहा था फ़ि वह मेरी इच्छा के जतुझल ही चुऊ जाय। एक जोः तो, 
उन्त का निनचय वा क्रि वे मेरी इच्छा जा दृटसापूर्वऊ प्रतिकार करती जायें, और 
दूसरी जाए वह नी था कि उन की इच्छा पर छादी गई मेरी मू्खता के कारण जी 
उन्हें दूं वे होता था, उसे वे चुपचाप सहन भी करती जावें। इन दोनो क्रियाजो 
का फेल गह हुआ फ़ि अन्त में मुझे शरम्न्दा होना पड़ा और मैं अपनी उस 
मूउंता से विमुक्त हो गया, जिस के काएण मैं सोचता था कि मेरा जन्म तों 
उन पर झासन करने के ल्पि ही है। अत में गहो मेरी अहिसा-पाठ की गुरु 
हुई। और जो कुए मैने दक्षिण जक्रीका में किया, वह इसी सत्याप्रह-निय्म 
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का केवल विस्तृत रूप या, जो उन्होने सहज ही निज शरीर पर व्यवहृत 
किया था। 

(०) सामूहिक सत्याग्रह--कोटुम्बिक सत्याग्रह के अतिरिक्त हिन्दू सम्गज 
में कुछ कुरीतियो के प्रतिकाराथ एक प्रकार का सामूहिक सत्याग्रह और भी देखते 
को मिलता है। भारत प्राचीन काल से कृषि-प्रघान देश रहा हे। इसलिये गो- 
रक्षण उस की घर्म-नीति वनी चली जा रही है, अत जो गौ-हत्या का दोषी 
होता है, वह न केवल जाति-च्युत कर दिया जाता हे, वरन्‌ सारा दूसरा समाज 
भी उस का वहिप्कार कर देता है। इस वहिष्कार में उस के साथ होने वाले प्राय' 
सभी सामाजिक सम्वन्धों का विच्छेद कर दिया जाता है। यह बहुत प्राचीन प्रया 
चली आ रही है। इस मे अघ-विश्वास और मूर्खता के कारण अनेक दूषण भी घस 
गये है, जैसे अल्प ओर छुद्र-जीवी बिल्ली, गिलूहरी आदि जन्तुओ की हत्या हो जाने 
पर भी उस का दुरुपयोग किया जाने छगा । अपराबी के अतिरिक्त उस के निजी 
कुटुम्बियों का भी वहिप्कार होने लगा, और ह॒त्या के समय अपराधी की मानसिक 
गति हत्या के सम्बन्ध में क्या थी, इस पर कोई विचार नही रखा गया। कालान्तर- 
वह यह भी हुआ कि उस में नीति-रक्षा की भावना के स्थान मे घोर घृणा ने मड्डा 
जमा लिया है, परन्तु इन दूपणो के रहते हुए भी उस में सत्याग्रह का बीज दिसाई 
देता है। 

अन्यान्य देशो के इतिहास मे भी समय-समय पर होने वाले सामूहिक सत्याग्रह 
के' रूप दिखाई देते हे। आाक्रमणकारियो, राज्याधिकारियो, अथवा वर्मस्वेच्छा- 
चारियो के अत्याचारो ने जब-जव सत्य का गला घोटा ओर सुनीति को त्याग कर 
घ॒र्मं को जलाया, तव-तब इतिहास बताता है, मयभीत छोगो ने वर्म रक्षार्य इधर- 
उधर भगदड मचाई। उन मे से कुछ लोग तो नीतिमय' शान्ति की स्थापना हो 
जाने पर पुन अपने देश को छौट आया करते थे और अधिकतर नये स्थान ही मे 
वस जाया करते थे। ईसा के पूर्व पाचवी सदी का एक दुप्टान्त है, जब कि यूनान 
(ग्रीस) के पेट्रीशियन्स' (जासक ) वर्ग के लोगे। ने गोषित और दलित 'प्लीवियन्स' 
वर्ग के लोगो की नाक मे दम कर दिया, तब शोपित्त वर्गीय लोगो ने एकमत होकर 
देश-निप्कासन प्रारम्भ कर दिया। परिणाम यह हुआ कि पेद्गीशियन्स को उन्हे 
राजनीतिक और आयथिक स्वत्व देने पडे। हिन्दुस्तान मे भी गाघी-काल के कुछ 
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दिन पहले के ऐतिहासिक उदाहरण इस सामूहिक सत्याग्रह के मौजूद हैं। सन्‌ 
१८३० में मैनूर राज्य की समस्त प्रजा ने वहाँ ये! राजा की वुनीतियों से ऊंबर 
उठने पर असहयोग के राप्र में घोर प्रतिकार किया। और उस तरह विश्षप हेवर 
ने उल्लेख किया है कि अग्रेजी राज्य से परिणान होने के कारण बनारस थे। करीये 
तीन लास मनुष्यों ने भी यावी के वहुत पहले असहयोग कर टाछा था।* दूर क्यों 
जाते हैं, वगाठ-विभाजन के समय सन्‌ १९०७ में विलायती एल वो वहिप्डत 
करने की लहर भी तो सामूहिक सत्याग्रह वा ही रूप था। 

गाय्री वे सुसस्कृत सत्याप्रह से परिचित हो जाने के बारण आज के लोग 
पूर्वकाल की उपरोक्त भयमीत मगददों को सम्भवत सत्याग्रह ले मानें, परन्तु 
जब हम यह देसते है कि असत्य का प्रतिकार वर सत्य ऊा ग्रहण करना ही सत्याग्रह 
का तात्पयं है, तव हमे इस प्रा” की मगदटों को भी सत्याग्रह का मप्र ही कहता 
पढेगा, भले ही वह उच्चस्तर का न ही--भडे ही बह असस्क्रत (तेल) हो। 

(गा) वैयक्तिक सत्याग्रह---अब यदि सामूहिक सत्याग्रह से नजर माट कर 
हम व्यक्निगत सत्याग्रह की जोर दृष्टि-पात करें, ता हमे एक नहीं छाखो, एक देश 
या जाति में नहीं, अनेक देगो या जातिया में उप के उच्च-मे-उच्च फोटि के दप्टान्त 
मिलने हैं। जिन छोगा ने अत्याचार को सिर नहीं लुकाया औौर विरोधियों के 
द्वारा पीसे जाने पर, दीवा जो में चुने जाने पर, घरीर में कीलो के ठे3' जाते पर, 
हाथ-पैर चकनाचूर किये जाने पर भी मूह से उफ तक न निकाली ह5, वे भला 
क्पो न देव-गण की थेगी मे भा सकने योग्य हो और क्यों न पूजा के पान बनें ! सत्य 
कहें या धमं, उस का चसका ऐसा ही है, जो काठो जौर तूलियो को फूडो की सेज 
समन कट हसते-हसते गरीरान्त करा देता है। इस प्रकार के सत्या ग्रहियो में जपने 
प्राण तक दे देने की नीचत कई कारण, से माया करती थी। दुछ व्यवितिगत कारणों 
से प्रभावित हुए, तो कुछ समाज-सेवा की भावना के कारण विरोधियों के कोव- 
भाजन वने। किसी ने म्नृप्य-मेवा के हेतु अपने प्राण न्‍्पौछावर किये, तो राजा 
गिवि जैसो ने पशु-पक्षियों के रक्षार्थ ही अपने प्राणों की वाजी छूगा दी । गौ-रक्षा 
के लिए राजा दिलोप-जैसे आज भी सहल्नो हिन्दू अपनी जान हथेली पर रखे रहते 
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सस्कृत गव्द ज्यायस्‌' का वाणीभेद हे। उन का तक है कि यह ऐतिहासिक सत्य 
हे कि कृष्ण और बुद्ध जीजस के पहले हुए। यह भी ऐतिहासिक सत्य है कि वौदध- 
घम का प्रचार पेलिसटाइन (फिड्स्तीन) आदि देशो मे हुआ, और उसी के साथ ही 
साथ सस्क्ृत-सब्दो, कृप्प-वार्ता, एवं गीतान्वित तत््वन्ञान की भी चर्चा फैली।" 
जीजस की कथा पौराणिक है या ऐतिहासिक इस मतभेद पर सम्भवत गावीजी 
की दृष्टि ही आकर्षित नही हुई होगी। यदि कोई कुछ इस विवय पर उतर से कहता 
ता हम विश्वान है, वे वही वात करते, जो उन्होने हरिष्चन्धर के बारे मे लिखा 
है। वे कहते “सम्भव है कि जीजस ऋइस्ट कोई ऐतिहासिक व्यक्ति न हो, पर भेरे 
हृदय में तो क्राइस्ट आज भी जीवित है। “ 

अब पीराणिक पुरुषों की वात छोड कर ऐतिहासिक और जीवित पुदुतों पर 
आ जायें, ता सर्वत॑यम गावीजी के पिता कावा गाघी ही की याद भा जाती है। 
वे रियासत राजकोट (काठियावाइ) के प्रवानमत्री थे। वि राज्य के वढे वफादार 
थे। एक वार एक असिस्‍्टेन्ट पोलिटिकल एजेन्ट ने राजकोट के ठाकुर साहव 
का जपम्गन किया, तो उन्होंने उस का सामना किया। फझत साहव विगड पड़े 
गौर कावा गावी से कहा--माफी मागो। उन्होंने साफ इन्कार कर दिया। इस से 
कुछ घन्टे के लिए उन्हें हवालात में भी रहना पडा, पर वे ठस-से-मस न हुए, 
तब साहव को उन्हें छोड देने का हुक्म देना पडझा।” अपने पिता के इस निर्भग 
सत्य-यालन का प्रभाव गावीजी पर अवद्य पडा होगा, तभी उन्होने अपनी आत्म- 
कया में उस का उल्लेख करना उचित समझा है। एक दुसरे स्थान पर गाँवी- 
जी ने कहा ह 'मिरे जीवन पर गहरा असर डालनवाले तीन आधुनिक मनुप्य 
हैं। रायचन्द्र भाई ने अपने सजीव ससर्ग से, टाल्सटाय ने “बैदुण्ठ तुम्हारे हृदय मे 
है” नामक पुस्तक द्वारा, तथा रसूकिन ने 'बन्दु दित छास्ट---सर्वोदिय” नामक 
पुस्तक से मूथरे चकित का दिया ।/“* पाठकों ने टाल्सटाय कौर रसूकिन का नाम तो 
लूब सुना होगा, प. रायचन्ध भाई के सलाम से अपरिचित होगे। ये रायचन्द्र भाई 
कवि, कुजाग्र-वद्धि, चरित्रवान, जानी, सुनी-पढी हुई बातों को प्राय जैसी-की-तैसी 
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दुहरादेने वाले और बात्मदर्शन के प्रेमी थे। जव गाघीजी विलायत से वेरिस्ट्री 
पढ कर हिन्दुस्थान लौटे, तव २५ वर्ष के नवजवान रायचन्द्र भाई की उन से पहचान 
हुई। रायवन्द्र भाई एक दुकान के भागीदार और कार्यकर्त्ता थे। उन के विषय 
में गावीजी ते लिखा है कि जो मनृष्य छाखो के सोदे की वात कर के तुरन्त आत्म- 
ज्ञान की गूढ वाते लिखने बैठ जाता है, वह व्यापारी की श्रेणी का नही, वल्कि शुद्ध 
ज्ञाती की कोटि का हे। ५८ »८ «इसलिये रायचन्द्र भाई को मै, यद्यपि, अपने हृदय 
का स्वामी न वत्ता सका, तथापि उन का सहारा मुझे समय-समय पर मिलता 
रहा है।” इस सम्बन्ध मे अमेरिका तिवासी अनारकिस्ट हेनरी डेविड योरो 
(7रश्रण००७) का नाम भी उल्लेखनीय हे। १९वीं सदी में अमेरिका में गुलामी प्रथा 
कायम थी। थोरों ने उस का विरोव-प्रदर्शन करने के हेतु टैक्स देना वन्‍्द कर दिया, 
जोर सन्‌ १८४९ से उसीने पहले-पहल अपने इस कार्य को आज्ञा-भग (ए_फप्यां 
त500००7००८८) सन्ञा दी। इसलिये श्री धावन ने लिखा हे कि 'गावीजी पर 
थोरो के वचनो ओर कार्यो का प्रभाव पडा हालाँ कि गाघीजी का अहिसात्मक 
जाज्ञा-्भग ओर थोरो के आज्ञा-भग के वीच वडी गहरी खाई है, क्यो कि यारो 
के विचारातुसार दोनों प्रकार का आज्ञा-भग, चाहे चह अक्रियात्मक अवरोध 
(?०5४ए९ ए८४४0706) हो, या क्रियात्मक अथवा हिसात्मक अवरोध (००७९८ 
0० राणा एटड5(ब70०) न्याय्य या।।* 

(२) विचार-घारा की द॒ष्टि से---अभी तक हम ने उन सामू हिक और व्यव्ति- 
गत सत्याचारे। पर विचार किया, जिन्‍्होने गाधीजी के हृदय पर यहाँ-वहाँ से छाप 
मारी, जो अन्त मे सत्याग्रह वस्तु बन गई, ओर फिर सत्याग्रह-शब्द के रूप में प्रकट 
हुई , परन्तु जिस प्रकार अन्य लोगो के जीवन-चरित्र अपने हृदय पर अकित हो 
जाते हे, उसी तरह अन्य जनो की वाणी अथवा वचनों का भी प्रभाव पडता हैं। 
इसलिये अब यदि वचन-प्रभाव की दष्टि से देखे, तो यह कहा जा सकता हे कि 
गाघी-मत के सत्याग्रह को जन्म देने ओर पोषण करने का सर्वप्रथम श्रेय हे उन हिन्दू- 
धर्म-शास्त्रो ओर हिन्दू-मतावरूम्बी शिष्ट जनो के वचनामुत्रों को, जिन से गाबीजी 
के माता-पिता प्रभावित थे, क्यो कि गावीजी के शैशव-काल मे उन के माता-पिता 
के बचनो का उन के हृदय पर सर्वेसाचारण नियम के अनुसार, अज्ञात रूप से अवश्य 
प्रभाव पडता रहा होगा, भले ही वे विचार प्रत्यक्षत सत्याग्रह-वस्तु से सम्बन्बित 

५३. आत्म-फथा, खड १, पृष्ठ १५८-१५९ (विदेष रूप से जानने के लिये 
मात्म-कथा, खड १, फे पृष्ठ १५० से १५९ तक पढिये) । 
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न रहे हो , पज्ड ज्ञात सपसे सब से प्रथम छाप गायीजी के हृदय पर उस समय 
पटी, जब कि वे वार्यफाल मे पाठशाला में गुजराती पढने जाया करते थे। उन्होंने 
स्वय रेवरेन्ड जोजफ डोक ऊे प्रब्न करने पर यह बताया था कि गुजराती की एक 
कविता है, जो मैंने न्‍्झूल-विद्यार्थी की हैनियत से वाल्यकाल में याद की थी और जो 
मय से हमेशा के लिये चिपक गई है। उस कविता का यह अर्थ है--- यदि कोई 
मनुष्य तुम्हे पानी पीने को दे और उस के बदले में तुम भी उसे पानी पीने को दो, तो 
यह कुठ नही है, यथार्थ सौन्दर्य तो उस में हे, जव बुराई के वदले भलाई की जाय ।” 
गावीजी ने कहा कि मुझ पर इस कविता का बडा गहरा प्रभाव पठा जौर तनी से में 
उसे व्यवहत रुप मे छाने के लिये प्रयत्न करता रहा हैं ।” * इसके वाद प्रभाव टालने 
दाले वचन हैं, वाइविल में कथित सरमन आन दी माउन्ट ($शगाणा ०7 0९ 
सश०पा अथीत्‌ पहाड पर दिया हुआ घर्म पदिश' । यह भी गावीजी ने श्री डोक को 
वार्तालाप के समय बताया । जब उन से यह कहा गया कि इस के पहले तो गीता ने 
आप को प्रभावित किया होगा, तो उन्होने फहा कि “यद्यपि मैं गीता को जानता था 
तथापि मैंने उमका अध्ययन उस समय उक्त दृष्टिकोण से नही किया था। ययारय 
मे न्यू टेस्टामेन्ट (0९८७ 'परछाश्याथा--वाइविल रा एक भाग) ही है, जिस ने 
यथार्थ रूप में मुझ मे पैसिव रेजिसटेन्स के औचित्य जौर मूल्य को जागृत किया है। 
श्री भगवद्गीता ने तत्मवपी गहरी छाप रूगायी गौर तत्पश्चात्‌ 

टाल्सटाय की पुस्तक “बैकुण्ठ तुम्हारे हृदय में हे” (“०८ एजाहुत0० रण 0०0 

झ ५४ ४००”) ने उसे चिरस्थायी रूप दे दिया हे।”*? 

'सरमन आन दि माउन्ट' वाइविल के न्यू टेस्टानेन्ट का एक अध्याय है, जिस में 
ईमसाम्सीह दा कहे गये सर्वोच्च भाव व्यक्त किये गये हैं। ईसाम्सीह के लिये 
गायीजी के हृदय मे इतना गहरा स्थान था कि वे “उन्हे सत्याप्रहियो का राजा कहते 
थे।” उन का यह भी कहना था कि “यदि म्गउन्ट पर दिया गया घर्मोपदेश उन 
के सम्मुख आये और उस का अर्थ उन्हे अपने ढग से कर लेने दिया जाय, तो उन्हें 
अपने-आप को ईसाई कह छेने मे कोई हिचक न होगी।” “सारी ईसाइयत” उन का 
कहना है, “इसी घर्मोपदेश मे भरी है।” गाता और इस घ॒र्मोपदेश मे केवल यह भेद 
है कि “जिस वात को गीता वैज्ञानिक नूत्रो के रूप मे कहती है, उसी को यह धर्म पदेश 
स्पष्ट रूप से चित्रण करके बताता है” “ईसाई धर्म की विशेष देन है, जीता-जागता 
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प्रेम । किसी धर्म में इतती दृढता से नही कहा गया कि ईदुवर प्रेम है', जितना कि 
ईमाई घमं के न्यू टेस्टामेन्ट मे कहा हे ।/“ सम्मव है 'ईइवर प्रेम है' (७०0 ४8 
]0ए८) इस उक्ति से प्रभावित होकर गाघीजी ने 'ईदवर सत्य है' यह उक्ति 
निर्धारित की हो , और फिर इस निर्णय पर पहुँचे हो कि “सत्य ईव्वर है” ऐसा 
कहना ही अधिक सही है।”* 

गाघीजी पर गाता ने सत्याग्रह की गहरी छाप म्गरी, यह सुन कर पाठकों 
को आश्चर्य होगा। एक तो गावीजी सस्कृत भाषा से, जिस में गीता लिखी गई 
है, अनभिज्ञ थे, और दूसरे गीता अजुन को युद्ध करने के लिये आग्रह करती हे, जो 
हिंसा का प्रतीक होता हैं न कि अहिसा का। यह तो निविवाद है कि गाघीजी के 
सत्याग्रह का प्राणाधार अहिसा हे, तव फिर यह कहना कि गीता ने सत्याग्रह की 
गहरी छाप मारी, अवुक्ताभास प्रतीत होता है , परन्तु ये दोनो तक॑ निर्मूछ है। 

गाघीजी प्रारम्भ में सस्कृत नही जानते ये, यह वात ठीक है। इसलिये उन्होने 
पहले-पहल गीता सन्‌ १८८८-८९ में भरनाल्ड के हारा किये गये उस के अग्रेजी 
पद्य-अनुवाद के रूप मे उस समय पढी, जब वे विलायत मे वैरिस्ट्री पढते ये। इस के 
बाद उन्होने उसे दक्षिण अफ्रिका मे थधियासफी-मत के मानने वाऊे कुछ मित्रों के 
सग में पढ़ी । इस तरह वह कम्रश गाथीजी को इतनी प्रिय हो गई कि वे नित्य प्रति 
उस का पाठ करने लगे, और फछत उस का अधिकाद उन्हे कठाग्र हो गया। फिर 
हिन्दुस्थान में आने पर सन्‌ १९२९ मे कुछ मित्रो के आग्रह के कारण उन्होने उस का 
अनुवाद गुजराती भापा में किया, जो बाद में हिन्दी भाषा मे भी छापा गया। 
इस अनूवाद का ताम उन्होने 'मनासक्ति योग दिया है। इस अनासक्ति योग मे 
गीता के इलो।को का अर्थ मनुप्य-जीवन को घम्य॑ व्यावहारिकता को लप्ष्य रख कर 
ही किया हुआ मिलता है, और इसी की प्रस्तावना मे उन्होने छोगो के उस भ्रम का 
निराकरण किया है, जिस के वणीभूत हो वे गीता को हिसात्मक युद्ध की शिक्षा 
देनेवाली कहते है। गाघीजी ने इस प्रस्तावना मे लिखा हे कि “उस ने (गीता ने ) 
मोक्ष और व्यवहार के बीच मे ऐसा भेद नही रखा। बल्कि धर्म को व्यवहार मे 
परिणत किया है। जो व्यवहार मे न लाया जा सके, वह धर्म धर्म नही है, यह सूचना 
मेरी समझ से गीता में विद्यमान है। १८ १६ » गीता की शिक्षा को कार्य मे परिणत 





५८ उपरोबत विभिन्न उद्धरण ए० क्रा। ० शच्राबणाब एग्यापताः 
के पृष्ठ २५-२६ के आधार पर दिये गये हैं, जिन्हे उक्त पुस्तक के लेखक ने 
अन्य पुस्तको आदि से लेकर लिखा हे। 
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करनेवाले को अपने-जाप सत्य और अहिंसा का पालन करना पडता है। » % » 
परन्तु जहिसा का प्रतिपादन गीता का विषय नहीं है। गीताकाल के पहले भी 
अहिंसा परमवर्मरूप मानी जाती थीं। गीता को तो अनासवकिति के सिद्धान्त का 
प्रतिधादन करना था। १८ +८ » परन्तु यदि गीता को जहिसा मान्य थी जबवा अना- 
सवित में अहिंसा अपने-आप ही आ जाती है, तो गीताकार ने भातिक युद्ध को उदा- 
हरण के रूप में भी क्यो लिखा ? गीतायुग में अहिसा थम मानी जाने पर भी, भौतिक 
यूद्व एक बहुत सावारण वस्तु होने के कारण गीताकार का ऐसे युद्ध का उदाहरण 
लेते हुए सकोच नही हुआ जौर न हो सकता था।भ इतना स्पप्ट वक्‍तव्य होते 
हुए भी कुछ लोगो ने उफ्त प्रस्तावना से इबर-उबर के कतिपय वाक्यों की लेकर 
गरायीजी पर यह दोष लगाया कि चूकि वे अहिना की वर्मझास्त्ों का प्रतिपादय 
वियय बताते हैं, इसलिये उन्‍होंने महाभारत कौर गीता मे वर्णित ऐतिहासिक घट- 
नाओ वा चरितो को केवट काल्पनिक अलकारम्गत कहा है और कृष्ण को जवतारी 
पुरुष होने से इन्कार किया है।* वे परन्तु इस प्रकार की जालोचना करनेवाला की 
आलोचनाजो में न केवल तकेसृन्यता ही है, व्‌ साम्प्रदायिक हिन्दुत्व का उद्देंग 
भी झलकता है, जो छेसक मे अपने दूसरे लेख मे अन्यन बताया है।"(व) () 
इस से यह निश्चय हो जाता है कि अहिया का प्रतिपादन जत्यन्त प्राचीन काल से 
चला बाता है और गौता एव रामायण मे वर्णित भौतिक युद्ध केवल उदाहरण के 
रूप मे विद्यमान है। भीतिक युद्ध तो निषिद्ध कम है, इसलिये यदि वह रोके से भी 
न रोका जा सके, तो उसे इतने कठिन नियमों से जकड देना चाहिये कि हिंसा की 
मात्रा कम-से-कम वर्ती जाय। यही कारण है कि वर्तमान काल मे युद्ध-मम्बन्धी 
कुछ अमानुषीय कार्यो पर रोक रसी जाती है और महाभाउत-कालछ में इम से भी 
अधिक प्रतिवन्ध रखे जाते वे, अत सत्य और अहिंसा अटल सिद्धान्त हैं, जैसा 


कि पातजलि कृत योग-दर्शन आदि में बताया गया है, और भौतिक युद्ध-सपी 
हिंसा उस सिद्धान्त को मिटाने वाले रोग। 





५९ (अ) अनासक्ति योग (गोता भाषानुवाद), पृष्ठ १८, १९, २० 
हिन्दी में) 

५९ (व) कल्याण सासिक पत्रिका के अकट्बर सन १९४७ के अक में 
१२८१व पृष्ठ पर आात्मानन्द मुनि हारा लिखित लेख। 

५९ (व) 0) यह छेल इस पुस्तक के प्रकाशित होते-होते लेखक की 


दूसरी पुस्तक 'कृष्ण भर गाघों फ्लो अहिसा' (किताब महल, इलाहाबाद) में 
छप चुका हे । 
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इसके पश्चात्‌ जब हम गावीजी को प्रभावित करते वाली आधुनिक विचार- 
धाराओं मे प्रवेश करते है, तब हमारे सामने प्रमुसत तीन नाम बाते है--थोरो, 
रस्किन और टाल्सटाय। थोरो के चरित्र के विषय में कहा जा चुका हे। चरित्र 
से ही सम्बन्धित उस की विचारधारा थी। गाघी के पैसिव रेजिस्टेन्स का महत्त्व 
तभी समझ में आता है, जव हम उन की वताई हुई गुजराती की उस कविता का पाठ 
करते है, जिस मे लिखा है बुराई के प्रति भलाई करना'। अग्रेजी शब्द पैसिव 
रेज़िस्टेस्स मे अधिक-पे-अधिक अक्रिय अवरोध' का भाव रहता है, न कि अपने 
आत्मबल (50णां 007०८) के आधार पर बुराई के बदले भराई करने का। 
टाल्सटाय के वचनामृतों के विषय मे भी ऊपर कहा जा चुका है कि उन की पुस्तक 
बैकुण्ठ अपने हृदय में है! ने गाधीजी के हृदय मे सत्याग्रह की छाप अटल कर 
दी , परन्तु समाज का जीवन मुख्यत जाथिक स्थिति पर निर्मर रहता है। इस 
आथिक स्थिति को सत्याग्रह-विधि अथवा समुचित रूप से कार्य रूप मे परिणत 
करने के लिये रस्किन की पुस्तक अन टू दि लास्ट' मे गाधीजी पर जादु-जैसा काम 
किया। उस के विषय मे गायोजी ने लिखा है कि “मेरे जीवन मे यदि किसी पुस्तक 
ने तत्काल महत्त्वपूर्ण रचनात्मक परिवर्तन कर डाला हो, तो वह यही पुस्तक 
है। मैने इस का गुजराती मे अनुवाद किया था और वह 'सर्वोदय' के नाम 
से प्रकाशित भी हुआ। जो चीज मेरे अन्तर मे बसी हुई थी, उस का स्पष्ट 
प्रतिविम्ब मैंने रस्किन के इस ग्रन्थ-रत्त मे देखा और इस कारण उस ने मुझ पर 
अपना साम्राज्य जमा लिया, एवं अपने विचारों के अनुसार मुझ से भआाचरण 
करवाया ।”"* ध्त रस्कित की उक्त पुस्तक से गाघीजी को रचनात्मक आधिक 
कार्य में विशेष सहायता प्राप्त हुई। उपरोक्त महानुभावों की उपरोक्त पुस्तकों 
के अतिरिक्त कुछ अन्य महानतुमाव और पुस्तक है, जिन्होने गाधीजी की विचार- 
धारा को समुचित रूप से बहाने मे योग दिया है। उन की सूची गाघीजी ने स्वय 
अपनी पुस्तक हिन्द स्वराज (704॥ पछ0706 एेपॉ०) के परिशिष्ट मे दी है। यह्‌ 
हमे मालूम है कि हिन्द स्वराज' सन्‌ १९०८ में लिखी गयी थी। उस के लिखने 
का मूल उद्देश था आाघुनिक कार मे कही जानेवाली सम्यता का प्रतिकार करना, 
घृणा के स्थान मे प्रेम की भावना उत्पन्न करना, एव अहिसात्मक सत्याग्रह के 
द्वारा स्वराज (अर्थात्‌ प्रेममय निय त्रित राज) की स्थापना करना। उस समय 
दक्षिण अफ्रीका मे उत्पन्न सत्याग्रह केवल दो वर्ष का ही नन्‍्हा-सा बच्चा या। 
ऐसे समय पर परिशिष्ट में गावीजी के द्वारा दी हुई लेखकों और पुस्तको की 
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सूची विशेष भहत्त्व की है, क्यो कि भूची के गीर्पाक मे उन्होने खुद लिया है कि 
हिन्द स्व॒राज्य' मे व्यक्त किये गये भावों का अध्ययन करने के लिये नीचे लिखी 
पुस्तके पढी जायें। इससे सिद्ध होता है कि गाघीजी की न केवल सत्याग्रह-नीति 
प्र , वरन्‌ उन की अन्य विचार-पारा पर इन केसकी का प्रभाव पडा था। 
वे ये है--- 


छेसक पुस्तक 
(१) दाल्सलटाय--( १) 7%6 एफाइवठा ० 00475 जरा ४6 [वैकुण्ठ 
तुम्हारे हृदय में है) 


(२) ५४४४६४७ ४४६४ (कला किसे कहते है ? ) 
(३) 76 छ98एचए ० 0फ' परया८ (अपने समय फी 
गुलामी ) 
(४) '(॥५ एड 8ल्‍59 (पहला कदम) 
(५) छत०्ज शोध ए४८ ८६८००७५ (हम कैसे बचें) 
(६) 7लाह्षा' 40 ७ लिछात०० (हिन्दू कौ पत्र) 
(१) ऐेराडे--7॥6 ९४४४ 88२७ ण॑ पाष्टाश्यत (इग्लैण्ड के गारे गुलाम) 
(३ ) कारपेन्टर--(0ज्ञाए4७००७, [8 0६086 #४पे (७7८ (सम्पता--उस का 
कारण और उपचार) 
(४) टेलर--7%८ #4०ए ० 89००० (ग्रति का सिध्या शान] 
(५) व्लाउन्ट--(80070) & 7ए०४४ 0005४0० (नवीन घर्म-युद्ध) 
(६) घोरी--(7प्रक८४०) (१) 09 कार ऐपाए व छत 0फ00०प्रेद्ाप्ड 
(निराक़मणकारी आज्ञा-भग के कर्तव्य पर) 
(२) 7७6 छाधा०0ण #्पणफ्रॉ&. (बिना आदर्श 
का जीवन) 
(७) रस्कित--(१) एंग्रा७ ॥9७ 55६ (इस अन्तिम तक, अथवा गाघी के 
शब्दों मे, सर्वोदिय ) 
(२) 2 ०7 एक #ण्लः (सदा आनन्द) 
(८) मेज़िनी--(१/७०००)--)फाक ० धल्य (मनुष्य के कर्तेव्य) 
(९) प्लेटो-- एशकआएठ गयते 0640 णी 50ल्‍:४6८5 (सुकात का 
पक्ष-ममर्थव और मृत्यु) 
(१०) मेक्‍्स नारबी--(४०७ ित्प्तन्त)--२००४व0८४ 0९ (फपरडदपणा- 
(सस्यता के गोरखवच्धे) 
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लेखक पुस्तक 
(११) नारोजी (ए४एणऐ--?0₹०७७ था (क्रेता रिप्रोंढ था परिताब 
(हिन्दुस्थान मे गरीवी और अनाग्रेजी राज्य) 

(१२) दत्त--एऐ76९००॥०प०० ल्राई०79 ० 7079 (हिन्दुस्थान का अवाधिक 

इतिहास) 

(१३) मेन--(४००४०)--ए7)48९ ए०छाणप्ाए& (ग्राम सम्गज) 

(१४) एलफ्रेंड वेब (87८० ५४८०७)--हन के द्वारा किये गये सम्रह मे से निम्न 
लेखको के उद्धरण विक्टर काजिन (१७९२-१८६७) , जे 
सेमूर के० एम० पी (सन्‌ १८८३ का लेख) , फ्रेड्रिक मेक्स- 
मुलर, एल० एल० डी०, कर्नेल योमप्त मुनरो, फ्रेड्डिक व्हान 
शिलीगिल, सर विलियम चेडरवर्न वार्ट, जे यग, और 
अबी ए० जे० डुवाइस ।* 

इन चौदह विद्वानों के अतिरिक्त मेरी इच्छा होती है कि पन्द्रहवा नाम कविवर 
शैली का भी जोड देना चाहिये। यद्यपि गावीजी ने उन का नाम इस चूची मे नही 
लिखा है, तथापि उन्होने सन्‌ १९३८ में सतार के भिन्न-भिन्न भागो से आये हुए 
राजनीति निपुण ईसाइयो के बीच सत्याग्रह-सम्बन्धी वार्तालाप के सग्य उन की 

“मास्क आफ अनारकी ” (४७७६ ० /#ज«०ा३ अर्थात्‌ राज्यविहीनता का 

रहस्य) नाम की कविता में से एक अश का उद्धरण उपस्थित किया था।' 
वह उद्धरण हमने पुस्तक के अन्त में सूची न० १ भें पाठकों के अवलोकनार्थ दिया 
है। उस का तात्पर्य वही है, जो गाघी के उन वाक्‍यो मे व्यक्त है, जो उन्होंने ता० 

१३-४-१९४० को “राज्य-नीति अहिसात्मक हो” इस पर अपने विचार-प्रदर्शन 

के समय कहा था। यदि कोई आक्रमणका री राज्य पर वावा कर दे, तो उन का कहना 

है--- छोगो को आक्रमणकारी की तोपो के सम्मुख पशु के तुण के समान नि शस्त्र 
होकर आ डटना चाहिये ४ तब परिणाम यह होगा। जैसा कि हम यथ।|स्थान पर 
खुलासा करेगे कि आक्रमणकारी और उन का फौजीपन अन्त से पिघल उठेगा।४ 


६० घूकि उक्त लेखकों के विचारो को पढने से यह ज्ञात होता है कि गाधी 
जी को आधथिक, कोट म्थिक, ग्रामोश्योग आदि की नीति उन लोगो को विचार-घारा 
फे अनुसार हे, इसलिये हम ने पाठकों फी जानकारी के छिये पुस्तक फे परिशिष्ट 
मे सूचो न० १ के अन्तर्गत उन विचारो का भी उल्लेख कर दिया है। 
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शैछी ने जयरू की उपस्ग देकर इसी भाव का प्रदर्शन किया है। सम्मव है कि गाघी- 
जी ने सन्‌ १९०८ में या उस के पहले उक्त कविता न पढी हो। सम्भव है कि 
नवजात सत्याग्रह के समय राज्य-विहीन समाज की करपना ही उन के मन मे न उठी 
हो, या कि उठने पर उसने समूचित रूप न प्राप्त कर पाया हो, सम्भव है किएये 
समाज पर आकमण आदि का प्रव्न ही उन के मन में उपस्थित न हुजा हो, और 
सम्भव है कि उस समय कवि की कविता केवल भावुक जावेश समयी गई हो न कि 
व्यावहारिक, इसलिये शैली का नाम सूची मे न आ सका हो, परन्तु इतना ते अवश्य 
प्रतीत होता है, कि सन्‌ १९३८ तक उन्होंने जैली की उक्त कविता महत्त्वपूर्ण 
मान ली होगी, तभी तो सत्याग्रह के प्रसग के समय उस का उद्धरण किया होगा । 
(३) व्यवस्था की दृष्टि से 
(3) भारतीय व्यवस्थाएँ -- 
समाज-सशोवक के सामने पूरे समाज का दृषय रहता है , इसलिये व्यक्तिगत 
आखार कौर विचार के जान लेने से काम नही चलता। चूँकि उस के मन मे सामाजिक 
व्यवस्था को सुवारने की उत्वठा रहती है, इसछिये उस के ध्यान का तत्कालीन भार 
पूवंकालीन सामाजिक व्यवस्थाओं की ओर जाता स्वाभाविक हो जाता 
है। गावीजी की दप्टि भी इन व्यवस्थाओं की ओर गई। प्रवानत ये व्यवस्थाए 
चार भरकार की होती है, जैसा कि हम पहले देख चुके हैं। किस घममे-ब्यवस्था को 
गाघीजी ने अपनाया था, इस पर भो हम यथोचित प्रकाश पहले डाल चुके हैं। 
उन के जीवन पर सनातन हिन्दू-पर्म की छाप लगी, परन्तु वे ईसा की चलाई हुई 
व्यवस्था से भी काफी प्रभावित हुए, क्यो कि एक और तो उन्हें उस के और सनातन 
हिन्दू-धर्म के मूछ सिद्धान्तों मे असमानता नहीं दिखी, और द्ुसरी और उस मे 
मानवी समाज-मेवा के छिये मर-मिट जाने तक का प्रण कूट-कूट कर भरा हुआ 
था। सनातन का अर्थ ठीक-ठीक जान लेने पर बौद्ध या जैन-धर्म उस से स्वतत्र 
धर्म नही माने जाते। उन का श्रोत एक ही होने के कारण वे उस की शाखाए ही हैं, 
और इसलिये उन्हें वीद्ध सम्प्रदाय और जैन सम्प्रदाय भी कहा करते हैं। उत का 
महत्त्व इसी मे है कि ब्राह्मण-काल के समय भारतीय समाज मे जो पुजाचेन आदि के 
पाखण्ड और विलप्टता घेंस गई थी, जातियो की अधिकाधिक सख्या होने के कारण 
असामज्जस्य और घक्ति-हास चढ रहा था, एवं यज्-प्रधा के प्रतिपालन मे जीव- 
हिंसा का प्रचार जारा से हो रहा था, उन सब के विरुद्ध उन्होंने आवाज उठाई 
गौर अहिया का पाठ पढाया। जैन-मत यहाँ तक वढ गया कि छोटे-्से-छोटे 
कीटाणु की हत्या न होने पाये, इसलिये उस ने खाने-पीने के पदार्थों को उपभोग 
मे छाने के लिये मी कट्टर-से-कटूटर नियम वत्रा डाले! इस तरह वह नियमो मे 
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जकड गया, और प्रगतिशील व्यावहारिक क्षेत्र मे निकम्मा सा बन गया। 
बीड्धों ने अहिसा को सपनाया सही, पर उसे नेतिकता का हीं रूप देकर रखा। 
जिस प्रकार माक्सवादी नीति को भौतिकता का मानसिक प्रतिविम्बन 
कहते हे, उसी प्रकार बोद्ध लोगो ने तीति का सम्बन्ध आत्ण से न जोंड कर 
प्रकृति से ही जोड रखा है। इस तरह यद्यपि अहिसा का सवक वौद्ध और 
जैत्-धर्मं से गाघीजी को मिला, पर उस में भी उन्हें दूषण मिले। इधर 
भुसलिम घर्म मे भी उन्होंने अहिसा और शान्ति स्थापना की भावना पाई, न कि 
तलवार की धार की, जैसा कि बहुत-से मुसलमान और अन्य लोग समझा करते 
हैं। इस' धर्म का नाम यथार्थ मे इस्लाम है, और इस्लाम” शब्द का अर्थ होता है 
शान्ति' सरक्षण' मुक्ति! । हर मुसलमान मिलते समय जो अस-सला माले कम! 
कह कर वन्दन करता है, उस का अर्थ होता हे आप को शान्ति मिले ।४ इस्लाम मे 
६” का उच्चारण ल्प्त प्राय होता है और उसी के रूपान्तर मुसलमा' और सलाम 
शब्द है। माई-चारा, शान्ति-पाठ, दया-भाव, दुष्वृत्ति को सदवृत्ति से वश में करना, 
धर्म-प्रचार केवर शान्तिमय उपदेश के द्वारा करना--ये बाते मुसलिम धर्म से भी 
उसी प्रकार मौजूद है, जिस प्रकार हिन्दू-धर्म और ईसाई-वर्म मे, परन्तु इतिहास 
ने यह बताया कि ईसाइयो ओर मुसलमावों ने अपने धर्म-सिद्धान्तो का वहुत बुरी 
तरह से अतिक्रमण किया, जिस के फलस्वरूप खून की नदिया वही , जबरन, पोखे से' 
या प्रछोभनों के द्वारा धर्म परिवर्तेत कराये गये, तथा असहिष्णुता, विद्वेष और 
अशान्ति की ओर हिसा की वाढ आई । परल्तु इसके विपरीत हिन्दू धर्म का प्रचार 
सदा शान्तिमप उपदेशो के द्वारा, अथवा पारस्परिक हेल-मेल, प्रेममय ससर्ग से हुआ 
है, यह उन्हें (गाधीजी को) ज्ञात हुआ। धर्मं-सहिप्णुता और अहिसा की व्यावहा- 
रिकता जिस प्रकार उन्होने, हिन्दू धर्म मे पाई-वह अन्य दोनो घर्मो मे नही मिली । 
हिन्दुस्थान मे विद्यमान इस प्रकार व्यावहारिक सस्क्षति ने ही गाघीजी को सत्याग्रह- 
सिद्धि प्राप्त कराने मे विशेष सहायता पहुचाई है, यह इतिहासज्ञों को मानना 
पडेगा। यह तो निविवाद सत्य हो गया है कि गाघीजी के जीवन-कोप मे विद्ेप 
को स्थान था ही नही, इसलिये उन्होने उक्त घर्मावलम्बियों को सन्मार्ग पर लाने 
के लिये एक प्रधान मार्ग पकडा, और वह यह कि उन्होने उन्ही के घर्-सिद्धान्ती 
ओर उन्ही के धमम-प्रवर्तको की जीवनियों पर ईमानदारी से वर्तने के लिये उन्हे 

इड एठ. का त॑ जिगाबता4 0०707, ?ऐ 2, और भी देखो 
फुरान फा मुहस्मदमलीकृत अग्रेजी अनुवाद, पुष्ठ ५६, फुट नोद १, (और) 
नवाब अशगर हुसेन कृत अग्रेजी पुस्तक ओो अल्लाह , पृष्ठ १-२८ 


२९६ सायते सौर गापी फा साम्पदर्धन 


उसी प्रकार आप्रह किया,जैपा फि ये हिन्द-धर्मायठम्बियों वो उनकी दूपित प्रवृतिया 
एवं उनमे प्रविष्ट बुरे रिवाजोको मिटाने पे लिये उिन्दू-धर्म की साय देते थे | कुमरागियो 
को सन्मागे पर छाने तवा स्वकीय उन्नति करने ये' छिये गाघीजी का यह तरीका, 
हमारी समस में उम समय उनो ददय में घटी पटराई थे साथ अकिति हो गया होगा, 
जब वे गीता-जध्ययन करते ये । 'थ्रेयान्स्वर्मो विगुण पर घर्मात्स्थनुष्ठिनान गीता 
का यह जादेश गीता में दो जिन प्रमगा फै समय मिलता है।'' पमम-झत्द की ध्यायया 
ठीव-डीक जान लेने पर उप आदेश की विधिप्टना का प्रदाण हो उय्ता है। 
मनावैज्ञानिक इस बात को भछी भाति जानते है कि यदि किसी को गलत 
राह पर खलने की जादत पड गई हो, तो उसे मूर्री-गया थादि यह कर अथवा उसे 
दण्ट दे कर या फिसी अन्य प्रवार से उस पर जपनत्व ढूँस फा सही रास्ते पर लाना 
कठिन होता है, परन्तु यदि उस ये मन फो ठेस न पहुँचा जाय और प्रेममयी शान्ति 
में उसी की बात में हा' और 'नही' का सम्पिश्रण का उसके साथ हादिक सहानुभूति 
का प्रदर्गन किया जाय, तो वह थोटे कार ही में आप का चिरम्त्रि वन जायगा। 
किसी बुति से गठ-बन्यन हो जाना बादत पहलात; है, जो एव्गएक दही छूट सकती । 
जिस प्रकार दूपरो की जादत एफ़ाएक नही छुटाई जा सबती, उसी प्रकार म्नुप्य 
अपनी आदत की भी एकदम नहीं चुधार सहुता | वह क्रमण ही परिवितित हो 
सकती है। एकाएक निकाल फेकने के ढोग से उस में भिदी हुई रसभावना नहीं 
निकल पाती ।४ इसलिये गुणहीन होने पर भी स्वघर्म को अर्थात्‌ अधिकृत कम को 
श्रेयस्कर कहा है, क्यों कि उस में ऊमानुगत विकास निहित रहता है। 

सम्भव हूं गोता के इसी आदेश ने गाधीजी को इतना प्रभावित किया हो कि 
उन्होने हर बात में भारतोय सस्क्ृति हो को अपनाया है। विदेशियों की चाल- 
डाल मयवा व्यवस्थाओ आदि की नकल करना उन्हें पसन्द नही था, वेयो कि उस में 
उन्हें कोई श्रेय नही दिसाई देता या ? श्रेय दिखाई दिया उन्हें अपनी निजी व्यवस्थाओआं 
मे। उन को केवल आधुनिक परिस्थितियों के ढाँचे मे वैठालने भर की जरूरत थी। 
जिस प्रकार वे मारतीय सनातन घा्मिक व्यवस्था से प्रभावित हुए थे, उसी प्रकार 
उन पर प्राचीन भारतीय आाथिक व्यवस्था का भी प्रभाव पडा। प्राचीन भारतीय 
आशिक व्यवस्था की निष्पक्ष इतिहास-ज्ञाताओ ने मुक्‍्त-फण्ठ से प्रदासा की है। वह है 
आम-समाज पद्धति (ए४० 8,४८७ ० ७ गग8० 00त्राएए्7रध69) | प्रत्येक ग्राम की 
अये-व्यवस्था और घासन-व्यवस्था प्राय पूर्ण स्‍्वतव थी। हर आदमी हाल-रोजगार 





६५ गीता ३३५, १८४७: 
६६ गीता २५९. 
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वाला था। वृद्ध-युवक-वालक, चाहे पुरुष हो या स्त्री, बेकार नही रहते थे। कर 
आदि का चुकौता उत्पत्ति के अनुपात से हुआ करता था। जीवन की आवश्यकताएँ 
ग्रास के कल्चे और पक्के माल से ही पूरी हो जाया करती थी। इसलिये आज आप 
गाघी की सर्वोदिय योजना मे उस रचनात्मक आ्िक कार्य-क्रम को पाते है, जिस मे 
ग्रामोन्नति की ओर विज्लेष लक्ष्य रखा है। ग्रामोद्योग और गुहोद्योग ही हर व्यक्ति 
को भर-पेट भोजन दिलाने का तरीका है। इस के विना न तो वेकारी और सुख- 
मरी मिट सकती है और न पूँजीपति का विताश हो सकता है। इसी प्रकार ईन 
ग्राम-समाजों मे-छोटे रूप मे सहो--शासन और न्याय-व्यवस्था भी कायम थी। 
गाघीजी न तो यह चाहते थे कि अर्थ-व्यवस्था कुछ इवे-गिने उद्योगपतियो या पूँजी- 
पतियों के हाथ में सिमट कर रहे, और न यह ही चाहते थे कि राज्य-व्यवस्था 
केन्द्रित हो कर केवछ राज-दरवार के हाथ की गुडिया वनाकर रखी जाय । उन की 
सारी योजना थी कि आथिक और राजकीय व्यवस्थाओ का विकेन्द्रीयकरण हो। 
यह माव प्रधानत उन के मन मे भारत की उसी ग्राम-समाज-व्यवस्था से उठा, जिस 
के विषय में म्गक्संवादियों ने भी चर्चा की है, जैसा कि हम पूर्व मे कह आये 
है। हम माक्सवादियों की इस बात को मान लेते है कि उस समय के मनुष्यों की 
आवध्यकताएँ अत्यन्त सीमित थी और इलिये वह ग्राम-समाज-व्यवस्था आधुनिक 
मशीन-युग मे उपयोगी नही हो सकती, जब कि मातुपिक सम्बस्ध-क्षेत्र बडा विस्तृत 
हो गया है और जीवन के रहन-सहन मे भी जमीन-आसमान का अन्तर आ गया है। 
इस बात को गाघीजी भी मानते थे, परन्तु बात तो प्रथा की हे---उन्त सिद्धान्तों की 
है जिन पर वह प्रथा कायम थी। उन्ही सिद्धात्तों को आधार मान कर गाघीजी ने 
प्राचीन प्रथा को नये ढाचे मे ढालना चाहा। 

हम पहले कह आये है कि गायी की समाज-योजना मे ते केवल धमे, अर्थ 
और राज की ही व्यवस्थाएँ है, वरन्‌ एक अग और है जिस का उस में समावेश 
होना आवश्यक था। वह है पारस्परिक मेलन्‍जोल की सामगजिक व्यवस्था। इस 
सम्बन्ध मे भी उन के हृदय पर भारतीय रहत-सहन की प्राचीन काल से चली आई 
प्रधा का असर पडा और वह भी वडा गहरा असर। वह है हिन्दू-परशाज का कौटुम्बिक 
जीवन और हिन्दर-समाज की वर्ण-व्यवस्था। भागे आप देखेगे कि उनके राज्य- 
विहीन समाज का अस्तित्व इन्ही दो सिद्धान्तो पर निर्भर है। सारे विश्व का मनुप्य- 
समाज यदि हिन्दुओ के सम्शिलित परिवार की वातों को अपना कर रहन लगे 
तो समाज-पम्वच्ची सारी कठिवाइयाँ हल हो जायें | घृणा वा ढ्वेप मिट कर प्रेम का 
साम्राज्य हो, कोई भूखा न रह सके, एक दूसरे का सरक्षक और टस्ट्री बच जाय 
तया बहु-सस्यक हित के स्थान मे सर्व-हित्त का सिद्धान्त कार्यान्वित दिखाई देने 


२९८ मार और गाषी प्रा साम्ययर्शन 


(7४) पाद्चात्य व्यवस्थाएँ 


परन्तु उपक़ा यर जय नहीं कि पाध्चात्य देशो का उतिटास अहिसात्मक 
व्यवस्थानो से धून्य रहा है। हिसा जौर नरटिसा ये दो वृनियां है, जो ससार मे चला 
ही करती है , वही कोई क्रम थौ- कटी फोई उ्यादा। इसी निप्रमानुत्तार पाज्चात्य 
देशों में मी अहिता-भाव उटपदाता रहा है। इसलिये जब हम पाशचान्य देशोय 
मव्यकालीन जौर जायुनिककालीन सन्‌ १९०५ तक की कुछ ऐसी व्यवस्थाओं का 
उल्लेव कर देना मुनासिव सम्सते है, जिन्होंने अहिसा-प्रतिपाठन के ग्गर्म की 
अपनाया था, क्योकि गायोजी का सवेश्नवम सामाजिक सत्याप्रही प्रयोग सन्‌ 
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१९०६ में हुआ था। इन व्यवस्थाओ में से गाधीजी पर किस का कितना प्रभाव 
पडा, यह हम उस समय तक नही कह सकते, जब तक यह न जान लिया जाय कि 
गाघीजी की दृष्टि किस पर कहा तक पहुँच पाई थी। ऐसी स्थिति में यही वेहतर 
है कि हम उन सब प्रमुख शाखाओं का उल्लेख कर दे , जो समय-सम्य पर अहिसा- 
प्रतिपालन का प्रयत्न करती रही थी। 

श्री घावन ने वताया है कि मध्यकाल मे अलबीजेन्सेस (4॥98ुण०75०४), 
व्हौड्इस (४५७४००७), लोलार्डस (.णी%705), पौलीसियन्स (एऐश्रागाठथ७), 
मनीशियन्स (]/४७77८7८०7७), वेल्डेससेस (८००४०), और मेनोनाइट्स 
((९८७॥॥०7०7(6७), नाम की सस्थाओं के लोग हर प्रकार के युद्ध और हिंसा का 
कट्टर विरोध करते थे। 

फिर उन्होन कहा है कि सोलहवी सदी के मध्यकारू के कगभग अनबेयटिस्ट 
सम्प्रदायों के छोग थे, जैसे मेनोनाइट्स ((८०घा०णए७), साइमोनियन्स 
(977077478),  सोसीनियन्स (80०एाथ॥5), ब्राऊनिस्ट्स (806%75७), 
और डनकर्स (007६०४)। ये लोग भी हिंसा का हर हालूत मे विरोव 
करते थे। उन्होने राज्य सम्वन्बी कार्यो मे माग लेने से इन्कार कर दिया था 
क्यो कि वे कहते थे कि राज प्रमुखत हिसाग्राही होता हे। इस के फलस्वरूप 
कई को अपनी जाने तक खो देनी पद्दी और कई को अमेरिका भाग 
जाना पडा। 

इन के अतिरिक्त सन्‌ १६६० मे जा्ज फाक्स ने मित्रो की एक क्वेकर सो ध्ाइटी 
की त्तीव डाली । इन का मूल सिद्धान्त यह है कि हर मनुष्य को अपने आत्तरिक 
प्रकाश के अनुसार चलने का अधिकार है, वाहरी दवाव या प्रमाव डालने की कोई 
आवश्यकता नहीं। ये लोग राजनैतिक कार्यो मे भाग लेता बुर नही समझते थे, 
जैसा कि अनवेपटिस्ट्स सम्प्रदाय वाले किया करते थे। उन का ध्येय था कि राज- 
नीति मे ही रह कर उस को अहिसात्मक बनाने का प्रयत्न करना चाहिये। रही 
बात युद्ध की, सो ये न तो उस में भाग लेते थे ओर न उस के किसी अन्य प्रकार से 
सहायक बनते थे , परन्तु उनका यह प्रयत्न अवश्य रहता था कि सच्चि और पचायतों 
के द्वारा लडाइया वनन्‍्द कर दी जाया करे। इन लोगों ने सन्‌ १६८२ मे पेनित- 
सिलेविया (अमेरिका) में एक कालोनी (उपनिवेश) भी कायम की। उस का 
महत्त्व यह है कि उस का राजकीय कार्य बिना फीजी पल्टनों के चला। अमेरिका 
के आदिनिवासी रेडइन्डियन्त (रिट्त [त्॒त03) और उन के बीच के सब 
झगडे पचायत से निवबंटा लिये जाते थे, क्यों कि जब गहु कालोनी वसाई गई थी 
तब यह तय हो गया था कि दोनो पक्षों के छोग परस्पर-प्रेम के आधार पर भाई- 
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चारा निवाहते हुए रहेंगे, परन्तु यह अहिसात्मक राज्य-व्यवस्था केवल ७० 
वष॑ तक टिक सकी, क्यों कि एक ओर तो कालोनी के फ्रेच गवने र ने कालेनी के सर- 
हद्दी दगे दवाने के लिये फौजी उपायो का अवरूम्बत किया और दूसरी मोर कालोनी 
में अन्य गौराज्ू लोग आकर वसते गये, जिस के फलस्वरूप क्वेकर्स भल्पसख्यक होते 
गये। क्वेकर्स भी सत्तर वर्षीय इस राज्य-व्यवस्था से अहिसात्मक राज्य- 
विहीन समाज की एक हलकी-सौ झलक पाठको के मानसिक पटल पर का 
सकती है। 

रूम में भी दीखोबोर्त (700प:£४०००४७) नाम का सम्प्रदाय था, जिस का 
अस्तित्व दो सौ वर्ष तक रहा। वे अहिंसा के बड़े भक्त थे। भोजन में वे 
केवल शाकाहारी थे, माचरणो के लिये उन्होने वडे कट्टर नियम बना रखे थे। 
ईश्वरी सत्ता को छोड वे किसी दुसरी सत्ता के अधिकार को स्वीकार नही करते थे, 
और हिंसा के किसी भी रूप से वे सहमत नही थे , परन्तु वे इतने सताये गये कि उन मे 
से वहुतेरों को उन्नीसवी सदी के असीर-अखीर में अपना देश त्याग कर कनाडा 
भाग आना पडा। वाकी बचे हुओ को कम्यूनिस्ट लोगो ने तग किया, क्यों कि वे 
न तो फौज में भरती होने को तैयार ये और न सहकारी काइतकारी करने को । 

उन्नीसवी सदी से लेकर अभी तक श्रमिकों की हडताले होती चली आ रही 
है। हडताल अनर्थो को रोकने का सामूहिक शान्तिमय प्रयास होता है। इन 
हड्तालो के अतिरिक्त दूसरे प्रकार के भी सामूहिक प्रयत्न हुआ करते थे जिन मे 
हिस्ा के द्वारा हिसा का विरोध नही किया जाता था। उदाहरणार्थ उन्नीमवी 
सदी के मध्यकाल में हगरी के अन्तर्गत फ्रेतसिसडीक के नेतृत्व मे अहिसात्मक लहर 
उठी, और सन्‌ १९०५ मे स्वीडन औौर नाओें के सम्गजवादियों के वीच में पड जाने 


के कारण दं,नो देशों के वीच मे समझौता हो गया और उन के बीच होने वाली 
लडाई रुक सकी ।४ 


पूर्वकालीन सत्याग्रह-सूप को सक्षिप्त समीक्षा 


अब यदि हम गावीजी के प्रधान सिद्धान्तों की सगति पर ध्यान रखते हुए 





६७ पाइचत्य देशोय उपरोक्त व्यवस्यात्मक वृष्टान्तो का उल्लेख हम ने 
श्री घवन कृत ?णाधव्व एजा0०छाए ० ०४४४० उथ्गत के प्रयम 
अध्याय के पृष्ठ २९, ३०,३१ और ३९ के आधार पर किया है और श्री घवन 


ने स्वथ उन का उल्लेख अन्यान्य आधारो पर किया है, जित का देना हमारे लिये 
आवश्यक नहीं है। 


_ सापस और गाघी की विवेष देतत २०१ 


पूर्वेकालीन सत्याग्रह की स्थिति पर एक बार चलती नजर डाल ले, तो आगामी 
पाठ के समझते मे सुगमता होगी। भूतकालिक घटना-क्रम का योग-फल ही वतंमान 
कहाता है, यह वात बहुवा भुला दी जाती है ? इसलिये विस्मृत्ति-व्वश छोग यह्‌ 
समझ लिया करते है कि अमुक घटना चमत्कार हे, अकस्मात है, ऐसा पहले कभी 
नही हुआ, इत्यादि । इसी प्रकार के लोग इधर-उबर की कुछ अनगल बातो को जोड 
मिला कर गाघीजी के सत्याग्रह-सम्बन्धी प्रयोग को चमत्कार कहने लगें , परन्तु 
उनमे न तो चमत्कृति ही है और न आकस्मिकता। अगर कुछ हे, तो ऐतिहासिक 
ऋम-सूत्र की अपूर्णता बागे बढाता। यदि नवीन असाधारण ढ्ग से पुराना 
कार्य-क्रम आगे बढाया जाना चमत्कार कहा जाय, तो गावीजी की सत्याग्रह- 
विधि निस्सन्देह चम्त्कृति कही जाने योग्य है, अन्यथा वह विशिष्ठ ही कही 
जायगी। उस मे विशिष्टताएँ क्‍या है, यह हम आगे वतायेगे। यहा केवल इतना ही 
कहना आवश्यक है कि ससार मे हिंसा और अहिंसा इन दोनों वृत्तियों का संघर्ष 
बहुत पुराना है। कभी और कही एक जोर पकडती हे, तो कभी और कही दूसरी । 
गाघीजी अपने स्वमाव वा सस्क्ृति के अनुसार अहिसा-मार्ग पर चल निकले। उन्होने 
उस अहिसा-मार्ग पर चलने वाले पूर्वजो की चाल की परख की, और देखा कि 
सग्गजोन्नति के हेतु उस मे कुछ ब्ुटिया है, उन्हे सुधारना होगा। उन्हे यह भी 
दिखाई दिया कि हिसा-वृत्ति का तूफान इस वेग से चल रहा था कि यदि वह न रोका 
गया, तो अहिंसा नेस्तनावूद हों जायगी। इसलिये जिस तरह मावसे ने पूँजीपति- 
त्वकी विरोधिनी तत्कालीन प्रचलित दुलमुल यकीन तथा मिश्रित मावमयी सस्थाओ 
और विचार-धाराओ को प्रतिक्रियावादी कह कर केवल द्विवर्गीय सघष की स्थापना 
कर उसे विश्वव्यापी वनाने के लिये जोर दिया, उसी प्रकार गाघी ने यह निश्चय 
किया कि अहिसा तमी अहिसा हो सकती है, जब उसमे हिंसा का मिश्रण किसी 
भी प्रकार का न हो, न तो कायिक हिसा हो और न मानसिक ही । विशुद्ध अहिसा 
ही हिंसा का नाश कर सकतो है, और यह भी तभी हो सकता है, जब अहिसा की 
लहर विश्व-व्यापिनी होकर हिसा को सब ओर से निगल जाय। इसी लिये गाघी- 
जी ने उत्त सब लोगो ओर व्यवस्थाओ का विरोध किया, जो देश भोर विदेश, सिन्र 
और शात्रु, आक्रमण और सरक्षण, आदि इन्द्रात्मक भावों से प्रेरित होकर महिसा 
की व्याख्या करते समय उस में हिसा का मिश्रण करते थे, और इस प्रकार की मिश्रित 
अहिंसा को नैतिकता का जामा पहनाकर न्यायोचित और धाम्कि कहते थे। 
गांधीजी ने देखा कि लोग वहुधा कायिक हिंसा ही वगे हिसा समझते है। मानसिक 
हिंसा की ओर उन का ध्यान जाता ही नही था , इसलिये उन्होने सन-बुद्धि-आत्मा की 
शुद्धि की ओर जन-चित्त को खौचले के प्रयत्न किये, क्यो कि शारीरिक कर्म, आखिर- 
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कार मानसिक और आत्मिक गति पर निर्भर रहते हैं। उन्हें ससार मे व्याप्त दु ख का 
मूल कारण यह मालूम हुआ कि व्यवहार मे एकत्व जयवा समानत्व का अभाव था। 
एकत्व का पुजारी दुसरे को दुसरा समझता ही नहीं। त्व फिर उस की दृष्टि मे 
यदि कही दाप दिखाई देता है, तो उसे वह अपना हो दोप समझता है। वायु एक 
है--एक समान हे । यदि एक स्थान पर वह फूलो मौर इतो की सुगव से महकती है, 
और दसरे स्थान पर मलादि के कारण दुर्गंव फैलाती है, तो क्या दोनों स्पान की वायु 
एक दूसरे को बुरा-मला कह कर लडने झगडने लगती है ? नही, वायु तो एक है, 
केवल स्थान दो हे, इसलिये यदि दुर्गन्‍्च कही से आनी है, तो स्थानीय परस्थितियाँ 
दोषी ह न कि वायु । सुगवयुक्‍त वायु तो यह कहती हे कि अगर कही वायु का भाग 
दुर्गन्वय॒क्‍त प्रतीत होता है, तो उसका कारण मैं ही हे,क्यो कि मै अयने मे व्याप्त सुगन्य 
को वहाँ तक नही पहुँचा पाई। यदि मैं इतनी पवित्र, शुद्ध, सुगन्वमय हूं जाऊँ कि 
मेरी प्रवल महक वहाँ तक पहुँच सके तो उस की दुर्गेन्‍्ध मिट कर वह भी सुगन्वमय हो 
जायगी। बस, गावीजी का अहिसा भाव इसी तर्क पर निर्भर है, क्यों कि मन-बुद्धि- 
आत्मा वायु से मी अधिक सूक्ष्म और व्यापक है! इसलिये गाघीजी ने दूसरे 
को दोप से मुक्त किया और अपने-आप को एवं परिस्थितियों को दापो बनाया। 
अत परिस्थितियों मे परिवर्तत करना और अपने मे अधिकाधिक पवित्रता लाना 
यही गाघो के सत्याग्रह का फाम है। जब मनुष्य अपनी मात्मा में सव को, और 
सव की बात्मा मे आप को जान लेता है तब उस के पास घृणा का अशन्मात्र भी 
नही फटक पात्ता। गावाजी जानते थे कि इन खाली पुलावों से तो समाज की 
उन्नति हो ही नही सकती | ऐसे खाली पुलाव तो बहुत पहले से पकते चले भा 
रहे हैं, और इक्क्रे-दुक्‍्के इबर-उघर कमी-कभी कुछ व्यक्तियो ने उस के हेतु अपने 
प्राणों की वाजियाँ भी छूगा दी है, तया कुछ सामूहिक सस्याओ ने अपने-अपन 
निर्देशों के अनुसार कठित-से-कठिन तपस्याएँ की और त्याग भी किये है,परन्नु विखरे 
हुए उपाय उपयुक्त सिद्ध नही हो सके। वे न तो भेद-मभाव को मिटा सके और न 
वेकारी भूखमरी को, जो मेद-भाव का प्रकट स्वरुप ही हे। जब इस असफलता का 
कारण दूडा तो गावी जी ने पाज्चात्य और पूर्वीय अहिंसात्मक व्यवस्थाओं को 
दो प्रकार से अपूर्ण पाया। एक तो उन का प्रयोग-क्षेत्र सकीर्ण था, और दूसरे 
वे हिसा से सिश्वित थी। पूवकालीन इन्ही दो ब्रुटियों को मिटा कर एकत्व लाने 
के लिये गावीजी ने जहिसात्मक सत्याग्रह के भाव को जगाया। इस की व्यावहा- 
रिकता प< आगे ही ययास्थान पर विचार किया जा सकेगा। फिलहाल हमे 
सत्याग्रह सावना पर ही विचार करना है, जो उस व्यावहारिक क्षेत्र तक पहुँचा 
सकती है। 


सावर्स और गाधी की विशेष देन ३०३ 


सत्याग्रह शब्द की नवीचता और उस फा पूर्व-क्रम 


ऊपर के लेख मे हमने सत्याग्रह मोर अहिंसा शब्दो का प्रयोग किया हे। पाठक 
इस बात को न भूले कि जो भाव उन मे आज, गाघीजी के कृत्यों के कारण, जोत- 
प्रोत है, वह उस समय नही था । मअहिसा गब्द तो पहले से ही भापा-कोश में विद्यमान 
था, परन्तु सत्याग्रह शब्द पहले कोश में था ही नही। यह एक नया शब्द हे, जिस ने 
साहित्यिक भण्डार को और भी अधिक सम्पन्न कर दिया हे। साहित्य के लिये गाघी- 
जी की यह एक विशेष देन है , इसलिये ऊपर जहा कही उन्त शब्दों का प्रयोग 
हुआ हे, वहा उन का वही अर्थ ध्यान मे रख कर पढना चाहिये, जो उस समय के 
लोग समझते ये। वात यह तो है ही नहीं कि गाघीजी के अन्त करण मे ज्यों ही 
सत्याग्रह का भाव उठा त्योही उस का नाम सत्याग्रह रख दिया, यह हम पहले 
कह चुके हे। भाव उठने के कई दिन बाद सत्याग्रह नाम पडा, और चह भी तव 
जब उस के दो-चार दूसरे-दूसरे नाम रखे जा चुके थे। भावार्थ यह है कि यदि हम यह 
कहे कि सत्याग्रह नाम भी पूर्व नामो का विकसित रूप हे, तो कोर्ई हानि न होगी। 
सत्याग्रह नाम-सस्करण होने तक जितना समय व्यतीत हुआ, उस मे सत्याग्रह माव 
का उल्लेख दूसरे नामो द्वारा किया जाता था। उस का एक मूल कारण यह था कि 
सत्पाग्रह-भाव की उत्पत्ति दक्षिण अफ्रिका मे अग्रेजों के कुछृत्यो के कारण हुई | उन 
से जब सधर्ष उठा, तो स्वाभाविक था कि वे ही उस का कुछ नाम रखते, क्यो कि 
इतिहास की साक्षी पर यह कहा जा सकता है कि जब-जव किसी सत्ता के विरुद्ध 
कोई आन्दोलन उठा करता है, तब-तब वही सत्ता उस को कोई तानाकशी का नाम 
दिया करती है ओर फिर अक्सर उसी को आन्दोलन पक्ष के छोग भी अपना छेते है। 
इसके बाद वह सर्वसाधारण में बडे मजे से चल निकलता हे। राजनीतिक नामों 
की रचना का रहस्योदघाटन इसी मे निहित हे। यही रहस्य सत्याग्रह शब्द की 
उत्पत्ति के पूर्व हुआ था। जब सन्‌ १८९३ से दक्षिण अफ़िका मे पहले-पहल गावीजी 
ने नेटाल की राजधानी मेरिट्जवर्ग स्टेशन पर अपने प्रति किये गये अन्याय का अपने 
नये तरीके से प्रतिरोध (7०5४0) किया, तब उस तरीके के प्रतिपक्षी लोग उसे 
इधर-उधर पैसिव रेजिसटेन्स (?8कए6 7€आ5&7००---अक्रिय प्रतिरोध) कहने 
लगे। चूँकि अग्नेजी भार्षा मे ही अग्रेजो से वार्तालाप या पत्र-व्यवहार करना 
पडता था, इसलिये उसी शब्द का इस्तेमाल गाघीजी और उन के अनुयायी न 


६८ मुझे स्मरण पडता है कि कुछ काल पूर्व इस विषय पर आचार्य कृपल/नो 
का एक सुन्दर लेख उन के पन्र विजिल' मे अथवा “अमृत बाजार पत्रिका से 
निकला था। 
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केवल यपग्रेजी भाषा ही में, वजन्‌ अन्य हिन्दुस्थानीं भाषाओं में भी, वोल-चाल के 
समेप काने ठगे , परन्तु जब यह देवा कि पैसिव रेजिस्टेन्स शब्द के द्वारा गायी- 
जी का भाव ठीक-ठोक व्यक्त नही हो पाता, जैसा कवि हम गायीजी के कथन का 
उद्धाण देला पहदे कह आये हैं, तो उन्होंने कभी-क्ृरमी उस की बजाव सिविल 
दिननोवीडियेन्स! (जा 0/509८07९१८८) घब्द कह का, और उस की मदद लेक” 
जपने भाव को नसम्झाना प्राम्न किया। यह सिविल डिसओवीडिए्न्स' झत्द 
सबसे पहद़े सन्‌ १८४९ में जमेरि्ञा के प्रसिद्ध अनारकिस्ट (अराजक) हेनरी 
डेबिट योरों ने उस समय ईजाद झिया था, जब वह अमेरिका-सरकार से गुलाम- 
प्रथा को मिटा दालने वे! लिये छूड नहा था, जैसा हम पहले कह जाये हैं. परन्तु 
गार्यीजी जब दक्षिय अफ़रिया में अपने जर्पे को सम्याने के लिये सिविल टिसकोवी- 
दिएन्स!' का घद्द प्रयोग करते थे, तव उन का मतरूव थोरो के द्वारा ईजाद क्यिे हुए 
“मिविल टिसओवीशिएन्स' से नही “हता था। थोरो के सिविल (0) भद 
के जन्तगत दोनो माव जक्रिय (935७५ ०) और सक्तिय (3०७६८) रहते ये, अर्यात्‌ 
वह दोनो अक्रिप और सक्रिय प्रतिरोध का पक्ष समर्थक था , इसलिये थोरो के 
शब्द का भाषाय यदि 'असामािक जाज्ञा-मग' करें, तो कटाचित ठीक हो, क्यों कि 
“सिविल गनन्‍द मिलिटरी (3॥धप७9 सामरिक) शब्द का विपरीतात्मक है। 
पान्तु गायाजी का भाव इस से कही अधिक अहिसा की ओर ऊँचा उठा हुआ था। 
वे कवन अकिय भाव को व्यक्त करना चाहते थे। इयलिये वे कभी 'पैसिव रेज़िस- 
देन्सां, कर्म, निविछ टिसमोबीडिएन्स', कर्म, पैसिव सिविल डिसमोबाडिएन्ल, 
(2955९ (7णञ ॥0फ505९ता९वटट-जकिप आजा-मग ) » कसी (सिविल रेजिमटेन्स' 
(057 ए७5६7०८-पानुनय प्रतिवव या जक्रिप प्रतिरोध), और कमी बत्य 
प्रकार से कह कर अपने अहिसात्मक भाव का प्रदर्शन करते ये , परन्तु इतने पर 
भी जव नाव की पूर्णता नही दर्शाई जा सकी, तव अपनी नापा में हो सत्यानरह 
यब्द की नई गटना की गई, जैसा पहले कह आये हैं। सत्याप्रह का विश्येप सम्बन्ध 
अहिसाक्तक असहयोग से है, यह आप आगे देखेंगे। असहयोंग घब्द की उत्पत्ति 
कव और क्से हुई, वह मी जाप को जागे वताया जायगा। 


सत्याग्रह को दो परिभाषाएँ 


साहितय में सदाप्रह चव्द के सम्मिलित होने के पूर्व उस का वहुत कुछ नाव 
सत्य-यालून, सत्य-यम, सत्य-सरक्षण, आदि नव्दों द्वाना व्यक्त क्या जाता था। 
अब जव कि वह नाहित्य-कोण मे स्थान पा चुका है, तव अन्य घब्दी के समाच उन के 
भी दी अर्थ हो सकते हैं--एक घब्दार्थ और दूसरा भावाय। चब्दार्थ की दृष्टि से यदि 
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सत्यात्रह की परिभाषा की जाय, तो कहेगे कि सत्याग्रह! एक ऐसी साधना है 
जिसके द्वारा सत्य-धर्म की रक्षा करने के हेतु आग्रह किया जाता है, परल्तु यदि 
गाबीजी के भाव को सस्मुख रख कर उसकी परिभाषा करे तो कहेगे कि सत्याग्रह 
एक ऐसी अहिसात्मक वैज्ञानिक साधना हैं जो स्वपक्ष (5णांशुध्ट) बौर परपक्ष 
>(0श००) दोनी की भात्मशुद्धि करती हुई उन्हे सत्य-मार्गी बताती, और फलत्त- 
सत्य के आधार पर समाजोन्नति में योग देती है। मूल भाव की दृष्टि से सत्याग्रह 
शब्द मे यच्धपि अहिंसा का भाव ओत-प्रोत है, तथापि प्रत्यक्षत देखने मे उस से 
गह विदित नहीं होता कि सत्य का जाग्रह केवल अहिसात्मक ही हो-+- 
हिमात्मक न हो, और न हो उसमे हिसा-अहिसा का सिश्रण । 


हिसात्मक सत्य-पालन सत्याग्रह नहीं 


सत्य-मार्गी पूर्वजों के समान्त गाघी का सिद्धात भी सत्य-सरक्षण है , परन्तु 
यह सत्य-सरक्षण किस प्रकार किया जाय, इस मे मत-भेद हो जाता है। कई छोग 
पहकहते है कि सेतिकता की दृष्टि से यदि सत्य की रक्षा के हेतु हिसा भी की जाय, 
वो कोई हानि नहीं, परन्तु गाघी-मत में सत्य भर हिंसा ये दोनों बाते एक सगे 
नही रह सकती। जोट अगर है, तो सत्य और अहिंसा का। यदि लेक्ष-मात्र भी 
हिंसा का मिश्रण हुआ, तो सत्य की वजाय असत्य का ही ग्रहण होगा, जिस से समाजो- 
प्रति मे संकावट होगी। इसीलिये गाधीजी ने उन सव सत्यययाऊुत को त्याज्य कहा 
है, जिनमे किसी भी प्रकार का, किसी भी हद तक वलप्रयोग या आघात किया जाता 
हो। जो लोग सत्य-सम्थेत के नाम पर ने तिकता की दुह्माई देते हुए पर-पक्ष पर वरू का 
प्रयोग करते है, वे गाघी-मत में न तो सत्य-समर्थक ही है और न नैतिक ही । गाघीजी 
के मतानुसार अपनी बात को दूसरी पर जबरन दूँसना न्याय नही, और जब वह न्याय 
नही, तो वीति कैसे हो सकती है, क्यो कि जहाँ नीति है चहाँ न्याय की भावना अवश्य 
होनी चाहिये। इसमें गाधीजी का तर्क यह है कि कोई भी श्रीरघारी अर्थात्‌ 
अहकार-युक्‍त मनुष्य इस बात का दावा नहीं कर सकता कि जो कुछ उससे देखा- 
समझा है वही विशुद्ध सत्य है, और दूसरे ने जो सोचा-विचारा है वह असत्य है। 
जब यह निश्चय नही कि दो मे से कौन एक सही है, तो फिर किसी एक को क्या अधि- 
कार कि वह वलपूर्वक अथवा आधात या दु ख पहुँचाकर दूसरे को अपना मत स्वीकार 
करावे। ऐसा कहता घोर अन्याय है, नैतिकता नही! जब दो पक्षों में सत्यामत्य 
का झगडा उठता है, और उसका निर्णय करने वाला कोई तीसरा निष्पक्ष सुहृद नही 
रहता, तव एक दूधरे पर वर का प्रयोग करने छगता[ है । तब 'जिसकी छाठी उसकी 
भैस' यह उवित चरितार्थ होती दिवती हे, और अन्त मे जो कायिक वर मे अधिक 
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समर्थवान निकल जाता है, वही अपने माये पर न्याय का तिलक लगा, ईर्पा या 
देप को भावना से प्रेरित होकर पर-पक्ष वालो पर अनथ्थे करने लगता है, हालाकि 
जन-साधारण की आखो मे घुल झोकने के अभिप्राय से कभी-कभी न्यायालयों के 
बीच ट्रायल (77०४) आदि का ढकोसला भी रच डाला जाता है। इस तरह के 
पारस्परिक सघर्पो एवं द्रायलो से इतिहास भरा है। गत द्वितीय युद्ध के समाप्त 
होने पर विजयी शक्तियों के द्वारा मार्शल पेता और टिटो आदि की ट्रायले अभी भी 
पाठको के स्मृति-पटल पर ताजगी लिए हुए होगी। कभी-कभी उभय पक्ष के सत्या- 
सत्य का निर्णय करने के लिये एक तीसरा पच स्वीकार कर लिया जाता है, परन्तु 
तीसरा पक्ष भी पूर्ण निष्पक्ष भाव से जाच करने मे असमर्थ रहता है, क्योकि एक 
तो वह स्वय मानूपिक त्रुटियो से अर्थात्‌ प्राकृतिक कमजोरियो से पूर्णत वरी नही 
रहता, और दूसरे वह राजनीतिक दल-वन्दियों के तूफान से भी अछूता नही रह 
पाता। इसलिये, किसी भी हालत मे यह निश्चयपूर्वक नही कहा जा सकता कि 
एक सत्य है, और दूसरा असत्य | जब ऐसी वात है, तव गाधीजी का कहना है कि 
यह सम्भव हो सकता है कि हम गलत मार्ग पर हो और दुसरे पक्ष वाले सही मार्ग 
पर , अत सत्य के नाम पर बल का प्रयोग करना या आघात या दु स पहुँचाता 
महा अनीति है। 

यह अनीति गावी-मत मे द्विधार वाली होती है, जो दुतरफा काट क्ररती जाती 

है। एक ओर तो निर्बेल् पक्ष को काटती ही है, परन्तु दुसरी ओर वह सबल पक्ष 

को भी बुरी तरह से कुतरती रहती है। यदि निर्वल पक्ष मे मय, दीनता, हीनता 
आदि दुर्गुण प्रवेश करते हैं, तो सवल पक्ष मे अभिमान, अनियत्रण, आदि पापा- 

चार की वाढ आने लगती हे , अत समाज मे सव ओर से क्रमश मानसिक 

ओर आध्यात्मिक सलछानि का प्रसार इस प्रकार होने लगता है, जैसे स्वच्छ आकार 

में वादल की घटा घिर आती हे। इस घटा के घिर आने पर सत्य-सूर्य सब की 

नजर से छिप जाता है। इसीलिये तकं, ऐतिहासिक प्रमाण, तथा स्वानुभव के 

आधार पर गाघीजी ने सदा इस नीति का घोर विरोध किया है, जो यह कहती 

हे कि गाहे-वगाहे यदि सत्य के रक्षार्थ हिसा का आश्रय ले लिया जाय, तो अनुचित 

नही, वल्कि आवश्यक और उचित ही है। 

तव फिर प्रइन उठता है कि जब ससार मे अहकारवश कोई पूर्ण निर्मेल सत्य 

का जानकार नही हो सकता और तन कोई किसी पर दवाव डाल कर ही छेशमातत्र 

हिंसा कर सकता है, तव नियत्रण कैसे हो, और समाज-व्यवस्था कैसे चले ? 

इस तरह सारा समाज अनियत्रित, स्वच्छन्द, और अव्यवस्थित हो उठेगा और 
अराजकता (0090७) फैल जायगी। यहाँ गाधीजी का कहना है कि इन्द्रिय और 
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मन का नियमन करने वाहा सयमी योगी सत्य के निकट पहुँच सकता है, और 
उसका बताया हुआ मार्ग अधिक ग्राह्य होने योग्य होता है , परन्तु इस प्रकार 
का योगी ज्यो-ज्यों उस सत्य के निकट पहुँचता है, त्यो-त्यो बह अपने आप ही 
यह सोचने लगता हैं कि जो कुछ मैंने पहचाना है, वह अभी पूर्णता से बहुत दूर 
है। ऐसा विचार आना ही मानो विनम्नता और प्रेम का उत्पादक हो जाता है। 
अपनी बात को दूसरे पर ढूसने की क्रिया उसे घृणित दिखाई देने लगती है। वह 
केवल विनम्न प्रेम से अपनी बात का प्रदर्शन और समर्थन करता है, ताकि दुसरे 
लोग उसे समझ कर खुशी-खुशी उस को ग्रहण करें । ऐसा करने मे यदि इस 
सयमी योगी को कही से किसी भी प्रकार यह जाँच मे आ जाय, कि उसका 
बताया हुआ मार्ग गलूत है, तो वह उसे फौरन स्वीकार कर लेता है। असत्य के 
लिये जिद करना उसके स्वभाव में नही, हालाकि उसकी सत्य-समर्थेन की टेक 
को ही लोग वहुघा जिद कहा करते है, जैसा कि ग्राघीजी के विषय में मनेक 
अवसरो पर लोग कहा करते थे। इस तरह विनतम्न प्रेम के आश्रय से, जो शुद्ध 
अहिंसा का रूप है, गाधीजी समाज की व्यवस्था रचना चाहते है। 

किसी बात की कल्पना कर लेना एक वात है और उस कल्पना को व्यवहार 
भे लाना दूसरी वात होती है। आज जैसा मानव-समाज है, उस मे इने-ग्रिने दो- 
चार मनुष्यों का विनम्र प्रेम क्या कर सकता है? बिना दण्ड के--विना हिंसा के 
काम चल हो नही सकता। तव गाघीजी का कहना हैं कि आज के समाज के लिये 
ही तो सत्याग्रह की साधना बताई गई है। जिस प्रकार दण्ड-मीति मे विष्वास करने 
वाले समाज को दण्ड के आधार पर व्यवस्थित रखना चाहते है, उसी प्रकार 
सत्याग विनम्र प्रेम मे विष्वास करने वाले गाधीजी सत्याग्रह के माघार पर समाज 
को व्यवस्थित रूप से रखने के लिये कहते है। चूँकि चिरकाल से हम समाज को 
दण्ड के बल पर व्यवस्थित होते देखते आये है, और चूकि प्रेम-वल का प्रयोग हमने 
पूर्वकाल मे अत्यन्त सीमित क्षेत्र में देखा है और वह भी कभी फडीभूत तथा मफली- 
भूत, इसीलिये समाज के विस्तीण क्षेत्र मे दण्ड-विधान की वजाय सत्याज़ु प्रेम विधान 
की उपयुक्तता पर हमे सहसा विश्वास नही होता । सत्य और प्रेम मे पर्वेत तक को 
उखाड फेकने की शवित है, यह हम आगे वैज्ञानिक तरीके से यथास्थाच पर वतायेंगे। 
यहाँ इतना ही कहना काफी है कि गाघी-मत मे समाज-व्यवस्था के हेतु सत्याग्रह- 
विधि का प्रयोग करना चाहिये। चूँकि इस विधि मे हिसा को कोई स्थान नही, 
इसलिये यह जान लेना जरूरी है कि गाधी-मत मे हिसा किसे कहते है। यह जान 
लेने के परचातु ही हम हिंसात्मक सत्य-पालन और अहिंसात्मक सत्य-पालन के 
बीच मे रेखा खीच सकेगे। हिसा क्‍या हे, इस के समझने मे छोग बहुघा भूल किया 
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करते है, और इस भूल के कारण वे सत्य-सार्म से भी स्वाभावत च्युत हो जाते है। 

कौन-सा कार्य हिसात्मक है, इसकी परीक्षा के लिये तीन बातो पर ध्यान रखता 
चाहिये--शक तो कार्य करनेवाला, दूसरा जिसके प्रति कार्य किया जाय और तीपरे 
क्या कार्य किया गया। इसी को हम तीन शब्दों में कह सकते है, अर्थात्‌ कर्ता 
(पॉग००), क्रिया (४८००7) और कर्म (०ण«्ण्टे | हिंसा पर विचार करते 


शरीराय होती है। ये का्यिफ प्रहार देखकर और,चुनकर जाने जा सकते हे 
_ एएु कुछ प्रहार ऐसे है जो कर्ता क। भीतर ही भीतर जलाया करते है, जैसे ईर्पा 
विद्देप, कोष, काम आदि। जवःतक ये प्रकट होकर पर-पक्ष पर वाह्म रुप से वार 
नही करते, तवः तक वे ईैकतरफी धार वाले गस्त्र की भाँति स्वपक्ष ही पर आपात 
करते है। 

गाधी-मत भें हिसा केवल कायिक नहीं होती, वल्कि मानसिक भी होती है। 
गाधीजी शारीरिक हिंसा की अपेक्षा मानसिक हिंसा को समाज के लिये अधिक 


ही न हो सके । इसलिये सच बडा जाय, तो मानसिक हिंसा ही सत्य भौर महिसा 
को लछोप करनेवारू शत्रु है। हमारी समझ मे इसे मानसिक हिंसा ने कहकर 
भान्तरिक या अन्त करणीय हिंसा कहे, तो वेहतर होगा। मानसिक कहने से केवल 


उस समय निकल जाता है, जब हैम जीवात्म और सर्वव्याप्त आत्मा मेजो भेद माना 
जाता है, उसे समझ छेते ह। बेद्ान्त मे जीवात्मा और असडात्म मे कोई भेद नही 
जाना गया, बज्ञान हो भेद-माव को उपस्थित कर देता है। अज्ञान-वश् हो, या अन्य 
और किसी कारण, पर ावहारिक दृष्टि से यह सभी जानते है कि जब तक 
अहकार प्रक्वृति के वशीभूत रहता है, और उस के फलस्वरूप सुख-दु खादि दन्द-फाद 
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में कसा रहता है, तभी तक जीवात्तग सज्ञा रहती है। इसी दृष्टि से आत्म-हिसा, 
आत्म-दु ल, आत्म-हनन आदि शब्दों का प्रयोग उपनिपदादि वेदान्त-न्यों मे सी 
मिलता है।" आत्मा-सम्बन्धी उपरोक्त प्रकार की विपरीतात्मक भावो की उलझन 
को बचाने के विचार से ही हम ने वजाय मानसिक जौर आत्मिक हिंसा के जान्तरिक 
या अन्त करणीय हिसा कहना वेहतर समझा था, क्यो क्रि उस के अन्तर्गत मानसिक 
ओर आत्मिक हिसा दोनों का समावेश इस कारण हो जाता हे कि अन्त करण 
में एक ओर मन और उसी के प्रकारान्तर वृद्धि और चित्त है, और दुसरी ओर 
अहकार भी है। 

अभी हमने ऊण्र यह कहा हूँ कि मानसिक हिसा जब तक वाह्मय कायिक रूपो 
में प्रकट नही हो पाती, तव तक वह केवल कर्ता पर भाघात करती रहती हे , परन्तु 
यह माठी दृष्टि की बात है। यदि सूक्ष्म दृष्टि से विचार क्या जाय,तो हर विज्ञानी 
को यह मानना पडेगा, विशेषकर आज के रेडियो और टेलीविजन के जमाने मे, कि 
प्रकृति का जित्तना अधिक नृक्ष्म क्षत या लोक होता है, उतनी ही तेजी से उस मे एक 
छोर से दूसरे छोर तक गततिया अयवा लहरे (श्/7०7५) चला कस्ती हैं। 
उकि मानसिक और मात्िक क्षेत्र, जिन्हे हम ने आन्तरिक या अन्त करणीय क्षेत्र 
कहा है, अत्यन्त सूक्ष्म होते हैं, इसलिये यदि उन मे एकमाव कही उठता है, तो वह 
इन लहूरो के द्वारा भीघ्न ही सर्वत्र फैल जाता है। गरज यह है कि यदि कर्ता के 
मन मे ईर्पा, देपादि, दुविचार उठे, तो वह उन्हें अपनी वा दृसरो की समझ मे 
प्रत्यक्षत दबाकर भले ही रखें, पर यथार्थत वह सव ओर के वातावरण फो अन्दर- 
ही-अन्दर दूषित करता रहता है। यदि दुविचार के स्थान मे प्रेमादिवुक्त शुभ 
भावनाएँ उठे, त्तो उपरोक्त नियम के अनुसार शुभ वात्तावरण बनता रहता हे। 
सूक्ष्म छोको मे इन चलने चाली लहरो का ज्ञान भारत मे उस समय भी विद्यमान 
था, जब कि अन्य देशों के लोग जगलो मे पशु-जीवन व्यतीत करते या पापाण-युग 
मे रहते थे। सर, इसे कहने की जरूरत नहीं है, पर यह तो रोज-मर्रा की 
वात है कि यदि किसी मनुप्य का आन्तरिक विचार तुम्हारे प्रति सराब या अच्छा 
हं।ता है, तो तुम्हे उस के ताडने में विशेष कठिनता नही होती और तुम्हारे मन मे 
भी तदनुसार उथलन्पुथल मच जाती है, क्यो कि तुम उस के निकट हो और कर्ता 
की स्थूलाकृति पर वह विचार झलक भी उठता है, जिसे तुम अपने स्थूल चक्षुओ 
से देर छेते हो। यही कारण हे कि गार्घ,जी ने आन्तरिक हिंसा को ही अहिंसा का 

६९ असुर्यानाम ते छोका अन्धेन तम्सावुता । 

तास्स्ते प्रेत्माभिगचन्ति ये के चात्महनोजना ॥ ईदशा० उप० स॒० ३ 
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घोर गत्रु कहा है। यही कारण है कि वे शरीर-दण्ड या शरीर-वघ आदि को व्यय 
समझते हैं। काया तो जड हे। हाथ-पैर आदि चलानेवाला तो आन्तरिक गत्रु 
रहता है। जब तक उसका नाश न होगा, तव तक अन्याय, पाप और हिसा का 
वाह्य स्वरुप बना ही रहेगा और समाजोन्नति न हो सकेगी। 
उपरोक्त कथन से यह निश्चय हो जाता है कि आन्तरिक प्रेरणा प्रधान होती 
है और वाह्य स्वरूप गौण। प्रेरणा की प्रधानता के कारण वाह्म स्वरूप हिसात्मक 
प्रतीत होते हुए अहिसात्मक हो सकता है, और इसके विपरीत अहिसात्मक 
प्रतीत होते हुए भी यथार्थत हिसामय हो सकता है। इसलिये जब कमी यह जानना 
हो कि कौन-सा काये हिसात्मक है ओर कौन अहिंसात्मक, तो केवल वाह्य रुप के 
आधार पर निर्णय नही कर लेना चाहिये। निर्णय पर पहुँचने के पूर्व कर्ता, किया 
और कर्म तीनो पर विचार करना पडता है। कर्त्ता का आन्तरिक प्रयोजन या हेतु 
(700५८) क्‍या है, यह जानना चाहिये, फिर यह भी देखना चाहिये कि क्या 
उसका जीवन इतना नियत्रित और शुद्ध हो गया हे कि वह शुद्ध विचार प्राप्त करने 
का अधिकारी बन चुका है अर्थात्‌ क्या उसका हेतु विशुद्ध माने जाने योग्य हो गया 
है, अन्यथा हर-एक ऐरा-गैरा-पचकल्यात उत्तम हेतु की डीग मारता हुआ हिंसा 
करने का दम भरने लगेगा, जैसा कि लोग वहुघा कहते-करते देखे जाते है। तभी 
आत्म-प्रेरणा अथवा अन्तर्ज्ञन (॥/एर००४) की दुहाई देने लगते हैं। साराभत 
कर्ता अधिकारी हो भर उसका हेतु विशुद्ध प्रेममय हो, तो उसका कार्य हिसात्मक 
दिखाई देने पर भी अहिसात्मक हो सकता हे, जैसे सर्जन के द्वारा रोगी की घीर- 
फाड अथवा माता-पिता के द्वारा पुत्र-पुत्री की ताडना , परल्तु प्रेममावमय अधि- 
कारी कर्त्ता यदि किसी ऐसी विधि का प्रयोग करे, जो आवध्यकतानुकल न हो 
तो उसका काय हिसात्मक ही समझा जायगा, जैसे सर्जन आवश्यकता से अधिक 
आपरेशन कर दे, या माता-पिता आवश्यकता से अधिक ताडना दें। कर्ता और 
सावन पर विचार कर लेने से ही काम नही चलता। जिसके प्रति कार्य किया 
जाता है, उम पर भी विचार करना लाजमी होता है। वालक-युवक-बुद्ध अयवा 
पुरुष-स्त्री सभी के लिये हर वात मे एक समान नियम नहीं लगाया जा सकता, 
जैसे सर्जन वालक की चीर-फाड करने मे उन्ही नियमो का पालन नही कर सकता, 
जो युवा के लिये लागू होते हैं, और माता-पिता जिस ढंग से बडे वच्चों को ताडना 
दे सकते है, उसी ढग से शिक्षु को नही दे सकते। गरज यह कि हिंसा-अहिसा की 
पहचान वडी सावबानी ही से हो सकती है। ऊपर हम ने दुष्टान्त-स्वरूप एक- 
दो बातें ही बताई है। यथाय मे उस के विषय में अनंक दृष्टिकोणो से परीक्षा करनी 
पडती है। हर दृष्टिकोण का विवरण देना लेखक या शास्त्रकार के लिये अमम्भव 
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है। वह तो केवल कुछ सामान्य नियमो की चर्चा कर सकता है। वाकी सब कुछ 
परिस्थितियो के अनुसार कर्ता को ही ढूंढना और प्रयोग करना पडता है। इसीलिये 
कर्ता के अधिकृत्य पर विशेष जोर गाघीजी ने दिया है। यदि कर्त्ता अधिकृत है, 
तो वह सव कुछ मली भाँति सम्हाल कर श्रेय की ओर वढ सकता है , परन्तु कर्ता 
के अधिकार-सम्पन्न होने ही से काम नहीं चलता। कार्य-र॒थ को ढुलकाने वाले 
हेतु (प्रयोजन-॥०४४४८) मे प्रेममाव नही हुआ, तो इन्द्रिया और मन उसे लोक-सग्रह 
की भोर न ले जाकर लोक-वित्ताश की ओर खीच ले जाया करते है। कर्त्ता के 
अधिकारीपन मे गौर हेतु के प्रेमपन्र में त्रुटियाँ न होने पर भी यदि करण अर्थात्‌ 
साधनों में दोष हुए, तो भी कर्मच्युत होने का पाप कर्त्ता को भोगना पडता है, और 
उसी के साथ समाज की उन्नति मे भी वाघा पहुँचती है। गाघीजी की कर्म-फिलासफी 
में करणों अर्थात्‌ साधनों (एा०&॥5) की उत्तमता की ओर विज्ञेप लक्ष्य रखा गया 
है, वल्कि यह कहना चाहिये कि उन्होने कर्म-सम्बन्धी घारणाओ मे करणों की 
दृष्टि से एक नवीन स्फति भर दी है, जो पहले विद्यमान नही थी। उन्होने देखा 
कि हेतु (770०९ ०7 ०४८४८) और फल (7७४०८ ०४ «रै००४) को देखकर ही लोग 
कर्म की अच्छाई या बुराई आका करते थे---जहाँ देखो वहाँ यही सुनाई पडता 
था कि अगर परिणाम अच्छा हो, तो साधनों के बुरे होने मे कोई हानि नही। शास्त्र 
और व्यवहार दोनो मे “परिणाम भला तो साधन भला” (एाते [एप एी९ 
77८०४70$) इस सिद्धान्त का बोलवाला था। नतीजा यह हो रहा था कि राजनीति 
आदि समी क्षेत्रों मे पापाचार की भरमार दिखाई दे रही थी। इसलिये गाघी- 
जी ने इस सिद्धान्त को उलट दिया। उन्होंने साघन को प्रधानता दी और फल को 
गौण बताया। फल मिले या न मिले, और मिले तो चाहे भला हो या बुरा, इसकी 
परवाह न करके मनुष्य को साधनों की उत्तमता पर लक्ष्य रखना चाहिये, यह 
गाघीजी का निदान है। 

हेतु और साधन के महत्त्व को ध्यान भे रखकर ही हर सम्य कहलानेवाला देश 
अपना दण्ड-विघान ((एफशाणथ एल 7,0४५) तैयार करता है। इसी के कारण वह 
इस सिद्धान्त को लेकर चलता है कि “सौ अपराधी भले ही छूट जायें, पर निरपराघी 
एक भी दण्डित न होने पाये, अमल मे भले ही उसकी अवहेलना की जाती हो । 
हिसा को वर्जनीय बताने के लिये गाधी-मत मे इस सिद्धान्त की स्वीकृति तो है ही, 
पर वह इससे भी एक कदम आगे बढकर कहता है कि मनुष्य अपूर्ण है, अपूर्णता में 
सदिग्धता रहती ही है, इसलिये अपूर्ण को अपूर्ण पर हिंसा करने का कोई अधिकार 
नहीं। कही ऐसा न हो कि अपूर्णता-वश हम अपनी भूल से किसी निर्दोषी को ही 
दोषी समझकर दण्ड दे बंठे । इस भय से गाघीजी का मत है कि हिंसा का---दण्ड का 
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नाम ही क्यो छिया जाय? सर्वत्र और सदा अहिंसा मार्ग ही वयो न प्रहण किया 
जाय ? इसके सिवाय एक भौर दूसरा कारण है जिससे गावीजी ने केवल अहिंसा ही 
को अपनाया है। वे मनुप्यमात्र को निर्दोष मानते हैँ । उनका कहना हे कि मनुष्य तो 
परिस्थितियों से सम्हृत्य होता है--प्रथाएँ और पद्वतियाँ ही उसके जीवन का निर्माण 
काती हैं। इसलिये उसकी काया को दण्ट देने से क्या छाम ? प्रथाओ को ही उलटना 
चाहिये। जब तक प्रयाएँ न बदलो जायेगी, तव तक हिसा-द्वारा खून की नदिया 
बहाने अयवा सूछियों पर गरौरों को ऊूटकाने से मिवाय अचर्य और पाप के दया 
प्राप्त हो सकता हैं ? कुछ लोग यह कहते हैं कि मनृप्य परिन्थितियों को बनाता है, 
इसलिये परिस्थिति-परिवर्तन उसको दण्ड दिये विना नहीं हो सकता। इस प्रकार 
के लोग भय के द्वारा परिवर्तन कराना चाहते हैं, परन्तु गावीन+ग्त मे यह वात 
मान्य नही। उनका कहना है कि नियमित जीवन-चर्य्या के विना पद्धतियाँ नही वदठी 
जा सकती। हिया अथवा दण्ड के मय-वण वे केवल कुछ समय के लिये दवाई जा 
सकती है, अत हिंसा निरर्थक सिद्ध होती है। जो निर्थंक हो, उससे लाभ ही 
क्या ? यदि लाभ नहीं, तो अहिसा-माथन ही क्यों न स्वीकार ब्यिा जाये? 
प्रधाओ-पद्धतियो-परिस्थितियों के दूपित रहने का भार, गाबीऋत मे, समाज के 
वृद्धिमान-नानमान वर्ग के ऊपर रहता है। वुद्धिमान-न्ानवान्‌ कहलाने वाले 
भदि कमूरवार हैं, तो भला यह कहा का न्याय कि दुसरो को दण्ट देकर दू से 
पहुंचाया जाय? दण्ड और दुख तो उन्हें बुद ही भोगना चाहिये। इसी को 
गावी-शत में और भारतीय वर्मगास्त्रों मे भी तपस्या, त्याग, यन्न कहा हैं, और 
पृथ्वी को तप-बृमि, त्याग-भूमि अयवा बन्न-भूमि। खुद तप कर शुद्ध वनी, दूसरों 
को मत मूँज(--अह गावी-मत है। 


अहिसात्मक सत्य-पाह्त हों सत्पाग्रह है 


अय हम यह सम्झ गये कि गायो-रत में सत्य-यर्म का पालन केवल विशुद्ध 
अहिसा से ही हो सकता है। नैतिऊता की मोट मे वह हिंसा के किसी भी जज द्वारा 
कगुपित नही वी जा सकती | अत अब हमे सत्य-पालन के अहिंसात्मक स्पो पर 
ही दृष्टि सीमित कार छेता चाहिये। यही अधिसात्मक सत्य-पालत सत्याप्रह के 
नाम से प्रसिद्व है। 


परिचित युद्ध भौर सत्याग्रह युद्ध की समताएँ 


संत्याव्रह एक प्रकार का बुद्ध है, थी झनु पर विजय प्राप्त करते के लिये किया 
जाता है, परन्तु जिम प्रकार की यद्ध-विद्या से हम चिरफ़ाल से परिचित चले 
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आते हे, उससे सत्याग्रहो युद्ध बिलकुल भिन्न हे। फिर भी परिचित युद्ध-विद्या 

के कुछ नियमो के आधार पर सत्याग्रही युद्ध-विद्या के नियमो को भी आसानी 

से समझ सकते है। दोनो मे जो समताएँ मिलती है वे ये है -- 

(१) दोनों शत्रु पर विजय-प्राप्ति के हेतु छडे जाते है। 

(२) दोनो के सैनिको को अपने-अपने ढंग से शिक्षाग्रहण कर युद्ध-विद्या में 
अभ्यस्त होना पडता है। 

(३) दोनों मे यथावकाश सामूहिक अथवा व्यक्तिगत रूप से रूडाई छडी जाती हे। 

(४) दोतों मे सेनाधिपति और भिन्न-भिन्न श्रेणियों के सेनापति-उपसेनापति रहते 
है, जिनकी आज्ञा का पालन करना अनिवाय होता है। 

(५) दोतो मे युद्वावस्था के समय सेनाविपतियो के आज्ञानुसार युद्धक्षेत्र मे अपने 

* . प्राणों तक की आाहुति दे देने के लिये तत्पर रहना पडता हैं। 

(६) दोनो के सेनिको को शान्तिकाल में अर्थात्‌ जब युद्द-काल नही होता, तव 
सेनानियों के निवामस्थान मे रहकर युद्ध-विशारद होने के लिये तैयारियां 
करनी पडती हे। परिचित युद्ध-सेनानियो के स्थान को आजकछ बैरक्‍्स 
(8०778०७) कहते हैँ, और सत्याग्रही सेनानियों के स्थान को सत्या- 
ग्रह आश्रम अथवा केवल आश्रम कहते है। 

(७) दोनों में यौद्धिक नैपुण्य अर्थात्‌ यौद्धिक यूक्ति-कौशल (६४०४०४ ० छा) 
की जरूरत पडती है। 

(८) दोनो की सेनाओ और सैनिकों मे फौजी अर्थात्‌ कडा अनुशासन (एं४ल- 
7077८) का रहना अनिवायं है। 

(९) दोनों में सेना-सगठन की परमावश्यकता रहती है। 

(१०) दोनो मे शीघ्र सिद्धि-प्राप्ति के लिये सहायक सेनाओं और जन-महयोंग 
की जरूरत होती हे। 


परिचित युद्ध और सत्याग्रह युद्ध फी असमताएं 


उपरोक्त नियमों की समताएंँ केवल सत्याग्रही सेना ही मे नहीं रहती, वल्कि 
अन्य सभी ऐसे जन-समूहो मे रखनी पडती हैं, जो सामूहिक रूप से किसी विरोचिनी 
शक्ति के प्रति जूझना चाहते है। उदाहरण के लिये माक्सेवादियो की श्रमिक 
सेना को ही लीजिये। वे भी पूंजीपतियो के मं।चों को तोडने भौर उत्त के दल को 
विनाश करने के लिये इन्ही नियमों का पालन करना आवश्यक समझते हे, परन्तु 
जितना नैपुण्य और नियमित शासन गाघधी के सत्याग्रह युद्ध मे होना चाहिये, उतना 
किसी और युद्ध मे न हो, तो मी काम चल जाता है। इस का मूल कारण यह है कि 
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सत्याप्रही युद्ध काथिक क्षेत्रीप नही है, जैसे कि अन्य युद्ध हुआ करते है। यह मानी 
हुई बात हे कि सध्म-क्षेत्रीय सघप देगने-सुनने में तो सुगम प्रतीत होते हैं , पर यवार्य मे 
अत्यन्त कठिन हुआ करते हैं। इसलिये उपरोक्त नियमों मे प्रत्यक्ष ममताओ के 
रहते हुए भी पत्याप्द्दी युद्ध परिचित युद्र से इतना भिन है झि यदि कहा जाय कि 
दोनों के यीच ध्रयान्तर है, तो अनुनित न होगा। समतानो को तो लेकर गावी- 
जी सत्यापही नियमो की मुदृढ़ता पर लोगो का ध्यान जाकपित कफ ते थे। वे जानते 
थे कि युद्ध-क्षेत्र मे सन्‍्याग्रही युद्ध एक नपीन ठग या युद्ध है जौर उसकी सेता भी एक 
नये प्रकार की है। उन्हें मालूम था कि उसकी रहस्यथमर्यी विशिप्टताओं की अन- 
भिन्नता वे कारण लोगा का विश्वास उसकी उपय।गिता मे नही जमता था। इसलिये 
परिचित घटनाणो के दृष्टान्तो वो देना गाधीजी के लिये आवष्यक होता था, ताकि 
लोगो का विश्वास जमाया जा सके । मत अब हम देखेंगे कि उन्ही बातो फे सम्बन्ध 
मे, जितके विपय में समताएँ बताई गई है, सत्याग्रह और प्रचलित युद्ध के बीच 
विपमताओ की एक बर्ठी भारी वाई है। वे पूर्वक्ति कम्रानुसार इस प्रकार हैं -- 
(१) सत्याप्रही पुद्ध का ध्येय--प्रयपि शग्रु पर विजय प्राप्त परना दोनो 
का ध्येय “हवा है, तवापि घयु दोनो के एक से नही होत । परिचित युद्ध में मनुष्य 
की काया को घनु कहते हैं, पर सत्याग्रह युद्ध मे काया को निर्दोष मानते हैं। इसलिये 
सत्यायही सेना मनुष्य घरीर पर वार करना पाप समझती हू । एक का ध्येय मनुप्य- 
वष है, तो दूसरे का मनृप्य-रक्षा। एक विरोधी पर शम्बरास्त्र का प्रहार करना 
वीरता सम्झता है, तो दसरा भस्तास्त्र प्रहारों को कायरता बताता है-वह झस्तास्त 
रखना तक घृणित कार्य मानता है। एक श्र पर विजय प्राप्त करने के लिये छल- 
बलढू-कल तीतो प्रयोगो को यौद्धिक न्याय कहकर अपनाने मे हर्प प्रकट करता हूँ, तो 
दुसा उनका प्रयाग करना तो दूर रहा,उनको स्वप्न मे भी नही देख सकता-- 
छद्न में उसकी रह काँए जाती है, क्यो कि उसका मार्ग कपटमय नहीं, प्रेममय सीधा- 
सच्चा रहता है। एक येन-केन प्रकारेण फलाघा से वँघा रहता है, तो दूसरा फलाशा 
से मुकत्त “हकर साधनाओं पर लष्य रखता है। वह जानता है कि फल का मिलना 
न मिलना उनके हाथ की वात नहीं होती। फछ-प्राप्ति अनेक परिस्थितियों एवं 
घटनताओ के सयोग पर निर्मर रहती है, जिन सव को करना मनुप्य के लिये असम्भव 
होता हूँ। कुछ ऐंसी अपूर्व घटनाएँ अकस्मात्‌ हो पडती हैं कि जिन के विषय मे ने 
तो मनुष्य को कभी विचार ध्यता और न उनके सम्बन्ध मे वह कुछ कर ही सकता है। 
ऐसी घटनाओं को देवी घटनाएँ कहते हैं। इन देवी घटनाओं का भी हाथ फल-आ्रप्ति 
में रहता है। ऐसी दक्मा में फल की रस्सी से आत्मखन्वन कर लेना मानो कार्य-सिद्धि 
की मूल-कारण मानसिक एवं बौद्धिक शक्ति को एकाग्रता से च्युत कर देना होता 
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है, जिसके परिणामस्वरूप वह फलही नही मिल पाता | अत सत्याग्रही का एकमान्न 
ब्रत रहता हे कर्म करते जाना, क्यों कि उस का अधिकार कर्म करने पर ही चलता 
है। (कर्मण्ये वाधिकास्ते )”” फल पर उसका कोई अधिकार नही रहता। (माफलेपु- 
कदाचन ) "' अर्थात्‌ फल पर उसका कोई वश नही चलता। उसका वश चलता है 
साधनों पर। साधनो को वह जैसा चाहे वैसा वना सकता है। यदि वह अच्छे साधनों 
का प्रयोग करता है, तो सब कुछ भर पाता हे, चाहे लक्ष्य-सिद्धि ही या न हो । इसी 
कारण ग्ाघीजी ने प्रचलित सिद्धान्त” "फल भरा तो साधन भला को उलट 
दिया और उसकी बजाय “साघन भला तो फल मला” (छाटथा3 ]ए४ए५ ८ ८००) 
निदान सिद्ध किया। इसका यह प्रयोजन नही कि ग्राघी-मत में शुभाशुभ फल पर 
विचार ही नही किया जाता। यदि ऐसा है, तो आप कहेगे कि उसे अराजकता या 
पागरूपन के अजायबधर के एक कोने मे पटक देना चाहिये , पर बात ऐसी नही 
है कि फल पर विचार किये बिना ही गाधी-मत एकदम साधनाओ की वात करने 
लगता है। सच पूछा जाय तो गाघी-जैसे योग-युकतात्म ही भविष्य पर विचार 
करने मे सिद्धहस्त होते है। वे लोग ही खूब सोच-विचार के वाद किसी निर्णय पर 
पहुँचते हैं। यह निर्णय ही उन्हें फलरूप दिखाई देने लूगता हे। एक बार जब वे 
उस फल का निर्वारण कर लेते हे, तव वे वार-घरार उसी की चिन्ता मे रत नहीं 
रहते। फिर तो वे अपता ध्यान साधनों मे लूगाते रहते हैँ, क्योंकि वे जानते है कि 
यदि कोई देवी घटना बाघक त होगी, तो उपयुक्त साधनाओ के द्वारा पूर्व मे निर्धारित 
फल मिलेगा ही। गाघीजी ने स्वय कहा है कि “साधन वीज के समान होते है और 
परिणाम वृक्ष के समान, और जिस प्रकार वीज-वृक्ष का सम्बन्ध अमिट रहता हे, 
उसी प्रकार साधन-परिणाम का भी रहता है।”' बीज-बृक्ष का सम्बन्ध न कह कर 
आप चाहे, तो बीज-फल का सम्बन्ध ही कह सकते हैं। साधनो का महत्त्व इसमे है 
कि उनमे विदवास करने वाले कभी निराश नही होते। दूसरे वब्दों मे, सावन-वाद 
आजा-वाद को पल्‍्लवित करता है, ओर परिणाम-वाद निराशा-वाद को। साथन- 
वादी यह जानता है कि उसके कोई भी कार्य निरर्यक नही जाते--वह जानता हे कि 
उसकी हर साधना, यदि विविवत्त हे, तो कमी-न-कभी सास्क्ृत्य रूप मे अवश्य प्रकट 
होगी, क्यो कि बौद्धिक क्रम का कमी नाश नही होता (नेहाभिक्रमनाशोस्ति )। 
इस आज्ञा से पूर्ण वह अकर्म ण्य कमी नही होता, परल्तु फलाज्ा मे फसा हुआ व्यक्ति- 


७०-७१ गीता रशाउड७ 
७२ हिन्द स्वराज, पुष्ठ ६० 
७३ गीता राडं० 
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फल न मिलने की हालत मे, व्याकुलतावण बहुबा हतोत्माहू, आलसी और निकम्मा 
बन बैठता है। देविये गाघीजी कहते ह कि “मैने यह भी अनभव किया है कि जहा 
सत्य वी चाहु गौर उपानना हूं, बहा परिणाम चाहे हमारी घारणा के अनुसार वे 
मिकले, कुछ औी- ही निकले, परन्तु वह बकुशल-वुरा--नही होता और कर्माकर्म 
तो भागा (फलागा) से भी अधिक अच्छा हो जाता है ।” सत्याग्रह यथार्थत वोदिक 
शुद्धता प्राप्त करने का म्यर्य है। इस माय में सत्याप्रही को द। प्रकार की विराधिनी 
बक्तियों का मुकावल्ा करना पडता है। एक तो, उसकी जान्तरिक आमरी प्रवृत्तियो 
का, और दुसरे सागज में प्रचलित विनाजफारी प्रथाओ जौर पद्कतियों का। ण्ही 
दो गत्रु ह, जित पर एक ही साथ विजय प्राप्त करने के लिये उसे सत्याग्रही 
युद्ध करना पदता ह। उसका यह दुतरफा युद्ध जीवन-प्येन्त चलता रहता है। 
निरन्तर चलते रहने पर भी वह सम्गज के द्वत्य-कोप पर लेम-मात्र भारठप 
नही रहता। परिचित युद्ध इसके विपरीत इकतरफा होता है, पाती किसी वाहरी 
अत्रु से छडना पटता हें। यद्यपि वह क्वचित छद्य जाता है, पर सेना संदा पाली 
जाती हे। जनता की गाटी कमाई का पैसा टेक्सो वे तप में पम्प किण या जीचा 
जाता है पीर वह इस निठलडी सेता पर छगातार नल्-पयार के सशन वहाया जादा 
हैं, जत परिचित युद्ध थौर सत्याग्रह युद्ध के ब्येय और साथन दानों मे जमीन- 
जासशव का अन्तर विद्यगान हूं। 

(२) सत्याग्रही सेनिको का शिक्षणमौर अभ्यात्त--जिस प्रकार युद्धप्रवीण 
हाने के लिपि फीजी सिपाहिया का फौजी शिक्षा दी जाती है जौर उन्हे यू /-कल्प में 
अभ्यस्य होना पडता हैं, उसी प्रकार सत्याग्रह मे भाग लेने वाले सैनिको को भी 
नत्ाग्रह-क्षेत्र के लिये उपयुक्त निशक्षण प्राप्त करना पडता है और तदतुसार आचरण 
भी करते रहवा पडता ह , ताकि सघवे के समय सत्याप्रही नियमों का पालन करने मे 
कोई ब्रूटि न हो। सत्याग्रही सेनिक की सिखा वडी मल मालूम पडती हूं, वहाँ तक 
कि कुछ लोग यहाँ समझने लगत्ते है कि सत्यायही सैनिक बनने के लिये व किसी खास 
सिक्षा की जरूरत होती है और न विन्ही माचारा में अभ्यस्थ होते मी | वे समझत्ते 
हूँ कि काई भी म्लृप्य बुद्ध-छछ ही में सत्याएही सेवा में दाखिल होने का 
अधिवारी हो सता है , परन्तु पह नूछ है। फौजी सिपाही तो चार-छे गगह 
की शिक्षा ही से पूद्ध मैदान में भेत्रा जा सकता है , परन्तु दत्याय्ही सिपाद्दी को 
सच पूछा जाय तो, कर वर्षो--नही कई जन्मो--तव तपस्या, त्यागादि करना पडता 
है, तव कही वह योग्य सैनिक बनने का जबिकारी होता है। उनकी भिक्षा वेवर 





७४ आत्म-कथा, जड़ २, पृष्ठ ११७ (कोप्ठऊ मे मेरा हे) 
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अब प्राय पारस्परिक खेल (5907७) के रूप मे हुआ करते है , परन्तु सामूहिक 
युद्ध के समय भी कमी-कभी ऐसे मीके आ जाते हूं, जब सैनिको को युद्ध-क्षेत्र मे 
परस्पर इन्द्र युद्ध (१रशा0-०-0धा0 गी800 पर उतार हो जाना पडता है। 
कभी किसी दुसरे समय पर ऐसा भी होता है कि जब सामूहिक सेना की शक्ति 
शिधिल या विचलित हो जाती है, तब॑ इकले-दुकले सैनिक ही शत्रुओ की शक्ति 
को क्षति पहुँचाने मे भिड जाते है और शत्रुओ को परेशान कर डालते हैं। इस प्रकार 
की लडाई को आजकल के युद्ध-शास्त्र मे गुरेला वार' (पथ छथ) या छापा- 
मार लडाई कहते है। साराश यह है कि व्यक्तिगत शारीरिक युद्ध होने के दो 
कारण होते है। एक कारण तो व्यक्तिगत ही रहता है अर्थात्‌ योद्धाओ का आपसी 
मन-मूटाव या झगडा। दूसरा कारण रहता है सामुदायिक, अर्थात्‌ सामुदायिक 
प्रयोजन के हेतु आवश्यकतानुसार द्वन्द्व-युद्ध या छापा-मार लडाई करना। जब 
व्यक्तिगत युद्ध होता है, तव सैनिक को बाज्ञा देने वाला या युद्ध-निर्देशक कोई 
दूसरा अधिकारी नही रहता। उस समय वह स्वय सैनिक और सेनापति दोनो का 
काम एक साथ करता हे। मतलूव यह कि वह अपनी स्वकीय वृद्धि का प्रयोग कर 
हित-साधना करने मे सलूग्न हो जाता हे , परन्तु जब युद्ध सामुदायिक रूप मे 
चलता है, तब सेनापति आदि अधिकारी वर्ग युद्ध-क्रियाओ को अपने निर्देशानुसार 
जारी रखते हैं। 

सत्याग्रह की क्रियाएँ भी व्यक्तिगत और सामूहिक रहती है। जब कभी दो 
व्यक्तियों के वीच अथवा किसी सस्था या गुट और व्यक्ति के बीच कोई सेद्धान्तिक 
मतभेद हो जाता है, तव वह व्यक्ति अपनी वुद्धि के अनुसार अहिसात्मक साधत 
या साधनों का आश्रय लेकर विरोधियों से भिड पडता है। ऐसे समय पर वह धरना, 
उपवास आदि साधनाओ का प्रयोग करने रूगता है। व्यक्तिगत सत्याग्रह की 
आवश्यकता उस समय भी आ पडती है, जव सामुदायिक हित-साधना के हेतु सामु- 
दायिक सत्याग्रह चलाने मे रोडे अटक जाते है , उदाहरणार्थ--ऐसे समय पर जब 
अधिनायक या नायक सत्याग्रह के मध्यकाल मे मर जाय, गिरफ्तार हो जाय, जेल 
या अन्यनत भेज दिया जाय, या किसी दूसरे ढग से सत्याग्रही सेवा का सम्पर्क उससे 
तोड दिया जाय, तब हर सत्याग्रही को सत्याग्रह का कार्य-क्रम जारी रखने के लिये 
आत्म-स्वातन्त्रय हों जाता हे। सन्‌ १९४२ की परिस्थितियों मे जव कि गाघीजी 
ने ब्रिटिण सरकार के विरुद्ध वम्वई में काग्रेस की अखिल भारतीय समिति में 
“करो या मरी” (00 ० ०/०) का घोष किया, तव उन्हे यह विश्वास हो 
चुका था कि शिसर के सभी नेताओं को सरकार फौरन गिरफ्तार कर लेगी, जिसके 
फलम्वरुप सत्याग्रह युद्ध ही न हो सकेगा, और यदि किसी प्रकार प्रारम्भ हुआ भी, 
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तो शीघ्र ही समाप्त हो जायगा। इसलिये उन्होने व्यक्तिगत रूप से ही सत्याग्रह 
जारी रखने का आदेश अपनी गिरफ्तारी के पहले से दे रखा था। वह जन्त-हित 
के लिये व्यक्तिगत सत्याग्रह का ऐतिहासिक प्रमाण है, जो भविष्य मे सुवर्णाक्षरों मे 
व्यक्त किये जाने योग्य है। यदि व्यक्तिगत सत्याग्रह न चलाया गया होता, तो 
न जाने भारत स्वतन्त्र होता या नही, और होता तो कब ? उसी की बद्यैलत 
ब्रिटिश सरकार को झुक जाना पठा और विना खन की नदियों के वहे भारत 
परतन्त्रता से मुक्त हो सका। 

(४) सत्याग्रह नायक और अधिनायक--सत्याग्रही विधान को सुचारु 
रूप और सुव्यवस्थित रूप से चलाने के छिये नायको और अधिनायकों की उसी 
प्रकार जरूरत होती है, जिस प्रकार परिचित सेना के सेनापति और अधिपति हुआ 
करते है। सत्याग्रह-विज्ञान अभी उतना व्यापक नही हो पाया है, जितना युद्ध- 
विज्ञान है। यह भी नही कहा जा सकता कि उसकी वैज्ञानिक विधि उतनी ही परि- 
पक्‍व हो चुकी है, जितनी परिचित युद्ध की है। यह कोई आइचर्यजनक बात नही हे, 
और न इससे यह सिद्ध होता कि सत्याग्रह-सम्राम-विधि परिचित सग्राम-विधि 
से निम्नस्तर की है। सत्याग्रह-विधि का जन्म हुए अभी पचास वर्ष ही पूरे नही 
हुए, जव कि परिचित युद्ध-विधि ऐतिहासिक काल औौर पौराणिक काल से भी 
प्राचीन है। ऐसी दशा मे वहुत सम्भव हे कि भविष्य मे यदि वह (सत्याग्रह-युद्ध) 
जीवित रहा, तो एक ओर तो वह ससार मे विस्तृत रूप से वर्त्ा जाने लगेगा, और 
दूसरी ओर उसकी हशब्द-रचना (८८कशाट्श ७०75) में और भी अधिक 
विशिष्टता तथा पद्धति मे और भी अधिक वैज्ञानिकता आयेगी। अभी तक 
उसके जन्म-दाता गाघी ही उसके अधिनायक रहे। उन्ही के नेतृत्व में उसका प्रयोग 
केवल दक्षिण-अफ्रीका और हिन्दुस्थान में हुआ है। हिन्दुस्थान उन्हे ऐसी प्रयोग- 
शारूा मिली थी, जहाँ पर उन्हे अनेक प्रकार की साधनाएँ करने का योग प्राप्त 
था। उन्होने सत्याग्रह द्वारा सामाजिक कुरीतियो, राजनैतिक छल-छम्यो एवं महा- 
विशाल ब्रिटिश साम्राज्य के प्रति जो अद्वितीय सफलता प्राप्त की है, उससे सत्या- 
प्रह की शाव्दिक और आचारम्यी विशिष्टताएँ अभी भी प्रकट हो चुकी है। इसके 
अतिरिक्त यदि नियम-वद्ध सिद्धान्तो की दुष्टि से देखा जाय, तो यह कहने में कोई 
सकोच नही होता कि उसमे तत्त्व-ज्ञान के सिवाय वैज्ञानिक तरीका भी सिद्ध है। 
गाघी की मृत्यु के पश्चात्‌ उनके शिष्य विनोवा भावे की वर्तेमान प्रसिद्ध भुदान-यज्ञ 
के हेतु देश-व्यापी पैदल यात्रा भी बहुत महत्त्वपूर्ण है, हाला कि उसे गाघो के साम्‌हिक 
द्रान्सवाल-मार्च और डन्डी-मार्च की एक वैयक्तिक दुसरे ढग की प्रतिमा ही समझना 
चाहिये। गाघी और भावे जैसी सर्वेत्यागी, तपस्वी, योगयुक्‍तात्माएँ ही सत्याग्रह 
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की अधिनायकी करने योग्य हो सकती है। उनकी आज्ञा-पाउन करने में अकल्याण 
नहीं हो सकता, क्योकि साथु पुरुषो का स्वभाव, तुलसीदासजी के क्षब्दो मे, सफेद 
कपास के समान हुआ करता है, जो परार्थ के हेतु उठने, कतने, वुनने आदि समी 
प्रकार के कप्टो को सहने ही में आनन्द मानता है , परन्तु अधिनायक की मौगूदगी 
सर्वदा जौर स्वत नही रहती, इसलिये अपने से जो अधिक सयमी, श्रेष्ठ, सत्यापह- 
विज्ञ हो, उसी की जाज्ञा मान कर चलना सत्याग्रही सैनिक का कत्तव्य हो जाता 
है , अन्यया उसे स्वय ही अपने विवेक गुरु की शरण में जाकर उसी की आना 
मानते हुए सत्य-मर्ग पर डठे रहना चाहिये । 
सत्याग्रह जीवित रहेगा और दुनिया में फैलेगा, ऐसा हमे प्रतीत होता हैं। इस 
समग्र का सर्वन्न व्याप्त असत्यमय जीवन सत्याग्रह के ल्यि उपयुवतत सयाग मिला 
है। परन्तु अभी उस का प्रचार दक्षिण अफ्रीका जौर हिन्दुस्थान को छोड अन्य 
देशों में नहीं के वरावर है। इसका मूल कारण है नायको की कमी । महिसा-प्रेमी ह 
और जान्ति के उपासको पर इसका उत्तरदायित्व है । इस पर यथास्वान जागे 
कहेंगे। यहाँ केवल यही कहना पर्याप्त है कि अधिनायक या नायक न हो, तो भी 
विवेक-तायक हर जनसेवक के नाथ रहता है। परिस्थितियों के अनुसार नायकी की 
अनृपन्थिति में उसी का आज्ा-पालन किया जाय, ती जग-कन्याण हो सकता है। 
यह ठोफ है कि हर सत्याग्रही को इतना आत्म-नियनक होना चाहिये कि वह 
स्वयं ही अपना नायक वन सके , परन्तु जब सत्याग्रह की सामूहिक रूप से चलाने की 
आवशच्यकता होती है, ठतव न तो यह ही सम्भव हों सकता हूं कि सभी इतने अधिक 
आत्म-नियत्रित पाये जा सर्के और यदि इतमे अधिक नियश्रित हो भी, तो सभी को 
अपनी-अपनी ठपर्ली अपना-अपना राग बलूापने का अधिकार नही दिया जा सकता । 
सामूहिक युद्ध मे यह ता नि्विवाद रूप में माना जाता है कि एक ही नायऊ होता है, 
ओर दूसरे केवल उसकी आाज्ञा के प्रतिपालक स॑निक। हर एक यण्य होने पर भी 
नायकी नही कर सकता। जिस प्रकार हिसात्मक युद्ध में सेना-नायक का हुक्म विना 
चूं किये मानना आवश्यक हीता हे, उसी प्रफार---तही, उससे भी अधिक---पत्या- 
ग्रही युद्ध में भी नायक की आज्ञा-पारून की जावज्यकता पढती है। चूँकि सत्याप्रह 
एक नवीन युद्ध-क्ला है, इसलिये इस की नायकी करनेवाले पर विश्येप जिम्मेदारी 
रहती है। यदि नायक ने भूले की, तो कुपरिणामो को देसकर लोगो की दिल-जमई 
उसमे न ही सकेगी और अन्त में सत्याप्रही-गस्त्र पर से उतका विव्वास उठ जायगा। 
गार्य।जी के सम्मृत यह प्रद्व था कि रक्‍त-प्रवाही जथवा अन्य ज्मी प्रकार के 
हिसात्मक बुद्दा की पद्रति की निकाल वाहर ऊर सत्याग्रह-युद्धपढ़ ने का चछाया 
जाय। इसलिये वे उसकी नायकी वडी सतकंता से करते ये, और कहते ये कि उसके 
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नायक को विशिष्ट गुणसम्पन्न होना चाहिये। उनका कहना है कि “युद्ध-प्रवाह किस 
साचे में ढले, इसके विपय मे सत्याग्रही नायक को वडा दुरदर्णी होना चाहिये। उसे 
परिस्थितियों की जाच-पडताल बडी निपुणता से करनी चाहिये, परन्तु जब निर्देश 
(प5८८ाणा)) की वात हो, तव उसका निर्णय उसे खुद ही करके उसका पालन 
बडी चतुरता और दुढता के साथ करना चाहिये। 

“यदि हम भेडिया-धयान को दुर रबना और देश की व्यवस्थित प्रगति 
चाहते है, वो जो जन-नेतृत्व का दावा करते हैं, उन्हे जन-समूह्‌ के अनुगमन से 
निश्चय ही दृढतापूर्वक इन्कार कर देवा चाहिये। मेरा विश्वास तो यह है कि 
फेवल अपने मत का आग्रह करके सामूहिक मत के सम्मुस झुक जाना काफी है, 
बल्कि जहाँ महत्त्वपूर्ण गभमीर मामला हो, वहाँ ऐसे सामहिक जन-मत के--जो 
उनकी तर्क-पुक्ति को उचित न ज॑चे---विपरीत ही करना चाहिये।”"* 

“ऐसा नेता वेकार है, जो अपनी विवेक-प्रेरणओं की अवहेलना करके कार्य 
करता है, क्योकि वह निश्चय ही सब प्रकार के विचार वाले व्यक्तियों से घिरा हुआ 
रहता है। यदि उसमे अन्तरात्मा की आवाज नही है, जो उसे दढ रखे और उसका 
मार्ग-प्रदर्शन करती रहे, तो वह लगर-विहीन जहाज के समान चाहे जहाँ वहता 
रहेगा। १ 

तब तो आप कहेंगे कि गाघी भी तानाशाही में विश्वास करते थे। जनतन्न मे 
तो बहुमत की ही मान्यता होनी चाहिये। जनमत की अवहेलना करने के कारण उस मे 
और हिटलर के नाजोइज्म, मुसोलिनी के फेसिजष्म, मास की डिक्टेटरशिप मे 
क्या भेद है? भेद है, प्रधानत दो वातो मे--झुक मे हिसात्मक बल का 
आधार है, तप-त्याग-रहित अशुद्य आत्म-प्रेरणा है, तो दूसरे मे तप-त्याग द्वारा 
निषरी हुई शुद्ध आत्म-प्रेरणा त्या अहिसात्मक सेवा-भाव, जिसकी कसौटी 
निज आत्मा ही होती है। 

(५) सत्पाग्रही सैनिक फी प्राणाहुति फे लिये तत्परता--इतिहास के जानने 
वालो को यह भलीमाॉति विदित रहता है कि हर सैनिक को हर समय अपने सेनापति 
की आजा विना किसी उजर या हिचकिचाहट के मानना पडती है। यदि इस में 
लेशमान भी उजर हुआ, तो आज्ञा-मग करनेवाला फौजी कानून के अनुसार दण्डनीय 
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होता है। आज्ञापालन के नियम की रक्षा युद्ध-काल में वडी सल्ती से की जाती है। 
युद्ध-काल बडे उत्तरदायित्व और सकट का समय होता है। इसल्पि अनाज्ञाकारी 
सैनिकों को दण्ड देने के लिये सेनापतियों को यहाँ वक विज्वेपाधिकार रहते है कि 
थे फौजी कानून (/श्ययशे ।8७) के अनुसार फौरन मृत्यु दष्ड तक दें 
सकते हैं। आाज्ञा-पालन का जो महत्त्व परिचित सेनाओ मे रहता है, उससे कही 
अधिक सत्याग्रही मे होना आवश्यक हीता है, परन्तु दोनो की क्रियाओं और भावों 
में अन्तर रहता है। एक के आज्ञा-पालन के पीछे भय, हिंचा और घृणा रहती है, 
परल्तु दूमरे के आज्ञा-पालन के पीछे अभय, अहिसा और प्रेम रहा करते हैं। सत्या- 
प्रही सैनिक जब भरती किया जाता है, तव न तो उसे कोई वेतन दिया जाता है, 
मौर न किसी दूसरे प्रकार का अथवा जीवन-निर्वाह का प्रलोभन या आश्वासन ही 
दिया जाता है। हिन्दुस्तान में सत्याग्रह के प्रारम्भन्‍्काल मे कुछ सत्याग्रही सैनिक 
यह आजा बावने लगे थे कि उनके जेल जाने पर अथवा अन्य शारीरिक कप्ट आने 
चर उनके आश्ितों के लिये सत्याग्रह सस्था अयवा उससस्था के हिमायती परवरिण 
का प्रवन्ध करें। इस भावना को गाघीजी ते पनपने का सौका नही दिया। उन्होंति 
उसे बकुरिति होते ही कुतर दिया। मुझे स्मरण है, उन्होंने यह ऐलान कर 
दिया था कि किसी भी ऐसे आदमी को सत्याग्रह-युद्ध मे सैनिक बनने को भागे 
नदी आना चाहिये, जिस की गृह-सम्वन्दी बाथिक परिस्थितियाँ उस के आडे जाती 
हो। उन्होंने स्पष्ट कर दिया कि वही मनुष्य सत्पाग्रही सैनिक होने योग्य होता है, 
जिसके हृदय में सत्य-अहिसा-प्रेम की ऐसी प्रचण्ड भावना उठ खडी हो कि 
उसके सामने घर-परिवार क्या, सर्दस्व भिट्टी-जैसा ढेंला वत्त जमा हो। जो सदा 
प्राणाहुति देने के लिगे तत्पर हो वही सैनिक वने, यह गावीजी ने खुलासा कर दिया । 
उनका साफ कहना था कि सत्याग्रह की विजय के लिये मुझे सैनिको की सख्या की 
जरूरत नही | यदि आवश्यक गुणान्वित सैनिक घोडे ही हो, तो अधिक छामदायक 
हीगा, अन्यथा मैं मकेला ही उसे चलाऊँगा। इसलिये सउत्याप्रही मैनिक अपने नायक 
के जार्देशानुनार अयवा यह कहो, अपने विवेक-नायक के आाज्ञानुसार सत्य-येवा 
के हेतु अपने प्राण तक न्‍्योठझावर कर डालता है। उसके सामने न अपनी रोजी 
खोने का डर रहता है, न कुदुम्बियो के भूखो मर जाने का, और न अपनी काया पर 
ही आधात होने का। नत्य के वशीभूत, प्रेम का मूवा, वह हसता-खेलता प्राणाहुति 
दे डालता है , परन्तु मावनामो का मी विकास होता है। विपरीत भावनाओं 
वाले समाज में उक्त भावनामोयुकत सत्याग्रही बनना कोई नानी-दादी का 
खेल नही था। हर सप्राम में तूफानी जोश के समय सैनिक के मन से प्राण-मोह का 
निकल जाना सहज होठा है, परन्छु कुटुम्ब-्मोह और रोजी के सवाल का भूछ 
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जाना अपने जीते जी हर एक के लिये, चाहे वह सैनिक हो या अन्य कोई नागरिक, 
असम्मव नही तो बहुत ही फठिन अवश्य होता है। हिन्दुस्थान में सत्याग्रही सैनिकों 
के लिये गाघीजी ने जी उपरोक्त ऐलान किया था, वह नियम दक्षिण-अफ्रीका मे 
सत्याग्रह के प्रारमभ्भकाल मे लागू नहीं था। पाठकों को स्मरण होगा कि पहला 
सामूहिक सत्याग्रह सन्‌ १९०६ मे दक्षिण-अफ्रीका मे हुआ था। उस समय यह होता 
था कि जो सत्याग्रही जेल जाते थे, उनके आश्वितो का उनके जेल-काल तक पालन- 
पोषण का भार सत्याग्रह-सस्था पर रहता था। इसलिये उनके कुटुम्ब को आवश्यक- 

तानुसार मासिक नगद रकम भत्ते (॥०७४०७४८०) के रूप मे दी जाया करती थी। 

यह प्रथा सन्‌ १९१० तक चली। उस समय यह वात महसूस की गई कि सत्याग्रह 
संग्राम के विस्तारानुसार सत्याग्रही स॑निको की सख्या वढना स्वाभाविक था, 
ओर इसलिये उन सब के कुदुम्वों का पालन करने का मार भी जन-कोप पर बढना 
नही रोका जा सकता था। फिर एक यह भी कठिनता थी, जेल जाने के लिए 
सदा तत्पर रहने वाला सत्याग्रही कभी जेल मे रहता है, तो कभी बाहर | जब 
वह जेल से मुक्त रहे तव उसे यह कहना कि तुम अपना तथा अपने कुदुम्ब का पालन- 
पोषण किसी जीविका को दूँठकर करो, और जब जनसेवा की माग आये, तो फिर 

उस जीविका को छोड सत्याग्रह-मंदान में आ जाओ, बडी अन्यायपूर्ण, वेतुकी 
वात होती है। ऐसे अस्थिर काल के लिये कौन किसे जीविका का आसरा दे सकने 
को तैयार हो सकता है। तब यह निश्चय किया गया कि समस्त सत्माप्रहियो मौर 

उनके कुटुम्वों को एक स्थान पर सहयोगिता के आधार पर जीवन-सगठन करना 
चाहिये, ताकि जेल-यात्री की अनुपस्थिति मे उसके कुटुम्ब को अपने पाछन-पीपण 

के लिये किसी दूसरे का मुंह न ताकना पडे। इसी अभिप्राय को लेकर दक्षिण- 

अफ्रीका के जोहान्सबर्ग में ठाल्प्वटाय फार्म की स्थापना हुई, जहाँ पर हर कौम के पुरुष- 
स्‍त्री परस्पर मेल-जोल और स्वावलरूम्बन के आधार पर जीविका-निर्वाह करते 

थे, परन्तु जब हिन्दुस्थान मे सत्याग्रह की चारी आई, तब यह देखा गया कि यहाँ 

सत्याग्रह के विस्तार और अवधि दोनो नहीं आाके जा सकते थे। ऐसी हालत मे 

यद्यपि यह तो आवश्यक प्रतीत हुआ कि सत्याग्रही सेना-वायको को परिपक्व करने 

के लिये सत्याग्रह आश्रम की स्थापना तो की जाय, पर सत्याग्रही जेलन्यात्री वे 

छोग ही बने, जिन्हे कुटुम्ब-पालन का वोझ्म कत्तेंव्य-पय से विचलित न कर सके और 

जो एकमात्र सेवा-माव से प्रेरित होकर सर्वेत्याग करने को उतारू हो। इससे यह 
विदित हो जाता है कि गाधीजी की उपरोक्त घोषणा सहसा नही की गई। वह 
मूछ भावना का विकासमय वाह्मलूप था, जो आवश्यकताओं के गर्म से उत्पन्न 
होता गया। 
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(६) सत्पाग्रही आश्रम--भारतवर्ष, में आश्रम की प्रथा बहुत प्राचीन है। 
साधारणत आश्रम का जय व्यवस्था हुआ करता है। एक मत के लोगो के वास- 
स्थान को आश्रम फहते है! वहाँ पर उन लोगो के भोजन, ठहरने, विद्याष्ययन, 
प्रवचन तथा वार्ता आदि का प्रवन्ध रहता है। ऐसे व्यवस्थित स्थान का नाम 
आश्रम रखा जाता था , परन्तु व्यवस्थित स्थान के अतिरिक्त सामाजिक, 
वैयण्तिक जीवन के व्यवस्यित विभागों को भी भारतीय शास्त्रों में आश्रम कहा 
जाता है, जैसे--सेवाश्रम, वर्णात्षम, गृहस्थाश्रम, ब्रह्मचर्याश्रम, आदि। इसलिये 
माश्रम शब्द के अन्तर्गत भाव-समता, सहयोग-साधन और व्यवस्थित रूप का होना 
आवश्यक होता है, परन्तु इतिहास में यह प्रतीत होता है कि आश्रम शब्द का 
सम्बन्ध वी(रे-धीरे घासिक भावनाओं के भीवर ही सिमिट कर रह गया। प्राय 
सभी आश्रम ज्ञान और भक्ति के अड्डे वनते गये। कर्म-योंग की ओर उनका 
लक्ष्य हुआ ही नही, और हुआ भी, तो वह विरक्त-भाव-प्रधान देश भारत में, सकीर्ण 
समझा जाने रूगा। इन विरक्‍त-मभाव-प्रधान माश्रमो को कही-कही मठ कहते 
थे और उनके व्यवस्थापक को मठाधीश । उन्हे व्यवस्थित रखने के लिये सम्पत्ति- 
दान भी वहुत हं।ता था, जो सैकडो वर्षो के उपरान्त भी आज तक उन्हे जीवित रख 
सका है। गावीजी ने इस विरक्‍त भाव की प्रधानता के स्थान में ज्ञान और भषित 
से सम्पुटित कर्म-भावना जागृत की, क्योकि सृप्टि को किसी एक वृत्ति-प्रधान 
नहीं कह सकते हैं। यदि इस आवबुनिक युग मे, जब कि चारो ओर से कर्म 
घ्वनिययाँ उठ रही थी, वे ज्ञान-पोग या भक्ति-योग को पकडे बैठे रहते तो सम्योचित 
सम्गज-सेवा न कर पाते, और न उनकी ससार मे इतनी पूछ ही हो पाती। अतः 
उन्होने कर्म की ओर अपना लक्ष्य दौडाया। यही लक्ष्य उनका सत्याग्रह कहलाया। 
सत्याग्रह को फलीभृत करने के लिये उन्हे भावश्यकता हुई कि योग्य कार्यकर्त्ता--पोग्य 
तायक--भैयार किये जाय। ज्यो-ज्यो उनका कर्म-क्षेत्र बढा, त्यों-त्यो योजनाओं 
का विकास हुआ औौर निस क्रम से योजनाएँ विकसित हुईं, उसी क्रम से उन्होंने 
उन योजनाओं को कार्यान्वित करनेबालो की शिक्षा के लिये समय-समय पर 
भिन्न-भिन्न नाम देकर भिन्न-भिन्न स्थानों मे शिक्षा-केन्द्र स्थापित किये, जहाँ पर 
व्यावहारिक शिक्षा का ही महत्त्व रहता था। ये केन्ध दक्षिण अफ्रीका और हिन्दु- 
स्थान मे स्थापित किये गये। इन केन्द्रों का कर्म-क्षेत्र मे उसी प्रकार ऐतिहासिक 
महत्त्व है, जैसा कि शकराचार्य के विभिन्न पीठो का, झ्ञान-क्षेत्र मे आज भी माना 
जा रहा है। > 

सब से पहले ग्राघोजी ने सन्‌ १९०४ मे दक्षिण अफ्रीका से फिनिक्स सस्था 
(#स्‍श्ाए 5०६८०णध्या) की स्थापना उस समय की, जब कि सत्याग्रह की 
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उदय-कालीन लालिमा दिखाई दे रही थी। रसकिन की पुस्तक अनटू दिस लास्ट 
(सर्वोदिय) की तीन वातो से प्रभावित होने के फलस्वरूप फिनिक्स सस्था की 
स्थापना हुई। उन तीन सिद्धान्तों का उल्लेख गाघीजी ने यो किया है --- 

(१) सबके भले मे अपना भला है। 

(२) वकील और नाई दोनो के काम (अर्थात्‌ म्मननंसिक और शारीरिक 
श्रम) की कीमत एक-सी होनी चाहिये, क्योकि आजीविका का हक दोनो 
का एकन्सा है। 

(३) सादा, मजदूर का और किसान का जीवन ही सच्चा है। 

गराधीजी ने इनका उल्लेख करते हुए कहा है कि “पहली बात तो मैं जानता था। 

दूसरी का मुझे आमास हुआ करता था , पर तीसरी तो मेरे विचार-क्षेत्र मे आई 
तक न थी। पहली बात मे पिछली दोनो वाते समाविष्ट है, यह बात 'सर्वोदिय 
से मुझे सूर्य-प्रकाश की तरह स्पप्ट दिखाई देने लगी । सुबह होते ही मैं उसके अनुसार 
अपने जीवन को बनाने की चिन्ता मे लगा (और वेस्ट को ) सुझाया कि 'इन्डियन 
ओपिनियन' को एक खेत पर ले जाय वहाँ सव एक साथ रहे, एक-सा भोजन- 
खर्च ले, अपने लिये सव खेती कर लिया करे और बचत के वक्‍त मे 'इन्डियन ओपि- 
नियन' का काम करें। भोजन-खर्च का हिसाव लगाया गया उसमे काले- 
गोरे का भेद-भाव नही रखा गया। जो एक-सा भोजन-खर्च छेने (और) 
इस तजवीज में शरीक न हो सके, वे अपना वेतन ले लिया करे--किन्तु आदर्श रकखा 
जाय कि धीरे-धीरे सव कार्पकर्ता सस्थावासी हो जाय।/” इस तरह इन्डियन 
ओपिनियन के कार्य-कर्तताओं से वातचीत हो जाने के पश्चात्‌ घास-पात् से भरे हुए 
आवादी रहित फिनिक्स मे, जो डरवन से तेरह मील और नजदीकी स्टेशन से २ 
मील दुर था, सस्था की स्थापना की, वहाँ पर कुछ ऐसे मित्र और सम्बन्धियों ने 
वास किया, जो 'इन्डियन ओपीनियन के चलाने मे भाग छेते थे। इस के वाद सन्‌ 
१९१७ में जोहान्सवर्ग मे दाल्सटाय फार्म की स्थापना की गई, जो जोहान्सबर्ग से 
२१ मीछ और नजदीकी रेलवे स्टेशन लाले' (,3७४८7) से एक मील दूरी पर 
था। इन दोनो की सदस्य-सरूषा और कार्य-क्रमो को तुलनात्मक दृष्टि से पढिये, 
तो सरलता से पता लग जाता है कि एक सत्याग्रह की उषा-कालीन सरल मनोहर 
प्रतिमा है, तो दूसरी है उस परिवर्तित बढती हुई ज्योति की, जब हिन्दू, मुसलमान, 
ईयाई, पारसी, गुजराती, तामिलताडी, आन्ध्र-देशी सभी भ्रकार के पुरुष-स्त्री 

७७ आत्म-कया, खड २, पृष्ठ १०३-१०४-१०५-१०६, (फोप्ठक़ मे 

मेरा है) 
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अत्याग्रह' में भाग लेने छये ये, और जब उन्हें मोजन-पानी से लेकर पाज़ाना- 
सफाई तक अपने हाथ से करने की नौवत जेछो में आने लूग गई थी। स्वावलम्बन 
के हेतु बढईगीरी, चमारी मादि का काम मी अपने हाय से कराया जाना आवश्यक 
दिखाई देने लगा या, और सत्याप्रही यात्राओं के लिये अभ्यस्त बनाने के हेतु 
सस्वावासियों को कई मौल पैदल भी चलना पडता था। इस टाल्मठाय फार्म को, 
गावीवी ने अपनी आत्म-कया में, टाल्मटाय-आश्रम कहा है। 

इसके वाद जब याघीजी ने दक्षिण-अफ्रीका छोड हिन्दुस्तान को अपना 
प्रयोग-क्षेत्र बनाया, तव सन्‌ १९१५ में महमदाबाद मे सत्याग्रहाक्षम की स्थापना 
की। हिन्दुस्थान में सम्गज का विनाणकारी, अस्पृष्यता का प्रन्‍्च वडा जटिल था। 
विदेश-मात्रा कलेवार्लों को जाति-च्युत कर देते ये। जब विरादरीवालो को दण्ड 
स्वह्ृप रोटी-माजी दे देते तया तीर्ययात्रा कर जाते ये, तव वे विरादरी में सम्मिल्ति 
होकर एक साथ खा-पी सकते थे। विलायत से वैरिस्ट्री पास करके घर लछौट माने 
पर गरावीजी को स्वय यह जबरदस्ती का प्रायश्चित्त करने के लिये वाध्य होना पडा 
था। दूसरों के साथ वेठकर या उनके हाथ का पका हुआ भोजन कर लेना यदि 
एक ओर पाप समज्ा जाता था, तो दूसरी ओर अन्त्यज कहलाये जानेवाले भाई- 
वहिनो को छू लेना भी वर्जनीय था । नत्याग्रही के सम्मुख एकात्मीयना रहती है, 
यह हम अच्छी वरह से एक वार नही, कई वार देख चुके हैं। इसलिये गाघीजी ने 
वावजूद कुछ वाहरी विरोब के, अन्त्यजो को आश्रम मे प्रवेश कर सम स्थान का नियम 
रखा, और यह भी नियम वनाथा कि सव आश्रमवासी एक ही भोजनाऊूय मे भोजन 
करेंगे। आश्रम का स्थान पहले अहमदाबाद के निकटवर्ती कोचल नाम के एक छोटे 
में गाव मे श्री जीवनलाल वैरिस्टर के मकान मे था , परन्तु चूंकि गाधी का आदर्श 
आश्रम को शहर या गाव से दूर रखना या, इसलिये उन्होंने जेल के निकट कोच 
गाव से कुछ दूर एक खाली जमीन पर आश्रम बनाया, बौर बहुत सोच-समझ के 
पत्चात्‌ उसको सेवाश्रम, तपोवन आदि ने कहकर 'सत्याग्रहाश्षमँ नाम दिया। 
यह नाम गाघीजी को क्यो पसन्द हुआ, यह उन्हीं के मब्दों मे देखा जाय। उन्होंने 
कहा है कि 'हम लोगो का उद्देझ तो सत्य की पूजा, सत्य की शोव करना, उसी 
का आप्रह रखना, णौर दक्षिण अफ्रीका में जिस पद्धति का उपयोग हम लोगों से 
किया था उसी का परिचय मारतवासियों को कराना, हमे यह भी देखना था कि 
उसकी शक्ति कौर प्रभाव कहाँ ठक व्यापक हो सकती है।. उस में सेवा और 
सेवा-पद्धति, दोनो का भाव अपने-आप का जाता था।”* और “यद्यपि तपरचर्या 
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हम लोगों को प्रिय थी, फिर भी यह नाम हम लोगो को अपने लिये भारी मालूम 
हुआ।”** उस समय “आश्रम की प्रवान प्रवृत्ति बुनाई के काम की थी। 
इसलिये पहले वुनाईघर फी नीव डाली गई ।”“* खादी के कपडो को वनाकर पहनने 
की क्रियाओं को आश्रम-वासी उस समय कुछ नही जानते थे। कपास को हाथ से 
ओटदना, धुनना, पीौनी बनाना, कातना और फिर बुनना--इन कियाओ का बडा रोचक 
विकास क्रमश होता गया, तव कही हाथ की बनी हुई छुद्ध खादी का कपडा 
आश्रमवासी वना सके। सन्‌ १९०८ तक गाघीजी ने चर्खा और कर्षा देखे ही न 
थे, हा्ाँ कि /हिन्द-स्वराज” मे उन्होने चर्से द्वारा ही भारत की सुखमरी-गरीवी को 
मिटाने की वात लिखी थी। “जब मैं” गाघीजी का कहना है, 'सनू १९१५ मे 
दक्षिण गफ्रीका से भारत आया, उस समय भी मैंने चर्खे के दर्शन तो नही ही किये 
थे। आश्रम खोलने पर एक कर्षा ला रखा था। और कर्षा ला रखने में भी मुझे 
बडी कठिनाई हुई |” कर्घा मिला सही , पर बुनता जानते ही न थे। इसलिये 
पहले देशी मिलो के सूत को लेकर बुनाई की नीव डाली गई और फिर कपास 
ओठटने से लेकर बुनने तक की समस्त क्रियाओं का हाथ से करना एक-एक करके 
सिखलाया गया। 

परन्तु केवल सत्याग्रही की शिक्षा पाने और खादी के कपडे बनाने ही से 
स्व॒राज की स्थापना थोडे ही हो सकती थी। सत्याग्रही का काम केवल इतना ही 
नही रहता कि सामाजिक कुरीतियो और राजनीतिक अत्याचारो का विनाश कर 
डाले ? उसका कर्त्तव्य त्तो यह रहता हे कि एक ओर वह वुराइयो का घ्वस' करे, 
और दूसरी ओर अच्छाइयो की रचना करे, तव कही सच्चा स्वराज मिल सकता 
है। इसलिये विविध रचनात्मक कार्यो की प्रेरणा की पूर्ति के अभिप्राय से जिला 
वर्धा (मध्यप्रान्त) के सेगाव' में सेवाग्राम' की लगभग सत्‌ १९३४ मे स्थापना 
की गई। ग्रामीण जीवन को स्वावरूम्बी वनाने और भारतीयों की भुखमरी मिटाने 
के अभिप्राय को लेकर वहाँ पर गृह-उद्योगों को पुनर्जीवित करने की शिक्षाओ का 
प्रवन्ध किया गया। इस सेवाग्नाम' का नाम ही इस बात को सूचित करता हैं कि 
वहाँ के वासी जन-सेवाओं को करनेवाले है। हिन्दुस्थान के घरेलू उद्योग, मश्ीनयुग 
तथा विदेश्षी राज्य की शोपण-पद्धति के कारण मिट चुके थे, यह्‌ सब को मालूम 
है। उन उद्योगो को फिर से जारी करने, और कुछ ऐसे नये उद्योगो को हथियाने 
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की गरज से, जो स्थान और समय के मतृकूल थे, पह सेवाग्राम वसाया गया। इस में वे 
लोग ही वास कर रुऊते बे--चाहे पुर॒प हो या स्तिया--जो उस के नियमों का पालन 
का गृह-उद्यायों में भाग के और देश के ल्वि जादशेस्प बनें। खादी-विभाग के 
अतिरिक्त कई विभागों का काम चलाया गया, जैसे वटईगीरी, छोहारी, कौगज 
बनाना, मवमक्ती-पानन जौर शहद वनाना, कृषि आदि। हर विभाग का हट 
कार्य हब-मेहनत से किया जाता था। मीन ये द्वारा नही किया जाता था, क्योंकि 
गावी-युद्ध मभीन-युग के विदद्ध ही तो था। हव-मेहनत के उद्योगों को सफठ बनाने 
के लिये कुछ न कुछ यत्रो अपवा मतीनो की जरूरत तो रहती ही है, जैसे-नवर्वा, 
कर्चा, हल, ववर आदि बाखिर यत्र या मधीन ही तो हैं। ऐसे नव यत्रो का प्रयोग 
किया जाता था , पाज्तु वे ही यत्र प्रयोग में लाये जाते थे, जो देग के कारीएर ही 
बना सकते थे। गरऊ बह कि यह एक ऐसी जबरदस्त स्कीम थी कि उसके अनुसार 
कार्य चलाये जाने से देश का हर व्यापार और रोजगाएः एवं कच्चे माल से लेकर 
पक्के माल तक की समस्त फ्रियाएँपुन जायूत हो जाती, और घर-घर के वाल्क, 
बुद्र, युवा, पुरुष, स्त्री सभी भुखमरी और वेकारी से वच सकसे। गावीजी जानते 
थे कि आायिक स्थिति का ही हाय मनुष्य के बाह्य जीवन को नुखी-दुवी बनाते 
में रहता है, बौर आधिक स्थित्ति उद्योगो की चारो और से पुन स्थापना के बिना नहीं 
घुबर सकती। इसलिये मेवाग्राम का वंडा महत्त्व है। चूँकि रचनात्मक कार्य 
का वटा महत्व था बौर चूँकि नेगाव (सेवाप्राम) सस्‍्या को चादर्श बनाना या, 
इसलिये गावीजी वही पर कुछ वर्षो तक स्थिर रूप से वन गये, ताकि सस्‍्या के 
कार्य में शियिलुता न आने पाये और अहिसा के स्थान में हिसा-भाव लेशन्मात्र भी 
प्रवेश न कर सके। उद्योगों के पुनदत्वान के अतिरिक्त विचार-परिवर्तत करना 
भी जल्री था। आज के वालक कल के समाज के कर्णघार होते हैं। अत उन की 
शिक्षा के लिप मी सेगाव में एक पाठशाला खोली गई। नवीन अहिसात्मक आर्थिक 
और राषनीतिक व्यवस्था को चछाने के लिये इस प्रकार की नवीन धिक्षा-पद्धति 
की आवश्यकता थी, जो ऐसी सिक्षा-दीक्षा दे कि हर वारूक-चालिका को जौद्योगिक 
कित्राओं के साथ-साथ पटना-लछिखना भी सिखा सके । जब पढ-लिख जानें पर हर 
मनुष्य जीविका-उपार्जन के सावन से युक्‍त रहेगा, तव वह न तो भूखो मर सकेया 
और न दूपरे के प्रति उनसे इंपा-द्रेघादि उठने का अवक्ताण दो मिलेगा। परियाम बह 
होगा कि हर मनुष्य अपने-अपने कार्य मे सलग्न होकर देश वा सम्गज के उत्पादन 
में अहिधात्मक रूप से वृद्धि करेगा। ग्राधीजी इसे नई तालीम कहते वे । यही 
नई तालीम बुनियादी तालीम (9०58० व्वैप्रव्बध०ा) भी कहलाई। गावीजी का 
तो यह कहना घा कि यदि नई तालीम सुचारू रूप से चलाई जायगी, तो 'प्रामों 
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में खादी का प्रचार बहुत जल्दी हों सकेगा, क्योंकि बच्चों के तालीमी समय में 
जितना सुत दे कात सकेंगे, उतना सूत पुरे गाव के लोगो के वस्त्रों के लिये काफी 
होगा और वस्त्र भी यथासम्भव सस्से से सस्ता पड़ेगा।” रचनात्मक कार्य की 
व्यापकता और स्थिरता केवल सौ-पचास आश्रम-वा सियो के द्वारा कुछ उद्योगो को 
कायम करने और एक स्कूल के खोल देने से प्रप्त नही हो सकती | वे केवल भादर्ण 
का काम दे सकते है। उत्तका अनुकरण जब तक देढा के भिन्न-भिन्न भाग नही करे 
तब तक स्वराज की स्थापना भला कैसे हों सकती थी। इसलिये माश्रम की गति- 
विधि के साथ ही अन्य सस्‍्याओं के द्वारा भी भिन्न-भिन्न रचनाताक कार्य चलाये 
जाते थे। ये संस्थाएं अखिल भारतीय काग्रेस से सम्बन्धित थी। उसके नाम ये है--« 
अखिल भारतीय चर्ता सप, हरिजन सेवा सप, अखिल भारतीय ग्रामौद्योग सघ, 
हिन्दुस्पानी तालीमी सध, गौसेवा सघ। सन्‌ १९४५ में इत पाचो की सम्मिलित 
समिति' बनी। बाद भें हिन्दुस्थानी प्रचार सभा, कस्तूरवा गावी स्मारक ट्रप्तट, 
मैवजीवन ट्रस्ट, प्राकृतिक उपचार ट्रस्ट (एक/ए० एपा6 7७७0), हिन्दुस्थाती 
मजदूर संघ, और पश्चिमी भारतीय आदिवासी श्रश्कि सब नाम की छ रचता- 
त्मक संस्‍्थाएँ ओर बढी, जो सब मिलाकर ग्यारह हो गई, और मार्च सन्‌ १९४९ 
में वे सब अखिल भारत सर्वप्रेवा सघ' के नाम से सम्मिलित कार्य करते पर 
राजी हो गई ।! परन्तु उसी समय सेवा-आम-सम्मेलन में विनोवा भावे ने एक 
नये सध की स्थापना की, जिसका नाम सर्वोदय समाज' रखा। इसकी भूमिका 
अखिल भारत सर्वस्तेवा सध की मूमिका से भिन्न रखी गई। अखिल भारत सर्व 
सेवा सघ' का काम है समस्त सम्मिलित रचनात्मक सस्यानी के कार्यो का व्याव- 
हारिक शिक्षण देता, भौर सर्वोदय समाज का काम है--सिद्धान्त और पिधार 
प्रदान करता।/ इस समय जब कि कांग्रेत भ्रष्टाचार की ओर बह गई है और 
फलत कांग्रेस के अन्तगेत जीवित रहने की आकाक्षी उपरोक्त रचनात्मक सस्थाएँ 
मृतआ्ाय है, गाधी-सिद्धातो के भक्तों की आशा-दष्टि विनोदा भावे की अध्यक्षता 
में जीवित सर्वोदय समाज की भोर आकर्षित हो उठी है। भविष्य जो हो। 
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रचनात्मक कार्य करने वाली सम्थायों में एक सस्वा हरिजन सेवा सघ' 
नामी भी थी, जैसा हम अनी ऊपर बह जाये हैं। उसका क्रम यही था कि 
हरिजनों का उद्धार को | अस्पृश्यता का रोग मिटा देने से समाज में इच्छित 
उनति होने की सम्भावना उस समय तक नहीं हो सकती थी, जब तक कि हरिजनो 
के जीवन को उच्च श्रेणी का न वनाया जाय। उनवे रहन-सहन, सानेयीने और 
जाचार-विचार में उच्चता छाये बिना जस्पृश्यता मिटाये जाने में भी कठिनता 
थी, क्याकि निकृष्ट कार्यों वे प्रति जो घृणा की भावना होती है, उसे प्रेम वे आधार 
पा तमी हटा सकते हैं, जब पर-पक्षवाला शुद्ध और साफ रहने लगे तया पाना- 
पीना व आचार-विचार भी सुपर छे। इसके लिये ग्राधीजी ने यही उपयुक्त 
समझा कि थे स्वय हरिजनों के बीच में रहे, ठाकि वे झोग उन की जीवन-क्रियाओ 
का अनुकरण करें और अपने-आप उच्च बनने का प्रयत्त करने लग जाय। अंत 
सवाप्राम से डेरा-डडा उठाकर--गाघीजी का डेरा-डटा धा ही वक्‍्या, वेवल एक 
डेढ़ हाथ का पठा और चर्वा--आप देहली में हरजनो के वीच रहने छो। तब से 
वह स्थान हस्जिन-कालोनी (स्लब्याणा 0००7७) कहटाने लगा। यह भी 
सत्याग्रही का एक आश्रम ही है | साधु पुरुष जहा अकेले पहुँच जाते हैं, वही पर 
बहुत-से सायुलृत्ति के आदमी भी उन्हें घेर कर वस जाने हैं। हरिजन-कालोनी 
भी इसी तरह का जाश्रम चने गया था। हरिजन-अस्पृश्यता का काटा समाज में 
बुरी नरह में चुमा हुजा घा, और उसे निकालकर फेंकने के लिये गायीजी ने इसी 
तरीके को उत्तम समझा था। इस तरीके के द्वारा एक भोर तो हरिजनो के साथ 
उठता-वैठना, मेल-मिलापहीता था, और दूसरी ओर उन्हे यानी हरिजनो को अपनी 
आदतों को उन्नत करने के लिये नत्सग प्राप्त होता था। हिन्दुस्थान के विभाजन 
के समय, हिन्दू और मुसलमानों के बीच जो भगदड गौर उपद्रव मच गये थे, उन्हें 
थान्त करने के लिप्रे गावीजी यहा से नोआखली जादि स्थानों को भागे-भागे पहुँचे 
थे जौर उस भयकर ज्वार-भाटा को झान्त करने में अद्विनीय शक्ति दियाई थी 
कि इतने मे हत्यारे गोडसे को वे न सुहाये और उसने उनका देहान्त कर डान्छा । 
हुईं गायीजी द्वारा स्थापित किये गये आश्रमों की झाकी । जिस प्रकार 
सौयंमण्डल में सूर्य का, और घरीर मे नाभि का महत्त्व होता है, उसी प्रकार समाज मे 
इन आश्रमी का महत्त्त समझना चाहिये। फिनिक्स-स्थापना, टाल्मटाय-फार्म और 
सत्याग्रह अबवा सावरमती आश्रम आवादी से कुछ दुर जगली-मूमि पर बसाये गये, 
क्योकि वहा सत्याग्रही' सिपाही तैयार किये जाते थे , परन्तु सेवाग्राम तथा हरिजन- 
कालोनी का आवादी के निकट एवं आवादी के वीच रहना आवश्यक था, क्योंकि 
वहा जन-मसम्पर्क कायम कर छोगो के मन में सहयोगी व्यवस्थात्मक भावनाओं को 
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जागृत करना था। योतो सभी सत्याग्ररियों के लिये यस-नियमी का पाठन करना 
आवश्यक था, जिनका वर्णन गत अध्याय में हो चुका है, तयापि गायीजी ने जाश्रम- 
यासियो के लिये रास तौर पर दुछ नियम बना रखे ये, जिनका पालन करना हर 
आश्रमयासी का कर्तव्य था। उन मे से युछ मूल नियमो का उल्लेय हम ने पुस्तक 
के परिशिप्ट न॒० २ में पाठकों के छाभार्य फर दिया है। यह तो हम जानते ही 
हैं कि ससार परिवर्तंनभील है और मानुपिफ ऋृतिया अन्तवान होती हैं। इसलिये 
यह बात निश्चित है कि गायीजी द्वारा की गई उक्त स्थापनाएँ कुछ दिनो में मिट 
जायेगी, और सम्भव है, उन्हे स्थापित बरने वाली मावनाएँ भी चुछ अससे के बाद 
विस्मृत हो जाय । फिर भी यह तो प्रतीत होता ही है कि अमर सत्य के साथ गाघी- 
जी ने अहिसात्मक सत्याग्रह-सिद्धान्त को भी अमरता प्रदान कर दी है। 

परिस्थितियों के अनुसार, यह हम सभी जानते हैं, आश्रम बनते-मिटते रहते है, 
और यह 'भी हमे विदित हे कि शाश्रमो की स्थापना तथा उनका कार्य-क्रम अपनी- 
अपनी भावनानो के अनुरुप हुआ करता है। सच पूछा जाय तो आश्रम घब्द में केवल 
एफ ही भावना निगृद् है, जो उसके प्रथवफरण से जानी जाती है। वहू शब्द उसी 
प्रकार बना है, जैसे आग्रह” जिस के? अर्थ पर हम पहछे विचार कर चुके है। श्षम' 
(श्षाम्यति, श्रात्त) सम्कृत भापा की एक मूल किया है, जिया अर्थ होता है, प्रयत्न 
करना, मिहनत करना, तप करना, विश्वात होना ।/ अन्तर्दृष्टि से देखने पर तप! 
शब्द में भी प्रयत्त फाने का भाव विदित होता है। इसलिये आश्रम का अ्थ॑ 
होता है श्रम फो नारो ओर से अपनानता/। अत सच्चा जाथ्रम वही है, जहां 
पर श्रम किया जाय, न फि जहा ज्ञान या भक्ति की आह में गोप्ठिया करते हुए 
निठल्ले बैठा जाय। ज्ञान और भत्ति की चर्चा आश्रम मे न हो जौर फेवल श्रस्‍--- 
अम यानी कर्म ही हो--बह हमारे कहने का तात्पर्य नही है। तात्पर्य यह है कि 
आश्रम लोफिक जीवन का परिचायक होता है। लोकिक जीवन मे कर्म प्रधान रूप 
से दियाई देता है , परन्तु यदि कोई कहे कि वह फेवछ कर्म रूप ही है, तो उसकी भूल 
होगी। जीवन, कर्म, ्ञान और भक्ति के योग को कहते है। गणित-शास्त्रीय रुप मे 
बताया जाय, तो हम कहेगे “कर्म जान --भवित--जीवन” | भवित् और ज्ञान का 
यही अर्थ न जानने के कारण लोग उनका नाम सुनकर नाक-मौंहू सिकोडने लगते 
है, पर यथार्थत इस तिसयोग के बिना हमारा जीवन टिक ही नही सकता। गाघी 

८५ देखो भिडे फा सस्कृत-अग्रेतो कोश, जिस से निम्न छेख है-- अम्‌ 
(शआआम्यति, श्रात) 70 ७लाप कल, गो, ब०प४, 3 70 एलकफ्यिा 
2फ्राटा6, 3 30 72० ८४7९0, 
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झा जीवत, और इतर्यि इसे आश्रम भी, इसी लिप था आयाश्ति थे। गहने 
को ये तीन भिऊशभिन है पर 7 थे एप टी के रूप) भाएतीय सच्यद्षाति मे एफय 
भा ही मरत्व है, यौ। पही एक्ट का भाप आश्रम शब्द मे जोत-प्रात है। इसीडिये 
हम देखते है कि भातीय सारित्य में सम्पूण जीवन रो भरवा जीयन मे भागों व, 
घहुवा जाथाः घत्द वे पाये यार प्रदर्शित बाते हैं, वैमे--वीरनाथ मे, वर्णाय्रम, 
परद्धालर्यात्रिम, गृहस्वाशम इस्या दि। जटा पपत्य क्यवा एपरट का भाव जिप्रमान हो, 
वही कम में नैप्रम जयया प्रत्यक्ष अधातिय में ज्ञगार्यि शान्ति (7णव शगणीप्जोए 
पा ७८७७9) रह सती है। इवारियि मारी अल्यमति के जनुपार घाथ्रम घढद 
में जम सौर वानत दा विपरनियत भावा का समयेध जिया हुआ मिलता है। आ 
जा स्थान या यीवन या जीवशाश अम' और 'श्रात्त' युबत, अबरा कर्म ज्ञान मवित- 
युवत्र एात्व से रा हो, एए हमारी समयमे, नाश्र्मा णरा ही नही जा गाना । 

(७) उत्याप्रही मैपुष्य अर्थात्‌ पुपित-फौशत्य ((४८७७)-- "योग वर्भपु 
कौगलम्‌” गीता पे “से प्रमाण थे जाघार पर हम यू से वह चुये है कि करने 
योग्य कार् का उ्तस्तापूयर बहने कफ नाश ही या है। इप्रलिये जब कीर्य युद्ध 
या समर्ध किया लाय--बरे बढ़ व्यक्तिगत रे) या सासूरिकि---लय उसे यूव सोच- 
दिचार के बाद ही करना चारिये, भौर उसे करते सम्य सत्यन्त चातुय से काम 
हेना चाहिये । जय संकल्प उतर और अनदिग्प हो, साधपदोष-रहित हो, तथा 
संगस्त क्रियाएँ निपुणनापूवक विल्गटी जाय, तभी बह कर्म योग दाब्द से विभूषित 
किया जा सकता है। जिस प्रवार हिसात्मव युद्ध में सिद्धि के हेतु युक्तिकौशल 
आवदध्यक्ष हाता हैं, उप्री प्रद्याण अश्तित्म्व युद अर्थात्‌ सत्याग्रह को सफलीमूत 
बनाने के लिये नैपुण्य वी जरत हाती है। यह हम जानते है वि. सेनाख्यूह, मोर्चा 
लेना, आकश्ण करना, बचाय-मीति का आश्रय छेनो, कभी जागे प्दना---कमी 
पीछे हटना इव्यादि फ्िय्ाएँ यड-स्थल में जारी रहती हैं। ऐसी ही क्रियानो 
का अपना कर सस्याप्रही नायक को भी मसत््याग्रही युद्ध चलाना पढ़ता है। पन्‍्तर 
केवल यह होता है कि हिसात्मक युद्ध के समय सत्य और असत्य का, हिसा 
और अहिसा का कोर्ट र्थार नही रसा जाता । केवल जपना मतलव भर गाँठना 
चाहिये, फिर उपाय चाहे जैसे हो, इपझ्ी परवाह कुछ भी नहीं रहती । इसके 
विपरीत सत्याग्रह के सग्य केवल सत्य-अहिसा-प्रेम का आश्रय लेकर सघर्प में 
जूदे रहना पडता है। वहा छल-छिद्र का, देष-क्पट का सामो-निक्षान भी सायक 
वरदाब्त नहीं कर सकता। यदि कोर्ट भी सत्याग्रही सैनिक इस अपराध को करता 
हुआ पामा गया, तो वह सत्यायही सेना से तत्काल मछूग कर देने योग्य हो जाता है, 
क्योकि अहिसा में छेशमात्र भी हिसा रही, तो सिद्धि प्राप्ण नहीं हो सक्‍ती। यदि 
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हिंसाश छिपा रहा और प्रत्यक्ष मे युद्ध-फल मिल भी गया तो भी वह ग्राह्म नही 
कहा जा सकता, क्योंकि वह दूषित साघन से प्राप्त हुआ होता है। वहा तो आत्म- 
शुद्धि का प्राप्त करना ही सिद्धि कहलाती हे, वाह्य फल मिले या न मिले, वाह्म 
विजय हो या न हो | इसलिये जिन्हे गाघीजी के सत्याग्रही युद्धो का ज्ञान है, 
उन्हे भली-भात्ति विदित है कि वे कभी तो आगे बढ जाते थे और कभी पीछे हट 
जाते थे, कभी युद्ध-विराम कर सधि की वात करने रूगते, तो कभी न्ुटियो को देखकर 
सत्याग्रह स्थगित कर देते थे। ऐसे-ऐसे कई मोके आये, जब दर्शकगण एव सत्या- 
ग्रही सैनिक भी युद्ध के जोश और रफ्तार को देख कर सफलता को अपने हृ्यो से 
रखी हुई समझते थे, तभी गाघीजी ने सत्याग्रह को थाम देने अथवा बन्द कर देने के 
ऐलान कर दिये, जिससे जोशीलो के हृदय पर ठडा पानी पड गया, और करोवियो 
के भीतर गाघी के प्रति इतनी आग भडक उठी कि वे उन के भक्त सैनिक होते हुए 
भी उन पर टूट पडे तथा उन्हे इस बुरी तरह से मारा-पीटा कि उन के मरने मे कोई 
कसर न रही। इस के दो प्रमुस दुष्टात उल्लेखनीय हे । एक है दक्षिण अफ्रीका 
का और दूसरा हिन्दुस्थान का। सन्‌ १९०६ मे दक्षिण अफ्रीका मे एक ऐसा हुव्म- 
त्ामा निकला कि द्वान्सवाल मे रहने वाले हर एक मर्द औरत और आठ या आठ 
वर्ष से अधिक आयु वाले वालूक को एशियाई रजिस्ट्रार के दफ्तर मे अपना नाम 
दर्ज कराके रजिस्ट्री का प्रमाण-पत्र हासिल करना हींगा | यह हुंक्मनाणा आगे 
चलकर काला कानून' (8/80: &८०) के नाम से पुकारा जाने लूगा। इसके विरघ 
में सत्याग्रह शुरू हुआ। लोगो ने नाम दर्ज कराने से इन्कार कर दिया और आजना- 
भग करने वाले जेल भेजे जाने छगे। इस प्रकार का युद्ध लोगो ने पहले-पहल 
देखा था। गाघी के नेतृत्व मे हिन्दू, मुसलमान, पारसी, पठान आदि बहुत-से 
हिन्दुस्थानियों ने इस मे बडे उत्साह से भाग लिया । डेढ़ सो सत्याग्रही जेल भेजे 
जा चुके थे कि सरकार सुलह करने की सोचने लगी! राज्याधिपति जनरल 
स्मदस ने इसके लिये गाधीजी को बुलाया और यह तय हुआ कि एक खासी सस्या 
में हिन्दुस्थानी अपने मन से अपने नाम दर्ज करा ले और सरकार सब कैदियो को 
जेल से मुक्त कर देगी एवं काला कानून रह कर दिया जायगा। कैदी छोड दिये 
गये और गाघीजी ने नाम दर्ज कराने की वात के विषय मे समझाना वुझाना प्रारम्भ 
किया। सत्याप्रह का काम बडे उत्साह से चल रहा था कि इतने मे वह सरकार के 
उक्त आश्वासन के कारण वन्द कर दिया गया। कुछ लोगो को बुरा रूगा। ऐसे 
लोगो मे से एक मीर आलम नाम का पठान भी था, जो गघीजी का बडा प्रेमी, 
पुराना मुवविकल ((४०४४८) था। गाघी के इस राजीनामें की वात सुन कर उसे 
बडा क्रोध आया। गाघीजी से उसने वी वेरुखी बाते की और जब कि गाघीजी अपना 
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नाम दर्ज बराने रजिस्द्राए वे दप्तर को जा रट ये, तव उसने पीटे से एक छट्ठ 
ऐसा मारा कि गाबीजी का सिए फूट गया और वे बेहोश होफ़र गिर पढ़े। उस के 
साथ जौर भी आदमी ये, जिन्होंने भी गाधीजी को खूब पीटा और रूतियाया । 
गापी इस बुत तरह से पीटे गये यि मुश्किल से मरते-मरते बचे। फिर भी उन्हंनि 
कमी नही चाहा कि आश्मगकारियों पर मुकदमा चछाया जाय और दण्टित किये 
जायें, परन्तु उनसे वार-दार मना करने पर भी पुलिस को अन्य लोगो के आग्रह 
के कारण मुकदमा चलाना पडा, जिस में गायीजी की घदादत के विना ही मीर 
आलम और उसके एक साथी का सजा हुई ! दुपरा उदाहरण है, हिल्दुस्थान का । 
गुजरात के 'सिटा जिले मे अकाल के जैसी स्थिति होते से वहा के पाटीदार जमीन- 
कर माफ करवाने वे' लिये प्रयत्त बर रहे ये ।.. छोगो की माय ऐसी साफ भौर 
हलकी थी। कि उसके डिये लडाई लड़ने की भी जरूरत नही होनी चाहिये। 
(परन्तु) सरकाए को वहू बसहस्य लगी । जितनी विनय की जा सकती थी, उतनी 
कर लेने के वाद साथियो के साथ सलछाह करे मैंने (गाँधी ने) सत्याप्रह करने यी 
सडठाह दी। शुरू के दिनो में लोगो में पृव हिम्मत दिसाई पड़ती थी। 
जब्लीदारों ने लोगो के छोर वेचे, घर में से चाहे जो माल उठा ले गये । 
चौथाई जुरमाने के नोटिस निकले। किसी गाव वी सारी फसल जब्त हुई। (फडत ) 
लोग धवण गये। कुछ छागो ने जमीन-महसूल मरा। दूसे यह चाहने छगे कि अगर 
सरकारी अफ्सर ही हमाए कुछ माल जब्त करवे' महसूल भदा कर लें, ता हम सस्ते 
ही छूटे ।/ इसके वाद रोछेट एक्ट, जलियावान्श बाग, मार्यछ छा की घटनाएँ 
घटी, जिनके कारण सरकार जौर जनता दानो की ओर से कई प्रकार की ऐसी भूले 
हुई कि सन जगह घान्ति-मंग का दृश्य दिखाई देने रूगा। गापीजी ने दोवो को 
सलाह दी , परल्‍्तु दोनो ने न सुनी। “न लोगो ने गुनाह क्यू किये, और न सरकार 
ने ही माफ किया।” इस पर गाघीजी से “कई मित्र नाराज हुए! और 
उन्हें (मित्रों को) ऐसा जान पटा कि जगर मैं (गाधी) सर्वत्र शान्ति की आया 
रकतूँ जौर यही सत्याप्रह की झर्ते हो, तो फिर बडे पैमाने पर सत्याग्रह कमी चल ही 
न सकेगा। मैंने (गाघी ने) इस से अपना मत-भेद प्रकट किया।”? ऐसी दशाओ में 
गावीजी का कहना है “मुझे यह रयाछ हुआ कि सेडा जिले के तया ऐसे ही दूसरे 
लोगो को सविनय भग करने के लिये निमत्रण देने मे मैंने उत्तावली करने की भूल की 
थी, और वह भूल मु्ये हिमालय-गैसी चडी जान पडी। मैंने इमे कवूल किया। 
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इसलिये मेरी खूब ही हसी उडी थी।”“ गाघीजी का सिद्धान्त है कि जब कोई 
अपने रज-समान दोष को पर्वेत-जैसा, और दूसरे के गज-समान दोप को राई 
समान समझने लगता है, तब कही वह सत्याग्रही होने का अधिकारी वन सकता 
है। ज्योही उन्हे विदित हुआ कि लोगो मे यह क्षमता नही आ पाई कि वे सविनय 
भग के नियम का पाऊून कर सके, त्योही उन्होंने उस भूल को, बावजूद छोगों 
की नाराजी और हसी-ठट्ठा के, स्पष्ट रूप से स्वीकार कर लेना ही श्रेयस्कर 
समझा। 

उपरोक्त दो घटनाओ से यह सिद्धान्त निकलता है कि सत्याग्रही सदा सुलूह 
करने के लिये तैयार रहता है, वह सदा अपनी भूल को वडी खुशी से खुलेआम कह 
डालता है, वह अपने छोटे-से दोष को बहुत वडा करके देखता है और दूसरे के 
बहुत बडे दोषो को बहुत छोटा गिनता है। गावीजी का सत्याग्रही युद्ध हा रजीत को 
लेकर नही होता, बल्कि इसलिये होता हे कि विरोधी बिना किसी दवाव या वल के, 
बिना किसी छल या कपट के सद्विचारी वन जाय, और यह तभी हो सकता हें, 
जब वह अपनी भूल को समझ ले एवं उसके विषय में पश्चात्ताप भी करने लगे । 
विना पदचात्ताव के उस का विचार-परिवर्तेन नही हो सकता, और जब विचार- 
परिवर्तन न हो, तो कायिक परिवर्तन कहाँ से होगा । इस विचार-परिवर्तन के लिये 
सत्याग्रही को अपनी ही ओर से सानुकूल वातावरण तैयार करने की आवश्यकता 
होती है। परिचित युद्ध मे जब शत्रु किसी सकटावस्था मे होता है, तभी उस को तहस- 
नहस कर के उस से परवश अपने मन के मुताविक शर्ते लिखा कर सचिपत्र लिखा 
लिया जाता है। इस प्रकार की सचि विद्वेष-पूर्ण, कटु, सदा कसकने वाली होती है , 
परन्तु सत्याग्रही पर-पक्ष के सकटकाल का छाभ नही उठाता, वल्कि वह उस को 
सकट पार करने मे मदद पहुचाता है। वह मौके-मौके पर मीठे बोल बोलता, 
सहानुभूति वताता, कटु और घृणापूर्णं शब्दों के द्वारा आघात नही पहुँचाता, तब 
कही पर-पक्ष उस की ओर आकर्षित होता है और सत्याग्रही को सच्चा मित्र 
समझने लगता है। जब ऐसा वातावरण वना लिया जाता है, तव पर-पक्ष के 
विचार-परिवर्तित होने की सम्भावना होती है । यदि इस प्रकार के आत्मा- 
नुशासन से सत्याग्रही का जीवन कसा हुआ रहे, तो जन-कल्याणकारी सुरूहनामे 
का, थोंडे या बहुत काल मे, होना वहुत सम्भव हो जाता है। 

सुलह करने का जो महत्त्व सत्याग्रह क्षेत्र मे है, वह गाघीजी के शब्दों मे ही 
देखिये । उन्होने कहा है कि “में तो मूलत सुलहवाला मनुप्य हूँ, क्यों कि मुझे कभी 
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यह निश्चय नही रहता कि मैं सही हूँ ।/* इसी कारण एक दुमरे स्थान पर उन्होने 
बताया है कि सत्याग्रह अर्थात्‌ “अहिसात्मक युद्ध का उद्देश्य रहता है सदा सुलह के 
लिये तत्पर रहना, न कि कभी किसी पर जन्म करना या कि उसे नीचा दिखाने की 
कोशिश करना ।/” परन्तु सुलह का अर्थ यह कभी नहीं होता कि मूल वात ही 
किसी प्रकार छोड दी जाय। यदि मूल वात छोडी, तो! भसलियत का ही समपंण 
हो जायगा, और जव असलियत ही चली गई, तो फिर सत्याग्रही के पास बचा ही क्या 
रहेगा ! तव तो देना-देवा ही हुआ, लेना कुछ भी नही रहा । यदि ऐसा न हुआ, 
तो वह सुलहनाग्ग ही कैसे कहा गया, क्यो कि सुलह मे दोनो देने-लेने की वात मानी 
जाती है। हों, सत्याग्रही मूल के अतिरिक्त जो अन्य अनावश्यक वाते होती हैं, उन को 
छोड देने मे कोई हिचक नही करता । गरज यह कि कहने के लिये तो यह है कि कायिक 
वल वाले युद्ध मे जिस प्रकार दाव-पेच लगाये जाते है, उत्ती प्रकार सत्याग्रह युद्ध मे 
भी लगाने की जरूरत पडती हे , परन्तु यथार्थ वात यही है कि दोनों के दाव-पेचों 
में जमीन-आसमान का फर्क रहता है, क्योंकि दोनो के मूल-वीज ही मे निपट 
भिन्नता रहती हे । 

(८) सत्याग्रही मनुशासन या नियत्नण (0/52०076)--पाठकों को यह 
वात सदा स्मरण रखना चाहिये, और वह यह कि जब कभी कोई प्रश्न सत्याग्रह- 
सम्बन्धी पेण हो, तो फौरन उस के दो पहलुओं पर घ्यान दौडा लेना चाहिये । 
येदो पहलू वे ही आन्तरिक और वाह्य--वौद्धिक और कायिक हे जिन के विपय में 
वार-वार कहा जा चुका है। इन्ही दोनो पर ध्यान रख कर देखिये तो मालूम होगा 
कि सत्याग्रही मे एक ओर तो आत्मानुशासन अथवा आत्म-नियत्रण रहता है, 
और दूसरी ओर सगठनात्मक वाह्य अनुशासन--यम-नियमादि का नित्य प्रति 
पालन करते हुए अपने-आप की जीवन-चर्या को व्यवस्थित रखना हर सत्याग्रही के 
लिये अनिवाय है। जिस का रोजमर्रा का जीवन नियत्रण मे नही चलता, अर्थात्‌ जो 
अपने खुद के हुक्म को नही मान सकता, वह्‌ मला खुशी-खुशी दूसरे के अनुशासन 
या आज्ञा को कैसे मान सकेगा | यथाथथंत आत्मानुशासन का दूसरा नाम ब्रह्मचय ही 
है, और ब्रह्मचय कहने से उन सव आचारो का बोघ होता है, जिन मे इतना नियत्रण हो 
कि उन का कर्ता शुद्ध सत्‌ अथवा ब्रह्मलूप वन जाय ब्रह्मह्प वन जाना कोई गुडिया 
का खेल नहीं। फिर भी यह निश्चय है कि व्यक्तिगत अनुशासन तो व्यक्ति के 
हाथ की हो वात होती है। इसीलिये उस का पालव करना उस मनुष्य के लिये कुछ 
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कठित नही, जिस ने अपने जीवन को नियत्रित बनाने की ठान ली है अथवा ब्रह्मचर्य 
ब्रत ले लिया है। अत्यन्त कठिनता तो उस समय उपस्थित होती है, जब जन-समूह 
को नियत्रण मे चलाने की बात कही जाय । यह तो सम्भव नही कि सभी मनुप्य 
एक ही बौद्धिक और आध्यात्मिक श्रेणी के हो। इसीलिये अहिंसात्मक सत्याग्रह 
की दष्टि से सभी समान रूप से मियन्रित नही किये जा सकते । इस मे सन्देह नही 
कि नियन्षण-सम्बन्धी समता जितनी मात्रा मे और जिस आसानी से फौजी कैम्पो 
में प्राप्त हो सकतो दे, उतनी सत्याग्रही कैम्पो मे नही सिल सकती, क्यो कि फौजी 
कैम्पो में केवल शारीरिक नियत्रण अथवा अनुशासन पर, और अनुशासन-भग की 
स्थिति मे शारीरिक दण्ड प्र लक्ष्य रखा जाता है। शारीरिक कार्य इन्द्रिय-गम्य' 
होते है, अत नियमों का पालन और अतिक्रमण करना, दोनो प्रत्यक्ष मालूम हो 
जाते हे, तथा उत्क्मणकारी को ठीक मार्ग पर ले आने के लिये शारीरिक दण्ड 
भी णीघ्र दिया जा सकता है। इस त्तरह फौजी सैनिकों मे शारीरिक दण्ड का भय 
बना रहता है, जिसके फल-स्वरूप सारी सेना की सेना शारीरिक नियत्नण को 
सारख्प मे कायम' रखने मे समर्थ रहती है , परन्तु सत्याग्रही सेना का प्रश्न इस से 
भिन्न है, क्योकि सत्याग्रह मे शरीर को विशेषता नही दी गई, मन और आत्मा की 
प्रधानता रहती है। यह तो हम जानते ही है कि गाघीवाद मे मूछत व्यक्ति की 
अच्छाई पर ध्यान रखा गया है, क्यो कि समाज व्यक्तियों का ही वना है। इस- 
लिये सत्याग्रह-वादी यह कहेगा कि जब हर सत्याग्रह्ी सैनिक को नियभितः जीवन 
न्‍्यतीत करना पडता है, तब सारी सत्याग्रही सेना को समरूप से नियत्रित होने मे 
कठिनता ही क्यो रहेगी ? यह सत्य है, पर इस का होना तभी सम्भव हो सकता 
है, जब सभी सैनिक एक समान भछी भाति खात्मानुशासन (आत्म-नियन्रण) का 
प्रतिपाछन करमे लग नये हो । यथार्थ तो यह है कि आज के समाज मे यह स्थिति 
विद्यमान नही है, और न सत्याग्रही अविनायको के पास प्रेम के सिवाय दूसरा 
कोई ऐसा अहिंसात्मक साधन ही हे, जिसके द्वारा सम नियत्रण प्राप्त हो सके। जब 
ऐसी वात है, तव सामू हिक सत्याग्रह की वात ही क्यो न छोड दी जाय--पह दलील 
सत्याग्रह-विरोधी पेश करते ह्‌। इस पर गाघी-मतावलूम्वी का उत्तर यह रहता 
है कि मनुष्य अपूर्ण है, पर अपूर्ण होते हुए भी वह पूर्णता की ओर बढ सकता है, 
क्योकि प्रयत्न करना उसके हाथ की वात है। इसलिये यदि सत्याग्रही सेनिक के 
काम अहिंसात्मक सद्भावता से किये जाते हो, तो वह सेना मे भाग लेने का अधिकारी 
बना रहता है, मछे ही वह अपने वीडढ्धिक और जआत्मिक नियत्रण मे उतनी दक्षता 
न पा सका हो, जितनी दूसरे सैनिको एवं नायकों मे विद्यमान हों। सद्भावना 
से प्रेरित महान्‌ दुराचारी, जैसे कमाई आदि भी, हिन्दू-ध्मं-प्रन्थो के अनुसार परम 


श्र 


१३३८ काया को धावी शा शायदाात 


ति डया। हू", “भी चाहा साय का प्रश * प्रा + 7 पिला 
गे है वर दया बच वे राजा वात हा [व 6 शाधा५ ? दारा 
मि गद पाई आपादो एजगी वा फ * एव हजार गाज खाद थे चुरा 
भाया से दूत शो धिगागाएा! एयाड़ चशा हर पडा कम 5 हिप- 
ीएीएपा बद ४४यदाएशारपायी शा धरे , पर दे व शा पता 7 की 
चव गया वर । दयापर है 4 मे तो है थे वे शव पौ यो ]+ हद वा। वर 
भा पायाी । सादे दर्म।  एर्घन-ज वा एयर पापा ह४५ के भाएवएा 
भौर उावे पए दसार रहता का दंधाएतिा दाएए घाव इल्िप्टज लिए 
में एप हिदुस्धा। ॥ एइग्सधिप्सासा पं | थे, शो गे एशह्ार वा शा 
शात एप है, पडा न झे आता ण पी शद हापाए।। परदा 7 शाम: 
हया एप | एपरात दही, पए दीशिय थे घिह्धराद» ४ शत फणाए 
गषदार था, ए। हे थाई दावार था।, मोना "दा हाणम ७४३६, शारदा 
पर्यागा शादि रत आइये ४80४5 एदारए है सता पिप पपगाशात 
मात उपवाम हो सामा-बा वीए राधा वह एस है। एस साधा 68. एपलवर कष्मार 
तथा ४यय 3ता तामी सस्दाएँ गा शिंद था है वि हि हीव | था  जोग एोगे 
भी जम्पाीद 7 विशंय से वह ट्राजानइरगर खाया का मे तप 
माय पूनरप ने रहिए प्रयाग ध है.पा /। पति गाधाप रत थे हि सर 
छाप जिया | एगरी एशर ेचा पा पट ईे हाए वही हो भा, इसी पे रा था 
मर आप्रट गमो यही रुप वि विस एर्वट ये खघगही जाया 73, ए४ वि । 
सभी सायाग्रहा में निय भी की) ऐचा जात बर्या शाईं सत्ीस हह। । बह गो 
सभी थाम टिक ससभावी में पाई शाती है। ह४ एव घचा में मोटि-जमाफया हऐै। 
ने काटि-पप पर एदप रो। पे पारण गं।धीए साधा रेया पे अधिताशया 
आर नायाय ये रीया थी दिशा रूप में वियवलिंद देगा आएं। ६, “तेरे हाय 
सैनिकों या पत्तय्प एव ही काफी यदोे थे हि ये छपी तागयगों थी जाया भा 
पतन भर दुढ्तायूय यु परत शाएं , जैसा थि फौजी पच्ठाोतो एप पुणित विभासादि 
में पाया जानता ८। सेनानयायाय की सेट घाषा छी पतियों कत था कशासय्य 
अधिया फी परिधि करी जाके, ता थाई एमि ते होगी। गरज गए कि सत्याग्रही 
सेनिको को ता एप बात में परिषाय होते की उगवशायया राती है कि थे बरझण 
कैप की भावता से कोई फाम थे करें, याहे उन पर राद्ठ बग्से या पोश्यौ, मा 
चाहे उन फो जैल में ठप हें या देश-नियाएा दे दें । कोपघ और काग ये: वबनीभृत गे 
होकर काय-तेस में सठग्न रहा ही पत्याग्रही कनुशानत् गो सयोपरि तियम 
है। एक बात और वितरणोगर है, जिसे प्रोफेपर गिटिग्ग, (00080) ने 
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कहा हैं। उसकी अतिप्राय यह है कि मनुस्य जब किसी सघ-विद्येष का सदस्य द्दो 
जाता है और उसके बातावरण मे बैठते-उठते लूग्ता हैं, तव उस में उससघ-सम्बन्धी 
भावनाओं और योजनाओं के विपय में चैंतना और सुदृढता आप-से-आाप बढती 
जाती है, जैसे डाकुओ के साथ रहने से डाकुओ की वत्ति आती हैं और सावुभी के 
साथ रहने से सार्चुओ जैसी वृत्ति। अत बिना किसी विशेष प्रकार की शिक्षा पाये हुए 
भी सत्यागरही फेर के वातावरण में रहते वाला सैलिक घीरे-धीरे अपने-आप उपयु्ष्त 
(त्ममी के अनुसार अनुशासित होता जाता हैं ७५ गाधीजी ते सन्‌ १९३०९ में सत््या- 
ग्रहियों के लिये सियत्रण-सम्वन्धी १५ नियम बनाये थे, जिन की जानना छामदायक 
होगा, भैंते पुस्तक के परिणिष्ट त० रे भे उन्हें हमते दिया है 

(९) सत्याप्रही ध्यवस्वा अथवा सगठन (0हध्णप्य्बम्णण- चना 
का का महत्त्व-किसी भी कार्य की सि्धि--वहे वह वैयक्तिक ही मी 
सामाजिक, स्थिखता और दुढ़ता को घारण किये बिना सही हो सकती । व्यवस्था 
और, संस्था शब्द, जो पस्था' घातु से बने हैं, स्थिरता और दृंढता के ही अर्थवाची हैं, 
बयोकि स्था' की अं होता है, खडे होना (६७ अश्यपे) । सगठत (सन्त) 
शब्द में भी स्पष्ट यही भाव है । 

किसी कार्य में स्थिस्ता और दुढ़ता छाते के छिये दो बातों की आवश्यकता 
होती है--- के तो कार्य-विभाग औौर दूसरा नियत्रण | नियंत्रण का दूसरा अये होता 
है वियरमितता। यदि नियमों की अवहैंलना के: कार्य किया जाये, तो सफर्यती कदापि 
नही मिल सकती, गह है सभी जानते है। सत्य [प्रही नियत्रण के विपय में हम अभी 
ऊपर कह ही चुके हैं, इसलिये उस पर पुर्वविचार करना अनावष्यक हैं। रहें गया 
कार्य-विभाग, उसी के विंषय में यहाँ विधार करना हैं ) 

यदि हम सुष्टि को दविचारपूर्वेक देखते है, तो इस निष्कपे पर पहुँचते है कि 
बहू गति-अग॒ति का गोरख-धन्धा हैं। महे दन्द्वात्मक भषठ एके ही भाषा में अनेक 
शब्दों हारा प्रकट किया जाती है| इस तरह सृष्टि की हजारों क्षाषाओं का स्थार्षे 
(किया जाय, तो उसी भा का प्रदर्शन करने वाले करोड़ो नोस हो जाते है। इसी 
को भाषा-जाल समशिये। इसे भे फूस कर मनुष्य इसी में फडफडीती रहता है, औौर 
ज्यो-ज्यो फडफडाता हैं, त्यो-त्यो उस में और अधिक लिपटता जाता है। परिणाम 
यह होता है कि मूल, जिसे हम सत्‌ भी कहते हैं; उस की दृष्टि से अखिकाधिंक छिपता 
जाता हैं। इस दच्द्वात्मक माने को प्रदर्शित करने वाले ऊ् द्ाब्द में है---निष्वर्म-कर्मे 


बनननननमजण ली टिडिटजहीी 
९१ देखो ९०! छा. रण शाए8 (825प॥ ुंढ नोट न० पिडें। पूर्ण 
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त्याग-प्रहण, वेराग्य-राग, निराकार-साकार, निर्गुण-सगुण। इन में से कुछ घब्दो 
को सुतकर आप हम पर दकियानूसी का चार लगाने को तैयार हो जायेंगे, परन्तु 
उन्ही को हम नेगेटिव-पाजिटिव (7०४०४ए०८-००शरा०८) कह दें, तो आप हमे 
विनानी कहने लगेंगे। और कहीं हमने डिस्ट्रक्टिव कन्मट्रक्टिव (त७प्रछाए6- 
८०5४एताए८) अर्थात्‌ विनाणात्मक-रचनात्मक, अथवा क्िया-पतिक्रिया 
(2८४07 7९४८ध०7) कह दिया, तो आप प्रसन्न हो उठेंगे मौर उम्मवत कहने 
लगेंगे कि हमारे लेस में व्यावहा रिक्ता भरी हे , परन्तु यह समझ ही का फेर है। 
उपरोक्त सभी जोडेदार घव्द भिन्न-भिन्न दृष्टिकोण से कहे गये एक ही द्वन्द्वात्मक 
भाव के द्योतक हु 
इन्हीं दोनों पारस्परिक विरोधिनी गतियों को ध्यान मे रख कर, सम्भव हें, 
ग्राघीजी ने सत्यात्रह गब्द की खोज की हो । प्रत्यक्षत उस का मर्य होता है-- सत्य 
का ग्रहण करना । गायीजी ने जब देखा कि दुनिया अन्त्य के गोरख-घन्वे में 
फपी चली जा रही है और सत्य अधिका्धिक छिपता जाता है, तब उन्होंने सत्य 
को ग्रहण करने को वात चलाईं। पर सत्य-ग्रहण तो तभी हो सकता है, जब असत्य 
का त्याग हो , अत सत्याग्रह घब्द में ययार्थत दो भाव निहित हैे--एक ओर 
अमत्य से विराम और दूसरी जोर सत्य से राग, जयचा असत्य का विनाश और 
सत्य की रचना । 
सत्य की जब हमारे कान मे झनक पडती हे, तव हमारा विचार उस स्थिति- 
विभेष पर नहीं पहुंचता, जो शुद्ध सत्‌ है, वरन्‌ वाणी आदि इन्द्रियों के द्वाराव्यवत 
क्ये जाने वाले विचारो पर पहुंच जाता है , इसलिये सत्याग्रह घ्द के अन्तर्गत 
रचनात्मक कार्य-क्रम निहित हैं, यह वात हमारी समझ में नहीं आ पातती। यदि 
उस पूर्व पाठ का पुन स्मरण कर लिया जाय, जिस मे विम्व॒ जीर प्रतिविम्व के विपय 
में विवेचन किया है, तो यह सहज ही समझ में आ जायगा कि जिस प्रकार जरू या 
आइने मे विम्व प्रतिविम्बित हो जाता है, उसी प्रकार रचना मे सत्य-विम्व का प्रति- 
विम्बन है। जाता है। रचना जल या बाइने जैसा प्रतिविम्वत करने का एक साधन 
है, परन्तु समी रचनाओ मे प्रतिविम्बन का गुण नहीं रहता, जँसे यदि कोई काठ के 
तस्ते या पत्थर के टुकडे मे प्रतिविम्बन करना चाहे, तो वह सम्भव नहीं। झतता 
जव तक उपयृक्‍त अथवा सानुकूछ रचनात्मक कार्य-त्ष्म न हो, तव तक वह सत्य का 
प्रदर्शक नही वन सकता। रचना कहो या सृष्टि दोनो का एक ही अर्थ होता है। इसी 
विचार-दृष्टि से कहा जाता है कि सृष्टि, ईश्वर को प्रतिविम्दित करने वाला साधन 
हैं। गरज यह हैं कि जो रचना हमे घुद्धतायुक्त उन्नति की ओर छे जाने वाले हो, 
वहा सत्‌ स्वरूप का चित्रण करने योग्य होती है , अत इसी प्रकार की रचना का 
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ग्रहण करना सत्याग्रह हुआ। अम्‌क रचना ही सत्‌ का प्रतिविम्बन कर सकती है, 
अपवा अमुक रचता हो सत्‌ रूप हे, यह कैसे जाना जा सकता है ? यह प्रदन स्वामा- 
विक्रत मन में उठता हैे। इस की कसोटी यह हे---जिस की स्थापना के करने मे, या 
स्थापना हो जाने पर, उसे सचालित करने मे किसो पर किसी के द्वारा किसी 
भी प्रकार का दवाव या बल डालने की जरूरत न पडे और जिस मे किसी की वृराई 
न हो, वही सत्य-स्वरूप हे। दूसरे शब्दों मे कहा जाय, तो यह कहेगे कि जो अहिसात्मक 
रचना है, वही सत्य-स्वहूप होती हैं। जब कोई कार्य दवाव या बल के वर्णीभूत होकर 
किया जाता है, वह हिसात्मक कार्य कहाता है, परन्त वहुत-से हिसात्मक काये भी 
उस समय सहज में पहचानने मे नही भत्ते, जब' उन्हें करते-करते हमे बहुत काल 
गुजर जाता है और इसलिये उन्हे करने की हमे भादत हो जाती है। फिर भी बुद्धि 
योग के द्वारा कई वुद्धिमान महापुरुष उन्हे पहचान लेते है। गाधी ऐसे ही महा- 
पुरुष थे। उन्होने अपने व्‌ द्धि-योग-बल से देखा कि समाज के हर क्षेत्र मे हिसात्मक 
कार्यों की भरमार है, और उसके कार्य-कर्त्ता नजरबन्दी-जैसा खेल करते हुए. साधा- 
रण जनता को मोह-फास मे फासे हुए है। उन्होंने देखा कि राजर/तिक--अथवा यह 
कहिये राज्य,--जन-हित-चिन्तन की डशडुगी पीटता हुआ सव से अधिक हिंसक 
होता है। वह कानून-पालन के नाम पर जबरदस्ती की नीति को अमल में लाता 
है। इसी तरह उन्होने आशिक क्षेत्र मे मी यह पाया कि शोपक शोपितो को प्रत्यक्ष- 
रूप से चूसते रहते हे। इतना ही नही, वल्कि यह भी तो उन्हँं।ने देखा कि सामाजिक 
व्यवहार मे रग-भेद, वर्ण-भेद, कुल-भेद, धन-निर्धत-मेंद आदि अनेक नाले बन कर 
समाज की साम्य भूमि को जगह-जगह पर बडी बुरी तरह से काट रहे है। ऐसी 
स्थिति मे सत्य-प्रहण करने की वात को कहने का तात्पययें यही होता है कि एक ओर 
उपरोक्त प्रकार के हिसात्मक अथवा असत्‌ कार्यो का त्याग या विनाद् किया जाय, 
ओर दूसरी ओर अहिसात्मक अथवा सत्‌ रूप रचनाओं को ग्रहण करते हुए समाज मे 
उनकी स्थापना की जाय। सच पूछा जाय, तो समाज-सेवी सत्याग्नही के हृदय में 
रचनात्मक माव पहले आता है, और वित्ाशात्मक भाव बाद मे, उस समय उठता 
है, जब वह्‌ देखता है कि यदि प्रचलित हिसात्मक क्रियाएँ मूल से उख्चाड कर नही 
फेंकी जायँगी, तो रचनात्मक गत्तियाँ टिक ही न सकंगी। इस,लिये श्री घावन ने यह 
कहा है कि ' सत्याग्रह का सब से वडा प्रचार रचनात्मक कार्य-क्रम का है। सत्य 
और प्रम जीवन-प्रदायक (#6-हएग्ष्ठ) होते है, और सत्याग्रह का वह रूप भी 
अर्थात्‌ अहिसात्मक साक्षात्‌ कम भी, जो देखने मे विनाशात्मक प्रतीत होता है, 
ययाथंत मार्ग-सफाई करने वाला होता है, क्योकि चह इस उद्देश से किया जाता है 
फि जिससे पुनरंचना के मार्ग मे उपस्थित बाघाएँ हटा दी जायें। सफाई साधन हैं, 
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और रखना उद्देशग। रचनात्मक कार्य-क्रम वान्तरिक उच्चति के सिवाय और है ही 
बया ? सत्य और बहिसा का वह घनीमूत वाद्य रूप हैं ।१+ 
इसलिय अब हम निष्कर्प-हूप भें यह कह सकते है कि सत्याग्रही व्यवस्था के 
प्रथमत दो मोच होतें हैं-एक व्यक्तिगतोन्नति का क्षेत्र और दूसरा समाजोश्नति 
का क्षेत्र) ये दोनों क्षेत्र मपती सजीचता के कारण एक दुसरे से सम्बन्वित्त रहते हैं--- 
एक का दूसरे पर प्रभाव पढता है--- क्रियाओं कौर प्रतिक्रियामी का तृत्य होता रहता 
हैं। अत इन दोनों मो्चों की व्यवस्थानी को दो-दी भागों मे विभाजित करते हैं। 
एक नियत्रण कहलाता है मौर दूसरा कार्य-विभाग। नियत्रण विभाग में स्वनिय्नण 
और सामृहिक नियत्रण की व्यवस्था की जाती है, जिनके विपय' में पिछले पृप्ठो मे 
फहा जा चुका है। कार्य-विभाग में त्याग तथा ग्रहण को व्यवस्थाएँ रची जाती हे 
त्याग-व्यवस्था के अधीन मसत्य का त्याग रहता है, जिसे विनाशात्मक सत्याग्रह 
कह सकते हैं, हार्लैकि सत्याग्रह के साथ विनाथ जब्द का प्रयोग न तो कर्ण-सुखद 
होता हैं गौर न हृदय-भाही। एक ओर त्याग व्यवस्था असत्य का निराकरण करती 
जाती है, तो दूसरी ओर प्रहण व्यवस्था सत्य को अपनाने में छगी रहती है। यदि 
त्याग-व्यवस्था को विनागात्मक कार्य कहे, तो प्रहण-व्यवस्था को रचनात्मक कार्य 
कहना ही उपयुक्त होगा । 
एक वात विशेष स्मरणीय यह है कि नत्याप्रही व्यवस्था में भादि से मन्ते तक 
अहिंसा ही एक माघन रहता है,जिसके द्वारा उन्नति प्राप्त की जा सकती है। गाघी- 
सत में यह चहिसा-हपी शस्त्र॑४ अपरिवर्तेनीय हैँ, क्योकि वहू धर्म (०८०) है, 
तीति (९४०) नहीं। वह विर्वास बौर श्रद्धा (छदवार्ल छापे खक्षाय) रूपी 
चट्टान पर स्थित रहता है, नीतिरुपी बालू पर नही। सत्य-ग्रहण में अहिंसा शस्त्र 
का प्रयोग दो प्रकार से फिया जाता है--एक प्रत्यक्ष रूप में, और दूसरा अप्रत्यक्ष रूप 
में। प्रत्यक्ष रूप मे जब उसका प्रयोग होता है, तवद उस विधि को सविनय भग 
मयवा सविनय जआजा-मग (लय 0509८0०7०८) कहते हैं, जिसे कभी-कभी 
भक्रिय प्रतिरोव (095956 765६श7०९) या सविनय प्रतिरोध ((४एयएँ गद्छ७- 
40००) या. अ्द्नात्मक बनहबोग (रठ्म-शर्णदाए ग्रणाम-०००एथथपणा) भी 
कहा करते ये। प्रत्यक्ष रुप से किये गये प्रयोग के द्वारा अनत्य का प्रत्यक्षत अन्त 
कर डालने का अभिप्राय रहता है, इसलिये उसे विनाआात्मक कार्य भी कहते है। 
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९३ अहिता को समता शस्त्र से करता असगत गौर स्वविरोधात्मक है। 
परन्ठु समझाने छी दृष्टि से उत्त को बहुधा दस्त ही कहते हैं। 


साव्स और गाघी की विशेष देव रे४३ 


परन्तु अहिसा के अध्यक्ष प्रयोग के द्वारा भी जसत्य का अन्त किया जाता है। 
ऐसे प्रयोग को रचनात्मक फार्य-क्रम कहते हे। 

अहिंसा का प्रयोग कव प्रत्यक्षत करना चाहिये और कब अप्रत्यक्षत , इसके 
विषय में जानने की उत्कण्ठा आप को अवद्य होगी। आप यह भी जानना चाहेंगे 
कि सत्याग्रही व्यवस्था मे इन दो से से किसका कितना महत्त्व होता है। इसके लिये 
हमे गाधीजी के कथनो फा ही प्रमुखत आश्रय लेना उपयक्त होगा। उनका कहना 
है कि “सत्याग्रह (व्यवस्था) मे सविनय बाज्ञा-मग" का भाग बहुत ही थोडा 
रहता है।' अथवा “वित्ता सस्तम्य रचनात्मक प्रयास के अहिसात्मक आज्ञा भग 
हो ही नहीं सकता।”४ रचनात्मक कार्य के मुकाबले मे सविनय आज्ञा-मग का 
क्या स्थान है, यह गाघीजी के निम्न लेख से हमे विदित हो जाता है। उन्होंने 
लिखा है--- 

“यदि रचनात्मक कार्य-क्रम मे पूर्ण राष्ट्र का सहयोग प्राप्त हो जाय तो, शुद्ध- 
महिसात्मक प्रयत्नो के द्वारा स्वतत्रता प्राप्त करने के लिये सविनय आज्ञा-भग की 
विलकुल जरूरत नही है , परन्तु ऐसा सौभाग्य राष्ट्रो या व्यवितयो को कदाचित्त्‌ 
ही' मिलता है, इसलिये यह जान छेना जरूरी है कि राप्ट्र-व्याप्त अहिसात्मक 
प्रयास मे सविनय जआज्ञा-मग का कौन-सा स्थान है। 

“उसके तीन असदिग्ध लक्षण है-- 

“(१) किसी स्थानीय अन्याय के प्रतिकार मे वह सफलतापूर्वक किया जा सकता 
है। 

“४ (२) किसो खास अन्याय या कुत्सितता को लक्ष्य करके फल की चिन्ता न करते 
हुए आत्म-बलिदान की दृष्टि से भी वह किया जा सकता हे, कि जिससे 
स्थानिक चेतना या विवेक की जागृति हो। ऐसा मैंने चम्पारत मे किया 








९४ सविनय आज्ञा-भर्ग' अग्रेजी पद (0 शा ०80०००7०००९) का शब्दार्थ 
है, जो प्रचलित हो गया हे, परल्तु भावार्थ की दृष्टि से, हमारी समझ से 
सबितय आज्ञा-भग ने कहकर सविनय दुराज्ञा भर्गा अधिक उपयुक्त है; 
क्यो कि सत्याग्रहो केवल दुराज्ञा फो हो नहीं मानता। सदाज्ञा फा तो वह 
मुक्त-कण्ठ से पालन करने बाला होता है। आज्ञा-भग कहने में अराजकता 
(0॥8०8) एवं अनियत्रण का भाव भा जाता है, जो सत्याग्रही फे सिद्धान्त के 
विलकुल विपरीत है। इसलिये विद्वज्जण इस पर विचार करें। 

९५ हरिजन, सन्‌ १९३९, पृष्ठ ६१, 

९६ हरिजन, सत्‌ १९४०, पृष्ठ ५६५ 
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था। जब मैंत सविनय आज्ञा-मग प्रारग्भ किया वा, मेरा फल पर कोई ध्यान 
नही ना और मैं यह नी अच्छो तरह जातता था कि छोग सम्भवत उदासीन 
रहेंगे, परन्तु परिणाम दूसरा ही हो पदा। उसे चाहे जैया आप समझें, 
ईश्वर की कृपा कह ते, वा शुम भाग्य का निधाना । 

“४ (३) रचनात्मक कार्य के हेतु पूर्ण उत्तरत्व प्राप्त न हुजा हो, तो उसके स्थान में 
वह किया जा सकता है, जैसा कि रन्‌ १९४१ में जिया गया था (यहा 
व्यक्तिगत सविनय आज्ञा-सग अभिप्रेत हैं)। यद्यपि उससे स्वानन्य- 
सप्राम को योग मिला और वह उसका (संग्राम का) एक अझ् भी था, 
तयापि वह केवल एक खास प्रदन, जर्यान्‌ वाणी स्वातश्य से बेसन्द्रित रपा गया 
था। सबिनय बाजा-मग का उपयोग स्थतत्ता-जैसे सार्वजनिक हँतु के 
लिये कमी नही किया जा सकता। प्रश्न असदिग्ध हो, जौर ऐसा हो, जो 
साफ तौर से समझ मे जा जाय, तथा ऐमा भी हो, जिस का माना 
जाना विरोधी पक्ष की गवित के मीतर की वात हो। यह तरीका ठीक- 
ठीक इस्तेमाल करने से, मन्तिम घ्येय तकत जवदय पहुँचा सकता है। 

“मैंने सविनय याज्ञा-मग के पूर्ण माथय और सम्मवनाओ की जाच नहीं की है। 
(फिर भी) मैंने उस पर भी कह दिया है कि जिससे पाठक रचनात्मक वार्य-क्रम 
एवं सविनय आज्ना-भग के वीच के सम्बन्ध को सम सकें। प्रथम के दो विपयो में 
किसी वहुश्म सिद्ध उम्बे चौडे रचनात्मक काय-क्रम की आवश्यक्ता नहीं थी और 

न हो ही सकती थी, परन्तु जब स्वृतनता-प्राप्ति के लिये सविनय आज्ञा-मग ही की 

योजना को जाती हू , तो पूर्वास्यास की आवश्यकता होती है, और इसकी भी आवश्य- 

कता होती हूं कि जितने छोग सग्राम मे जुटे रहते हैं, उन सव के साक्षात्‌ और सचेतन 
प्रयास की सहायता मिल सके। सविनय आज्ञा-मंग, हर तरह सैनिकों के लिये 
स्फूतिदायक होता है और विरोवी के लिये चुनौती का काम करता है। पाठक को 
यह स्पप्टन जान छेना चाहिये कि यदि सविनय उ्यज्ञा-भग के, छाखो आदमियो के 
रचनात्मक प्रयास का सहयोग न मिले, तो वह कोरा गावासी-प्रदर्शक और अत्यन्त 
निरथ्ंक होता है।”'* 

तात्पर्य यह निकला कि सत्पाग्रही व्यवस्था में अहिसाथस्त्र को उपयोग से 
लाने की दो विधिया ह---एफ का नाम हू सविनय जज्ञा-मग और दूसरी का रचना- 
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साथ और गावी फो विशेष देन र्द५्‌ 


त्मक काय। सबिनय आज्ञा-भग वाली विधि ग्थानिक छोटे-म दे अन्यायों का नाथ 
करने और जन-जागृति के लिये की जाती है। उदाहरण के लिये निम्न छडाइयो 
देशिये, जिन में से कोई गाधीजी ने अपने नेतृत्व मे चलाई, और कोई-काई 
अपनी सम्मति और नसहायताआ। से चलवाई। दक्षिण-अफ्रीका के द्वान्सवाल में 
नाम दर्ज कराने, तथा तीन पीठ वाली कर आदि दे; हुक्मनामो से मुक्त होने के लिये 
एव हिन्दुस्थान के “वम्पारन, सेडा, बारडोली में कृपको की भाग के लिये, वेकम 
(५४६०थ7) में नागरिक स्वत्वों के छिये, ट्रावनकोर-जयपुर-मेसूर-राजकोट 
में वैधानिक सुधारों के लिये, गुर वग वाग' मे वामिक संस्थाओं पर जनाधिव्तार के 
लिये ।”* गरज यह कि इस सविनय आज्ञ-भग वाली विधि का उपयोग बहुव। सं।मित 
क्षेत्र मे किया जाता हे, इसलिये वह्‌ गौण है। प्रधान विधि तो है रचनात्मक 
कार्य की, जिस का क्षेत्र सवंदेशीय रहता है। यदि सब छोग उसे अपनाने मे भाग ले 
लेँ, तो गाधीजी का कहना हैं सविनय आज्ञा-भग वाली विधि की कोई आवश्यकता 
ही नही रहती , परन्तु सब छोग दिलचस्पी लेने के लिये तैयार नहीं होति, क्यो कि 
एक ओर तो वे पूर्वाभ्यास के कारण पूवव॑-प्रथाओं में रव-सच जाने से उसीको 
सुसदायी मानने छग जाते है, और दूसरी भोर नया कार्य-कम दीघं-सूत्री होने के 
कारण उत्साह और उत्तेजना से हौन तथा सिन्नता-वर्धक रहता है। ऐसी स्थिति 
मे, मच पूछा जाय तो, दोनो विधिया एक दूसरी से इतनी अधिक सम्बन्धित रहती 
है कि एक को दूसरी की पुरक ही समझना चाहिये। गाघीजी के उपरोधत कथन 
में यह कहा गया है कि सविनय आज्ञा-भग-से निको मे स्फूर्ति पैदा करता है, परन्तु 
एक दूसरे स्थान पर उन्होने यह भी बताया है कि रचनात्मक काये का महत्त्व अहिसा- 
त्मक सेवा के लिये वही होता है, जो कवायद (0॥7एष्ट) वगेरह का रकतमय युद्धो 
फी सेना के लिये होता है।'" अर्थात्‌ रचनात्मक कार्य मे भाग लेने से लोग सविनय 
माज्ञा-मग वाले अहिसात्मक युद्ध के लिये तैयार किये जाते है। जिस प्रसग मे यह्‌ 
बात कही गई है, उसे जान लेने पर उक्त विरोधाभास मिट जाता है। वह था सन्‌ 
१९३० में नमकस्सत्याग्रह को पारम्भ करने के पूर्व दिया हुआ वक्तव्य । उस समय 
उन्हीने कहा था कि में जानता हूँ कि कई छोग रचनात्मक कार्य और सविनय आज्ञा- 
भग के सम्बन्ध को जानना ही नही चाहते , परन्तु जो अहिसा में विश्वास करता है, 
उसको रचनात्मक कार्य-क्रम आर स्वराज्याथ सविनय आज्ञ--भग के आवश्यक 
सम्बन्ध को जात लेने वे, छिये कोई कठित स/च-विचार की जरूरत नही होती। 
२८ वर 6 छठ568४ 506 7 छएथाताका, 9 82 
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,स्वराज्य जैयो अपरिभापषित वस्तु के लिये मनुष्यों को पहले ही से उन बातों 
को करने में अम्यस्त होना चाहिये, जो सर्वभारतीय हित की हो। इस प्रकार का 
कार्य जनता को और उसके उन नेताओं को, जिन पर उसका असशयात्मक विश्वास 
हो, एकन कर देता है। लगातार रचनात्मक कार्य करने से जो विष्वास 
(८०७) उत्पन्न हो जाता है, वह सकट के समय वहुमुल्य सिद्ध होता हैं। 
इसीलिए यह कहा है कि रचनात्मक कार्य का महत्त्व अहिसात्मक सेना के लिये वही 
होता है, जो कवायद वगैरह का रतमय युद्धो की सेना के लिये होता है। यदि 
जनता पहले ही से तैयार न हो गई हो, तो एक तो सार्वजनिक सविनय आज्ञा-भग का 
किया जाना असम्मव होता ही है, और दूसरे अरपरिचित अथवा अविश्वस्त नेताओ 
अथवा अन्य किसी और के द्वारा किया गया व्यवितगत सविनय आज्ञा-भग भी 
निरयंक होता है । इसलिये, जितनी अधिक प्रगति रचनात्मक कार्य की हे ती है, 
उतनाही भधिक अवकाश सविनय जाज्ञ-भग के लिये रहता है ।/*" रचनात्मक कार्ये, 
इसमे सन्देह नहीं, एक लम्बा मार्ग है, और इसोलिये भडभडाहट अर्थात्‌ उतावली 
करने वाले ऋत्तिकारियों को वह प्रिय नहीं होता। इस प्रकार के कान्तिकारी, 
गाधीजी का कहना है, एक राज्य-पद्धति के बदले दूसरी राज्य-पद्धति भले ही जल्दी 
से ले आने मे समर्थ हो जाय, पर सच्चे स्व॒राज्य को नही पा सकते , क्योकि 'स्व॒राज्य 
की तार्थयात्रा एक कष्टदायक चढ़ाव हैं। वह चाहता हैं कि उस पर सविस्तर 
ध्यान दिया जाय। इसका अर्थ यह है कि विस्तृत व्यवस्थात्मक योग्यता हो, भौर 
प्रामीण जनता की केवल सेवा के अभिप्राय से ग्रामो मे प्रवेश किया जाय। दूसरे 
घब्दों मे, अप्रवुद्व जनता मे राष्ट्रीय भावना जागृत की जाय। वह जादूगर के आम 

के पेड के समान एकदम नहीं उग उठेगा। वह तो वड-वृक्ष (थण्थ्या) के 
समान प्राय अदृद्य रूप से वढेगा। सूनी क्रान्ति इस लीला को कमी नहीं कर 
सकतो। इथर तो जल्दी करना निस्सन्देह निर्क ही है।”" 

रचनात्मक कार्य स्वराज्य का प्रतीक है, यह गाधीजी अपने कई वक्‍षतव्यों मे 

वार-वार स्पष्ट करते रहे हैं। एक वार का वक्तव्य उन का यह है कि “रचनात्मक 
कार्य-कम पूर्ण स्वराज्य प्राप्ति का अहिसात्मक और सत्य मार्ग है। उस की सर्वमृखी 
पूर्ति ही प्‌र्ण स्वत॒तता कहाती हे। भला इस बात की कल्पना तो करे कि चालीस 
करोड आदमी एक ऐसे रचनात्मक कार्य-फ्रम में सलग्न है, जिस का उद्देश्य हे तरी- 
झारया समूछ राष्ट्र का सगठन करना। इससे कौन इन्कार कर सकता है कि 
१०० श०ण०्ाष्ट ग्रएा5 (9-3 30), 9 !38 
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स्व॒राज्य का अर्थ केवल विदेशियों को वाहर कर देने का ही नही है, वरन्‌ शव्दार्य 
की हर दृष्टि से उस मे पूर्ण स्वतचता का भाव रहता है।इस रचनात्मक कार्य 
की एक खूबी यह है कि दस क्षेत्र मे कपट, बलात्कार जौर हिसात्मक भावो के 
शेप रह जाने को जरा भी गूजाइश नहीं रहती। यह सूवी पूर्वकथित प्रत्यक्ष 
अहिसात्मक कार्य अयवा सविनय आज्ञा-मग मे इतनी अधिक मात्रा मे नहीं जा 
पाती, क्योंकि (उस समय) ओर नही तो पर पक्षवालों के मन मे क्रोधादि 
हिंसात्मक भाव जचदय ही रह जाते हैं।'” 

यह रचनात्मक कार्य-कम जब तक सर्वेमृख्ी नही होता, ठदव तक वह पूण स्वत- 
न्रता का प्रतीक नही बन सकता। गाघीजी ने, इसलिये काग्रेस फी कार्य-कारिणी 
समिति के पास अप्रेल २७ सन्‌ १९४२ को निम्न प्रस्ताव लिखकर भेजा घा -- 

“स्वराज्य की सच्ची इमारत बनाना इसी मे है कि करोंडो हिन्दुस्थानी रचना- 
त्मक कार्य को हृदय से अपनाएँ। इसको किये बिना, सकल राष्ट्र वर्षो से प्राप्त 
अपनी वेहोशी से नही उठ सकता। अग्रेज रहे या न रहे, हमारा कर्तव्य है कि हम 
हमेशा के लिये वेकारी को पोछ डाले, घनी और निर्धनी के वीच लुदी खाई को। वाध 
दे, साम्प्रदायिक प्गडो को निकाल भगा दें, अछूत के भूत से पिण्ड छुडावें, डाकुओ 
का सुपार करे औौर जनता को उनसे बचावें। यदि राष्ट्र सगठन के इस काय मे 
फरोडो आदमी सचेष्ट दिलचस्पी न लेंगे, तो स्वतत्रता स्वप्न होकर ही रह जायगी, 
कौर न तो वह अहिसा से मिल सकेगी और न हिंसा से ही ।” 

हर दृष्दि से स्वतन (स्व॒--तन) या स्वराज (स्व --राज) का अर्थ होता है, 
हर क्षेत्र मे मपने पैर के वल खडा होना--पराये आश्रय पर नही रहना । जव रचना- 
त्मक कार्य की चर्चा को जाती है, तो लोगो के मन में केवल ग्राम या गृह अर्थ की झाकी 
उठती है, भीर दूमरे क्षेत्रों के भूल जाते है, परन्तु गाघी के रचनात्मक कार्य-फ्षेत्र 
में समाज के सभी अग शामिल रहते है। उदाहरण के लिये मिल-मजदूरो की हड- 
ताल का ही प्रदन ले ले। महमदावाद के मजदूरों ने जब सन्‌ १९१८ में हडताल 
की थी, तब उन्होंने इस वात पर जोर दिया था कि मजदूर अपने उद्देश्य की प्राप्ति 
तभी कर सकेंगे, जब उन के पास अपनी जीविका चलाने के लिये अन्य और साधन 
होगे, ताकि वे भूखे पेट होने के कारण मिल-मालिको की इच्छा के सामने न झुक सकें । 
उनका कहना था कि दुसरो को दया या दान के भरोसे हडताठ का टिकना कठिन 

१०२ उशावाएं5 5ाल्यल्ता, तजल्त 27-0-944, (दाध्त प्र ऐतॉं 
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होता हू। इस कार्य-कम को वे कार्य-पूरक-विधि ($फ्रश्ताश्ाए ० आए 
ग2धाधक्षए) कहते ह। इसका अर्थ यह होता है कि हर मनुष्य को एक ही प्रकार 
के कार्य को नही सोचना चाहिये। उसका जो प्रयान कार्य हो । उसीसे सम्बन्धित 
अन्य कार्यों को भो जानना चाहिये, ताकि मौके पर कार्य-कर्ता दूसरों का 
माहताज न बने । उन का कहना हू कि यह मेरी धारणा ह कि जो सम्बन्ध घातु का 
पूँजीपति से रहता है, वही सम्बन्ध अनेकोद्योगीय ज्ञान ((७0०%०१8० णी 8 एथाएटॉए 
एस 0०८ए०४४०78) का श्रमिक वर्ग से होता है। श्रमिक का चातुर्य ही उस की 
पूजी ह।/"* यद्यपि यह वात सच हे कि गाधी का रचनात्मक कार्य-कम स्वेतो- 
मृखो हैं, तथापि यह जानना भी आवश्यक हु कि वे अपने प्रयोगों को हिन्दुस्थान- 
क्षेत्र मु कर रहे ये। उसी को लक्ष्य करके उन्होने अपने रचनात्मक कार्य-क्रम मे 
ग्रामीण व्यवस्था को ही प्रवानता दी ह। ग्राम-व्यवस्था के पुनर्जीवन के लिये उन्होने 
१८ प्रकार के कार्य-विभाग बताये थे, जिनका उल्लेख परिदिष्ट न० ४ मे किया 
हुआ आप को मिलेगा , परन्तु पाठक इससे यह न समझें कि ग्रामोत्यान की उनकी 
यह पद्धति केवल हिन्दुस्थान के लिये ही कह्टी गई हैं। उनका सिद्धान्त तो सावभौम 
है, जिसके अनुप्तार मशौनयुग की प्रधानता का नाश कर गरीरावयवो के युग की 
पुनर्स्यापना की जाने की माग है, और इसके लिये ग्रामोद्योग अथवा गृहोधोगों 
का प्रचार करना आवश्यक हें। पर हा यह जरूरी नहीं हैं कि हर देश में एक 
ही सा काय-क्रम अपनाया जाय। मार्क ने भो यही कह रखा है कि हर देश 
परिस्थितियों के अनुसार अपना कार्य-क्रम बनाने मे स्वतत्र है। 

इससे अव ज्ञात हुआ कि गाघी के रचनात्मक कार्य का क्षेत्र वडा विस्तीणं था| 
देश के कोने-कोने तक और समाज की हर पहल मे उसे प्रवेश करना था। इतने बड़े 
कांग्र का होना तभी सम्भव हो सकता था, जब कि चालीस करोड हिन्दुस्थानी उसमे 
दिलचस्पी लेते, अथवा उनके वीच में काम करने वाली कोई ऐसी सस्थाएँ होती, जो 
गावो के वताये हुए मार्ग पर चलती हुई उसे कार्यान्वित कर सकती । भत इस अभि- 
प्राय की पति के लिये गाघोजी के आदेगानूसार कुछ नस्याएँ देश मे उठी, और कुछ 
आश्रम थे ही, जिनके विपय मे हम पहले कह चुके हैं। आश्रमो का महत्त्व यह था 
कि उनमे बहिसात्मक नाक्षात्‌ कार्य (ह76८६ 4००००), और रचनात्मक कार्य के 
रूप में अहिसात्मक अप्रत्यक्ष काय, दोनो की जास्त्रीण और व्यावहारिक शिक्षा मिलती 
थी। “उन के द्वारा अहिसा का सन्देश छनते-छतते जन-स्ताधारण तक पहुँचता है। 
अहिसात्मक नये-वये प्रयोगो की खोज के लिये आश्रम, खोजकार-सस्थाओ का काम 
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देते है, और सत्यानुशीलन के लिये आवश्यकता पडने पर मनुष्यों को मर मिट जाने 
तक की शिक्षा देते है।'"” “हिन्दुस्थान के कई भागो मे” वावन् जी ने लिखा है 
“बहुत से सत्याग्रह आश्रमों की स्थापनाएँ हुई, और वे सावरमती आश्रम के नमूने 
पर बनाये गये |--सावरमती आश्रम, जिस का अन्त सन्‌ १९३३ में कर दिया 
शया। आश्रमो के अतिरिकत रचनात्मक काय के भिन्न-भिन्न मोर्चो को संभालने 
वाली ससस्‍्थाएँ थी, जित का सचालन तत्सम्वन्ची योग्य व्यक्तियो द्वारा किया जाता 
था। इस प्रकार की अखिल भरतीय ग्यारह सस्थाएँ थी, जिनके नाम हम पहले गिना 
चुके है। रचनात्मक कार्य-सम्बन्धी सर्वदेशीय भावना की पूर्ति के लिये इन सव 
का एक दूसरे से सहयोग रहना आवश्यक था, इसलिये इनका सहयोग किस प्रकार 
और कव हुआ, यह पूर्व विवरण में आ चुका है। ये सस्थायें कहा तक अपने निश्चित 
फार्य-क्रमों को निवाह सकी और सर्वेदेशीय रचनात्मक काय मे सहयोग दे सकी हे, 
इस विपय पर यहा विचार प्रकट करना अनावश्यक है। 

सत्याग्रह-सम्बन्धी व्यवस्थाबी मे एक और महत्त्वपूर्ण व्यवस्था हंतती है। मौर 
वह हे--स्वयसेवकीय व्यवस्था। चूकि स्वयसेवक सस्थाओं का प्रवान कत्तेंब्य 
होता है सहयोग देना, इसलिये हम ने उन का विवरण नीचे जन-सहयोग शीर्पक 
दसवे विभाग में ही दिया जाना उपयुक्त समझा है। 

(१०) सत्याग्रही स्वयन्सेवक और जन-सहयोग--सृष्टि मे कोई प्राणी ऐसा 
नही, जिसे प्रकृतिवश प्रतिक्षण कोई न कोई कम न करता पडता हो, यह सिद्धान्त 
अमिट है।”" इससे यह स्पष्ट है कि मानव-समाज में भी कर्म मिटाये नही मिट 
मकते। तव फिर प्रइन यह उठता हैं कि समाज को व्यवस्थित रखने के लिये मानव- 
कर्मो की घार को छेड-छाड करके वलपूवेक इधर-उधर नहाया जाय या कि उसे 
अपते-आप स्वेच्छानुसार बहने दिया जाय। गाधीवाद मे दोनों ब॑जंनीय हे। दोनो 
समाज के लिये हानिकारक है। गाघीजी न तो यह चाहते कि किरस। को ठोक 
पीटकर बैद्यराज बनाया जाय, गौर नय ही चाहते कि स्वेच्छा के नाम पर स्वच्छदता 
का नृत्य कराया जाय | उन्होंने देखा कि छोग स्वेच्छा और स्वतत्रता के नाम पर 
दुनिया में अवा-धुन्ध अन्याय कर रहे है, इसलिये उन्होने एक तीसरा मार्ग नियत्रण 
का बताया। यथार्थ में स्वतत्नता, स्वभाव, स्वनियत्रण ये सव जब्द पर्यायवाची हं, 
और इन सब का अर्थ उस स्व (स्व--खुद ) से रहता हें, जो शुद्ध-निर्मेल हो , परन्तु 
१०५ ठैज्रा/क्म79, ए7 64 बाते 89 टाल्त था एं , शैण 9 89 
१०६ रण एग ॑ शगाथंगा> ए०7त9, 9. 89 
१०७ देखो, गीता ३५ 
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निमल स्व को भूलकर छोग मठसगय जअर्यात्‌ विकारपुवत अहार को ही स्व 
समझने लगते है, जिस के फडस्वरूप हरएक व्यक्ति अपनी विकारमबी भावनाओं 
तथा उन भावनाओं में उत्तन विकारमय कर्मो को ही श्रेयस्कर बहता हुआ 
समाज में ऊपम मचाने लगता है। तेजी से वहते हुए अन्त के इस प्रवाह को रोकने 
के लिये यह आवश्यक हुआ कि मनुष्यों का ध्यान शुद्ध स्तर को ओर सीचा जाय । 
चूकि शुद्ध स्व की स्थिति बिता सयम और नियतण के नहीं होती, इसलिये गाघी- 
जी ने क्म-क्षेत्र मे स्‍्वनिययण के सिद्धान्त को प्रधानता दी, जिस के विषय में पाठकों 
से पहले काफी कहा जा चुका है। 

जब हम इस बात का सनुभव कर लेते हैँ कि कर्म अनिवार्य है, और वह बला- 
त्कार से नही होना चाहिये, क्योकि वलात्कार परतत्रतापरक होता है, तव हमारे 
लिये केवल एक मार्ग रह जाता है, और वह है--स्वतत्नतापुवक अथवा स्वनियत्रण- 
पूर्वक कर्म करना। इसका झव यह नहीं कि मन-मौनी होकर जी चाहा तत कर्म 
कर लिया और जी चाहा तव उसे करने से इन्कार कर दिया। इस का अर्थ होता 
है, बिना कसी मय या दवाव के सपमित होकर शी से समाज-सेवा के काम काते 
रहना। इसी भावना को जागृत करने, अथवा यह कहिये कि इस भावना की ऊार्य- 
रूप में पर्णित करने के लिये स्वयमेवक-सघा की उत्पत्ति हुआ करती है। स्वय- 
सेवक, इस सयुकत झब्द में दो भाव है--सेवा करना, और वह भी ऐसी सेवा हो, 
जा अपने मन से, जुश्ी से की जाय। दवाव, भय, प्रलोनत या प्रमाद (जोभ या 
आवेद) में आकर पराये हित का काम करना, स्वय-सेवा नहीं कहछा सकती, और 
न उस को करने वाला स्वय-मेवक कहठाने का अधिकारी बन सकता है। इसलिये, 
जव हम मत्त्याग्रही स्वय-मेवक की वात करते हैं, त्त यह समझना चाहिये कि उस मे 
सेवा करने का भाव अपने-जाप विना किसी स्वार्थ, भय या प्रमाद के उठे । निष्फाम 
सेवा की भावना उस में वियमान रहे और इस भावना को वह समाज में अहिसा- 
त्मक सायनो के द्वारा चरितार्थ करे। अहिसात्मक निष्काम सेवा की भावना सत्या- 
ग्रही स्वय-मेबक के लिये उतनी ही जावश्यक है, जितना घरीर के लिये प्राण-वायु 
इस प्रकार के स्वव-सेवक तैयार करने के' लिये हो गावीजी ने आश्रमों की स्थाप- 
नायें की थी, यह हम पहले देख चुके है, परन्तु आश्रम समाज की समस्त योज- 
नाओ के लिये काफी सख्या में स्वयंसेवक तैयार नही कर सकते। वे केवल 
आादर्थ स्वय-सेवक सीमित सब्य् में तैयार कर सकते है, जो अपनी शिक्षा और 
पूर्वानुमव के कारण सत्याग्रही कार्यो में आवश्यकतानुसार नायकी का काम 
सेसालने के योग्य भी हो जाते है। इयलिये गाथीजी ने आश्रमों के वाहर भी 
स्वय-सेवक तैयार करने-कराने के हेतु स्वय-सेवक-सघों की स्थापनाओं में योग 
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दिया। यो तो आश्रमों में जिन नियमो का पालत आश्रम-वासियों को करना पटता 
था, उन्ही नियमो को सत्याग्रही स्वय-सेवक भी पालन करे, तो सर्वोत्तम हो , परन्तु 
स्वय-सेवक के लिये उतना कठिन नियत्रण, त्याग और तप का करना आवश्यक 
नही, जितना आश्रमवासियो के लिये जरूरी होता है। स्वय-सेवक अपने घरो मे- 
अपने वन्वु-बान्धवों के बीच रहकर आवश्यक नियतित जीवन वना सकते हं, 
अत उनके लिये गाघीजी ने पहले-पहल सन्‌ १९२१ ई० मे कुछ नियम बनाये, जिनके 
पालनायं हर स्वय-सेवक को वचन-बद्ध होना या ज्रत (]०0४8०) लेना अनिवार्य 
था। इन नियमों को हमने परिशिष्ट न० ५ में दिया है। फिर सन्‌ १९३० मे उन्नीस 
नियमों का एक प्रतिज्ञा-पत्र तैयार किया, जिन्हे पालना, हर सत्याग्रही का कर्तव्य 
था। स्वय-प्रेवको का काम केवर इतना ही नहीं था कि रचनात्मक कार्य-क्रम से 
भाग ले और आव्यकतानुसार सत्याग्रही युद्ध के सैनिक बने | उन का यह भी 
कर्तंव्य था कि सत्याग्रही युद्ध के समय युद्ध को सफलीभूत करने के हेतु युद्ध-सम्वन्धी 
अन्य सेवाएँ भी करें। इन अन्य सेवाओ में एक प्रधान सेवा यह थी कि जनता में 
शान्त वातावरण रखा जाय, क्योंकि सत्याग्रह के लिये शान्त-सक्षेत्र ही उपयुक्त 
होता है। अग्रेजी सरकार के कूटनी तिज्ञो ने अनेक राजनीतिक पड्यत्र रवे कि जिससे 
साम्प्रदायिक झगडे बढें। साम्प्रदायिकता के आधार पर चुनाव लडाना और सर- 
कारी नीकरिया देना इत्यादि राजनीतिक प्रदोभन दिये गये। परिणाम यह होता 
गया कि हिन्दू और मुसलमानों, हिन्दू और अछूत जातियो आदि मे, वेमनस्यता 
की चितगारिया उठी और अन्त में प्रज्वलित' होती गई। जहा देखो वही आपसी 
मन-मुटाव बढा, मार-पीट होने की सबरे फैली, सिर-फुटोअल और वलवे होने लगे। 
गरज यह कि दुश्मनो ने सत्याग्रह को असफल बनाने के हेतु सारे देश मे अश्ाति का 
विप-वीज वो दिया। तव गाघीजी ने सन्‌ १९३८ में यह महसूस किया कि 
ऐसे भी स्वय-सेवक होने चाहिये, जो हिन्दू-मुसलल्‍िम के बीच के अथवा अन्य लोगो 
के बीच के उपद्रवों को शान्तिमय साधनों से निबटाने में समर्थ हो। ऐसा 
करने में यदि उन्हे अपने जीवन की आहुति भी देनी पडे, तो वे उसे शान्तिपूर्वक सहपे 
देने को तत्पर रहे। इसलिये उन्होने देश-मर मे शान्ति-दक (268४०५-०४४००५०) 
बनाने के लिये सुझाया। इस सुझाव के अनुसार कुछ शान्ति-दल बनाने के प्रयत्न किये 
गये। इन में से सव से अविक उल्लेखनीय उत्तर-पद्िचमी सीमा प्रान्तीय खुदाई 
खिदमतगार या सुर्ख पोश दल (२०१ 597७) है, जिस के विषय में पहले कहा 
जा चुका है। यो तो इस दल की उत्पत्ति सान अब्दुल गफ्फार खा की अध्यक्षता 
में सन्‌ १९३८ के करीब बीस वर्ष पहले हो चुकी थी, जब कि गाघीजी ने राष्ट्र को 
यह आदेश दिया थ। कि रौलेट बिल का विरोब-पदर्शन सारे देश में किया जाय। 
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उस सनय उस का कांग्रेस से कोई सरोकार नही था। यद्यपि उस का ध्येय यही था 
कि देश-सेवा णी जाय जौर अन्याय का विरोध किया जाय, तयापि गायी वे अधिसा- 
सिद्वात का उस में प्रवेश बहुत पीछे हुजा। सत्‌ १९३८ में उसकी सदस्य-्सख्या 
एक छाखू थो। जव सत्‌ १९३८ में ग्रावीजी ने गाति-दल्ये के बनाये जाने की 
घाषगा को, तव खान गफ्फार सा ने उन की आवाण को पूर्ण रुप से चरितारय करने 
की ठानी। जपन पूर्वोक्त दल में व्याप्त वदल्य लेने वाली और हिसात्मक नावनाओं 
को सहिमात्मक भावनाओं में परिणत करने के डिये उन्होंने अपने ज्वरून्त दृपष्टात 
तथा उपयुक्त आवार-विचाएं द्वाए प्रपत क्यि। परिणाम यह हुजा कि उपका 
ब्येप कार्येस के ब्येव से भी आये दट गया। काप्रेस जहिन्य के चिद्वात को घम्य 
(८८्व) नहीं सानती थो। उसने उसे नीति (200०५) के रप्र मे जप्नाया था। 
यह नीति गाबी-तिद्वात से निम्नस्ता की है। नीति होने के कारण वह चाहे जब 
पवितित की जा सऊतों हे, क्योकि उसे अपने मल ध्येय में पूर्ण विग्वास भौ- श्रद्धा 
नहीं रहती। थरद्धा-विहीन मनुष्य को मृन्यु-मय सदा बना रहता है मृत्यु-मय जजवतों 
का एहता हें। इसलिये काप्रेस की जहिसात्मक नीति को गाधीजी कहते थे दि म- 
जोरो का यसन ' (ए८४ए०णा ण एा८ ७८० ) । परन्तु, वान अब्दुल गफ्फारखा 
ने अपने इन दर का उसी स्व" तक उठने का प्रण किया, जिसे गावाजी ने पण्नाया 
था। पह था जहिसा का प्रतिपालन धर्म के रूप मे , अर्वात्‌ उन्होंने इस आदर्श को 
स्वीकार किया कि 'नहिसा बलवान का शस्त (07-00 ०१९८० ७ श९ ७८थए०7 
०४6 5४०प्रह्ट) होता हैं न कि कमजोरो वा । इसी ल्यि सन्‌ १९४० मे, जव काग्रेन 
ने सौदा-वाजी के आबाः पर प्रिटेन को डाई में मदद देना कबूल क्रिया, तो 
उत्होंनि काप्रेस की सदस्यता से त्याग-पत्र दे दिया और कहा कि मैं जौर मेरे पुदाई 
खिंदमतगार अहिसा को वलवानों का गस्त्र मानते हैं न कि कमजोरो का ।* 
वज्वान व्ही है जिस के हृदय से हिंसा समूल नप्ठ हो गई हो जौर उसके 
स्थान में सूद्ध जहिसा का वास हो गया हो। ऐसा मनुष्य किसी भी हालत में 
हिसा-शस्त का उपयोग कर ही नहीं सकता, क्योंकि उस के पास हिसा 
रहती ही नहीं, पर वो अपने हृदय में वसी हुई हिचा को, किसी कारण ठवा कर 
रखते हैं और जहिसा को नीति समझ कर पालन करते।हैं, वे समय पाकर हिंसा 
का फिर से प्रयोग करने मे नही चूक सकते। ऐसा समय उन को कब मिलू सकता 
है” वह उन समय मिल जाता है, जब वे यह समझने लगते है कि अब हम 
विरोती पक्ष से जपरिक वछवान है। नव यह निन्‍चय है कि वे अहिसा-शम्ध का 
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प्रयोग उसी समय करते है, जब वे समझते है कि हम विरोधी पक्ष से कमजोर है। 
गांधी और सीमा प्रान्ती गाधी (सान गफ्फार खा) इसे पसन्द नही करते ये। 
अब इस विषय को अधिक विस्तार देना व्यर्थ-सा मालूम होता है। केवल 
इतना ही जानना काफी है कि देश मे अनेक स्वय-सेवक सस्याएँ बनी । कोई कांग्रेस 
की मातहती मे बनी, तो कोई स्वतत्र रूप से। किसी ने केवल रचनात्मक कार्य 
को लक्ष्य रखा, तो किसी ने केवल शान्ति-स्थापना के काये को। कही रचनात्मक 
कार्य के विभिन्न कमो को ग्रहण किया, तो कही विशेष कार्य-कम को ही अपनाया। 
इस तरह हरिजन-सेवा-सघ, गो-सेवा-सघ, ग्राधी-सेवा-सघ, हिन्दुस्तानी तालीमी 
सध, कौमी सेवा-दल, अखिल भारत सर्व-सेवा-सघ इत्यादि बने। ये सद 
संघ, समितिया अथवा सभाएँ गाघी के अहिसात्मक शस्त्र को किसी-न-किसी रूप 
में अपनाये हुई थी। इन के अतिरिक्त देश मे और भी कई प्रकार और नाम के दल 
या संघ काम करते थे, जैसे राष्ट्रीय स्वय-सेवक-सघ, खाकसार आदि जित का 
उद्देश्य साम्प्रदायिकता से उत्तेजित था, इसलिये इन्हे गाघी-मत के पोषक मघो से 
भिन्न समझ कर ही अध्ययन करना चाहिये। 

काग्रेस का ध्येय था अग्रेज सरकार से स्वतत्रता के लेना। इसलिये उस ने 
सत्य और अहिंसा का पालन नैतिकता के रूप मे स्वीकार किया, न कि धर्म के रूप 
में। धर्म से नीति का स्तर नीचा होता है, यह हम देस चुके । फिर भी नीति चिर- 
स्थायी रखी जा सकती है। यह समझ कर और समझा कर भी कि काग्रेस महिसा की 
नीति को चिरकालीन वना कर रखेगी, गाघीजी ने अपना सम्पर्क उस से जोड कर 
रसा था। दोनो का पारस्परिक यह सम्पर्क इतना घनिप्ठ रहा कि छोग भ्रम-वश 
दोनो को अभिन्न समझने लगे। कार्म्रेसवादियो ने गाघी के नाम की--गाघी के सिद्धात- 
की आड में जनता को अपनी ओर आकर्षित भी खूब किया, परन्तु गाघीजी जानते 
थे कि काग्रेस भ्रष्ट होगी, क्यो कि उस ने अपने कोष मे अहिसा और सत्य को क्रमश 
शान्ति और स्याययुवत साधनाओों (968४०९प्रां क्या 6९707206 77९क॥5) 
के दायरे में सिकोड कर रख छोडा था। इस सकुचित दायरे और काग्रेसी विस्तार 
तथा रफ्तार को देसकर दुरदर्शी गावी ने काग्रेस को आगाह किया था कि वह शीघ्र 
ही अहिसा-पथ को छोड हिंसा-पथ को पकड लेगी। इसी को ध्यान मे रखकर वे 
अपनी मृत्यु के पूर्व देश के लिये यह सन्देश छोड गये कि काग्रेस का काल उसी समय 
समाप्त हो गया, जब कि उन्होने अग्रेज़ो से स्वतजता प्राप्त कर ली। अब उसे युद्ध 
कुशल मस्था के वजाय स्वराज्य-प्रिय सस्था होना चाहिये। उसका सदस्य बनने 
का अधिकारी वही समझा जाय, जो निश्चित जन-सेवा करे , अत छोक-सेवा के 
आधार पर उसे 'छोक-सेवक-सघ' वतन जाना चाहिये, परन्तु जैसा कि आज काग्रेस 
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सस्था और काग्रेस सरकार का रग-ढग है--जिसका प्राथमिक स्वरूप गावीजी को 
स्वय अपने जीवन काल में दिखाई देने लगा था--उसे देखकर कोई भी कह सकता 
है कि वह लोक-सेवा-सघ नही, अ्रष्टाचारी राज्य-शासक गिरोह वन गया है। 

जिस प्रकार गाधीजी ने सन्‌ १९२१और सन्‌ १९३० मे स्वय-सेवको और 
सत्याग्रहियो के लिये प्रतिज्ञा-पत्र तैयार किये थे, उसी प्रकार वे अपनी मृत्यु के केवल 
एक दिन पहले, यानी ता० २९-१-४८ को काग्रे स सस्या के लिये एक नया विधान 
पत्र लिखकर छोड गये है, जिस का पालन करने से वह्‌ छोक-सेवा-सघ वन सकती 
थी। वह विवान-पत्र “राष्ट्र के लिये उन का वसीयतनामा और घम्म-सन्देश” कहा 
जाता है। इस को भी हमने परिशिष्ट न० ६ मे दिया है। यदि कांग्रेस ने सचमुच 
ही उसमे दिये हुए सेवा-क्रम को मान लिया होता और पद-छोडुप न होती, तो 
वह भिस्सन्‍्देह लोक-सेवा-सध वन गई होती । हाल के चुनाव मे जीत जाने से उसकी 
यह डीग कि वह अभो भी जनप्रिय है, निरी घोखे की टट्टी है, जिसे स्थानीय सभी 
निष्पक्ष लोग जानते है। 

गाघीजी के सेवा-क्रम मे यह बात नही है कि सभी सेवक नि शुल्क काम करे। 
सेवा की हृदय से इच्छा होते हुए भी गरीब लोग भूसे पेट सेवा नही कर सकते, 
जैसी कि कहावत है भूले पेट भजन न होई', इसलिये गाघीजी का कहना था कि 
ऐसे गरीब सेवकी को अपनी गुजर-वसर के छायक कम-से-कम शुरक लेना चाहिये। 
ग्रामों में काम करने वालो के लिये उनका आदेश या कि वे अपनी सेवाओं के 
कारण ग्राम-प्रिय बने, और अपनी आवश्यकताओं की प्रति के छिये उन्ही ग्रामो 
पर निर्मर रहे। 

इस तरह हमने देख लिया कि सत्याग्रह क्षेर मे न केवल नायको और से निको 
ही की, वरन्‌ ऐसे स्वयसेवको की भी आवश्यकता होती है, जिन मे जावश्यकतानुसार 
सेनिक वनकर लडने की क्षमता हो, और युद्ध-क्षेत्र से वाहर रहकर सैनिकों को सहा- 
यता पहुँचाने की भी योग्यता हो। गाधीजी का जो प्रधान सत्याग्रह-क्षेत्र स्वनात्मक 
कार्य-क्रम है, उसे नहीं भूलना चाहिये। चाहे रचनात्मक कार्य-क्षेत्र हो, या चाहे 
साक्षात्‌ कार्य-क्षेत्र (7॥८८ ४८४०४) दोनों की सफलता के लिये सैनिकों और 
स्वय-पस्ेवकों के अतिरिक्त अन्य जनो से सहयोग-प्राप्ति की भी जरूरत होती है। 
गावीजी द्वारा प्रणीत सामाजिक उन्नति का सारा विधान जन-सहयाग पर निर्भर 
है। यदि जन-सहयोग न हो, तो न राज-विधान चल सकता है और न अय-विधान | 
जन-सहयोग प्राप्त कर लेने के कारण ही मुट्ठी भर लोग करोड़ो पर आधिपत्य 
करने लगते हैँ। राजनीतिक क्षेत्र मे अल्पसरयक शासकों और आशिक क्षेत्र मे 
जअल्पत्तग्यक सामन्‍्तो अथवा पृजीपतियो का अस्तित्व इसी जन-सहयोग पर अब- 


साक्‍से भौर गाधी क्षी घिगेष देन श्ष्प 


लम्बित रहता है। यह जन-सहयोग या तो बल या छल के द्वारा प्राप्त कर लिया 
जाता है, या प्रेम और सेवा के द्वारा । वल या छल द्वारा प्राप्त सहयोग सच्चा सहयोग 
नही होता। वह या तो हृदय की दवी हुईं आग रहती है, अथवा एक चाक पर 
दुलूकती हुई गुलामी की गाठी। इसलिये यदि यह कहा जाय कि यह सहयोग, 
असहयोग को ढाकनेवाली एक चादर मात्र है, तो कोई अतिशयोक्ति न होगी। 
ऐसे सहयोग के स्थान में आत्म-प्रेरित, प्रेममय सहयोग की स्थापना करने के अभिप्राय 
से ही गाघीजी का जगत्‌ प्रस्यात असहयोग का सिद्धान्त विकसित हुआ है। असह- 
योग से सहयोग प्राप्त हो, यह भी एक अनूठी विरोधाभासी उक्ति प्रतीत होती है, 
पर है यह सच ही। भयादि से प्रेरित सहयोग के विनाश से पूर्व स्वपक्ष मे प्रेमादि से 
प्रेरित सहयोग की रचता करना आवश्यक होती है। यह रचना तभी हो सकती 
है, जब हम अपनी नि स्वार्थ सेवाओं के द्वारा जनता की सहानुभूतिक प्रेममयी 
सुपुप्त भावनाओं को जागृत कर अपनी ओर आकरपित कर लें। सत्याग्रही सेवाओं 
के द्वारा गाधीजी ने एक ओर यह आकर्षण किया, और दूसरी ओर दुष्पवृत्तियो 
के खिलाफ असहयोग जारी रखा। इस का परिणाम यह होता गया कि जब-जवब 
सत्याग्रही युद्ध हुए, तव-तव उसे सफल बनाने के लिये उन्हे जन-साधारण का भी 
यथासम्भव सहयोग प्राप्त हुआ। जिस प्रकार रक्त-अ्रवाही युद्धों मे जनता का 
सहयोग अनेक रूपो में मिलता है, उसी प्रकार सत्याग्रही युद्ध के समय जन-महयोग 
नाना प्रकार से प्राप्त होता है। उदाहरणार्थ, सत्याग्रही सैनिकों के कुदुम्बियों की 
रक्षा करना या पालन-पोपण करना, सैनिकों को रसद पहुँचाना, तथा जेल के काल 
में उन्हें खादी के वस्त्र, पुस्तके, अखबार अयवा अन्य आवश्यक सामान जेलाधि- 
कारियों की अनुमति से भेजना इत्यादि, परन्तु इससे भी अधिक उपयोगी जन- 
सहयोग वह है, जब सत्याग्रह के समय जनत्ता उभाड भे न आये और शान्तिमय 
वातावरण बनाये रखे। यदि कोई विरोधी, शान्त वातावरण में विध्न उपस्थित 
करके, उसे उत्तेजित तथा अशान्त करने का प्रयत्न करे, तो उसे मशान्त न होने दे। 
गाघीजी ने सत्याग्रह-सिद्धि के लिये इस प्रकार के सहयोग की सदा आवश्यकता 
बताई है। जब यह एक सर्वेसामान्य नियम है कि हर चीज को फलीभूत होने के 
लिये उसी के अनुसार उपयुक्त वातावरण तैयार करना पडता है, तब सत्याग्रह 
के लिये भी वह नियम लागू होना चाहिये। उसी नियम के अनुसार गाघीजी चाहते 
थे कि सत्याग्रह के पूर्व शान्त वातावरण तैयार किया जाय, और सत्याग्रहकाल मे 
वह वातावरण विचलित न होने पाये, अन्यथा एक तो उस के फल लगने मे सन्देह 
हो जायगा, और दूसरे लगा भी, तो बडी कठिनता से और देरी से लगेगा, तथा वह्‌ 
उतना मधुर और उपयोगी भी न हो सकेगा, जितना उपयुक्‍त शान्त वातावरण 


3५६ भाष पे, और गाघी फा साम्यवर्शन 


कायम रहने से हो सकता है। अनुमान कीजिये कि आप को आम का उत्तम मीठा 
फल खाना है। तब जाप उत्तम आम का बीज लायेगे, फिर उस बीज के लायक 
उत्तम भूमि भी ढूढेंगे, और भूमि मिल जाने पर उसे उपयुक्त काल मे बोयेगे। 
इसके पदचात्‌ आदि से लेकर अन्त तक ऐसे उपयुवत सयोग जुटायेंगे कि जिससे वह्‌ 
नित्यप्रति हृष्ट-पुष्ट होता हुमा वढता जाये और वश्लुआ न होने पाये। गरज यह 
कि बीज, भूमि, काल, सयोग अर्थात्‌ वातावरण सब उसी के उपयुक्त हो, तब कही 
आप उससे इच्छित फल पा सकेगे। यदि इन में से किसी एक की भी अनुपयुक्तता 
या कमी हुई, तो उस का कुछ-न-कुछ खराब प्रभाव हो जायेगा। आप के 
सब ययेप्ट प्रयत्नों के बावजूद भी यदि किसी देवीघटना के कारण, जिस पर 
जाप का कोई वश न चलता हो, आप को यथेप्ट फल न मिल सके, ती उस मे 
आप का कोई दोष नही । इसी तरह सत्याग्रही फल मिलने के लिये हमे उसी के 
अनुरूप वातावरण ढृढ़ना, और उसे आदि से अन्त तक कायम रसना आवश्यक 
होता है। 


सत्याप्रह फे दो मूल प्रयोग--सहयोग और असहयोग 


यह हम पहले देख चुके है कि सूप्टि की सारी-की-सारी आन्तरिक और बाह्य 
स्थिति दो पारस्परिक विरोधिनी गतियो की योग-मात्र है--एक सत्य और दूसरी 
असत्य, इसलिये जब सत्य-ग्रहण की बात कही जाती है, तव उस में दो भावनाएँ 
सम्मिलित रहती है--एक सत्य का अम्यास, राग या ग्रहण, और दूसरी असत्य का 
त्याग या वेराग्य । इसी वात को सत्य का सहयोग' और असत्य का असहयोग' कह कर 
प्रकट कर सकते है। इन दोनो मे से किसी एक के प्रयोग से दुसरा आप-ही-आप 
सघता जाता है, यह स्वयसिद्ध है, परन्तु सत्याग्रही इन दोनो क्रियाओ को एक साथ 
ही चलाने की चेप्टाएँ करता है, ताकि वह्‌ अविलम्ब सत्य का ग्रहण कर सके और 
करा सके। जब समाज मे प्रचछित--वाह्य असत्य--फ्रियाओ से सत्याग्रही की 
मुठ-भेड होती है, अर्थात्‌ जब उसे समाज के सामाजिक, आर्थिक या राजनीतिक 
क्षेत्रों मे प्रचलित असत्यमयी प्रथाओं के विरुद्ध युद्ध छेडना पडता है, तब उसे यह्‌ 
मालूम रहता है कि वह असत्य-मागियों को केवल समझा-चबुचझाकर सत्य मार्ग पर 
नहीं छा सकता। उस समय वह उन के असत्य-कत्यो मे सहयोग देने से इन्कार कर 
देता है। साराश यह कि हर प्रकार की सामाजिक कुरीतियो को मिटाने के लिये 
उस का प्रधान शस्त्र रहता है उन कुरीतियों से असहयोग। सहयोग और जअसहयोग 
इस दोनो क्रियाओ का प्रयोग हमे उस समय भी करना पडता है जब हमारी वैयक्तिक 
आन्तरिक वृत्तियो मे सघषं होता है, परन्तु यहाँ पर हमारा दृष्टिकोण केवल उसी 


सापर्स और गावी की विशेष देन ५७ 


असहयोग से सीमित रसना है जिसका प्रयोग सत्याग्रही को समाज के एक सदस्य 
के नाते करना पटे। 


असहूयोग शब्द की उत्पत्ति मौर ध्यास्या 


जिस प्रकार नद्यायह' शब्द के पहले सत्याग्रह-भाव उठा था और वह सत्याग्रह- 
भाव प्रथम अग्रेजी णद्दों द्वारा व्यकत किया जाता था, उसी प्रकार 'असहयोग!' 
पाब्द के पहले असहयोग-भाव उठा और वह मसहयोग-भाव सर्वप्रथम अग्रेजी शब्द 
द्वारा व्यवत क्रिया गया था। मार्च सन्‌ १९१९ में अग्रेज सरकार द्वारा वनाये गये 
रौलेट बिलो के। विशेध में गाघीजी के प्रस्तावानुसार जो सत्याग्रह ग्रत (580ए४- 
हप्श) ७०व8०) लिया गया था, वह ययाय॑ भें सरकार के प्रति असहयोग की ही 
घोषणा थी , परन्तु उसमे असहयोग शब्द का फाई प्रयोग नहीं किया गया था, 
क्योकि उस समय तक असहयोग शब्द की उत्पत्ति ही न हो पाई थी। उस में सत्य- 
पालन और सानुनय आज्ञा-भग ही की वातें कही गई घी। उस मे लिसा था “हम 
सानुनय (0घा9) उन कानूनों की आज्ञा भग करेंगे हम यह भी प्रतिज्ञा 
करते है कि इस युद्ध ((॥0ह१८०) में हम साय ईमानदारी के सत्य का पालन करेंगे, 
और प्राण, तन या घन किसी के प्रति हिंसा नही करेंगे।”** 

इस के बाद कदा चितू माह नवम्बर सन्‌ १९१९ की वात है, जब दिल्ली में 
हिन्दू-मुसलूमानों की एक सम्मिलित सभा सिलाफत'” के प्रइन पर विचार करने के 
लिये बुलाई गई थी। उस मे गाधीजी भी आमतित थे, इसलिये वे भी उस मे शामिल 
हुए थे। उस मे एक प्रस्ताव यह था कि “हिन्दू-मुसलमान सव स्वदेणी-भ्रत का पालन 
फरे और विदेशी कपडो का वहिप्कार किया जाय।” इस प्रस्ताव पर मौलाना 
हसरत मोहानी ने आपत्ति उठाई कौर कहा कि केवल विदेशी वस्त्र के वहिप्कार 
से वया होगा! हमे तो अग्रेजी सल्तनत को मजा चस्राना है, इसलिये अगर 
वह सिलाफत के बारे में इन्माफ न करे, तो तमाम ब्रिटिश माल का यथासम्मव 
वहिप्कार किया जाय। हमे तो कोई तेज, और अग्रेजों पर तुरन्त असर करनेवाली 
चीज बताइये, इत्यादि। गाघीजी का कहना है कि “जब मौलाना साहव भाषण 
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११० टर्फी फा सुल्तान इस्लाम धर्म फा खलीफा फहाता है। प्रथम विश्व- 
व्यापी युद्ध (8 ७०7० एव) के समाप्त होने पर अग्रेज सरकार ने सलीफा फे 
प्रति सधि-पतन्न फे रूप मे अनुचित व्यवहार किया। इसीलिए वहू खिलाफत- 
विषयक प्रइन के नाम से विव्यात हुआ। 


३५८ भाव और गाघी फा साम्यद्शत 


फर रहे थे, तव मेरे मन मे यह भाव उठ रहा था कि खुद कई वातो में जिस सरकार 
का साथ दे रहे हैं उसी के विरोध की ये सव वाते करते है, सो व्यर्थ है। तलवार 
के द्वारा प्रतिकार नही करना है, तो फिर उस का साथ न देना ही उस का प्रतिकार 
करना है, यह मुझे सुझा और (जव हिन्दी उर्दू, गुजराती मे मुझे कोई शब्द न सूझ 
पठा, जिस के लिये मै अपने मन मे शमिन्दा हुआ, तब ) मेरे मुख से पहली वार नान- 
कोगआपरेगन' (707-00-00८८४८०॥) शब्द का उच्चार इस सभा में हुआ। 
इस समय मुझे इस वात का ख्याल न था कि इस शब्द मे क्या भाव आजाते हैं। 
इस कारण मैं उसकी तफसील मे नही गया। जहाँ तक मुझे याद पडता है, इस सभा 
में तान-कोआपरेशन' का प्रस्ताव भी पास किया था, पर इस के वाद तो कई 
महीने तक इस वात का प्रचार नही हुआ। कितने ही महीने यह शब्द इस सभा 
में ही छिपा पडा रहा।/!!! 

नवम्बर के वाद दिसम्बर हो मे काग्रेस के अधिवेशन के समय जव चेम्सफो्डे- 
रिफाम्सें के सम्बन्ध में यह प्रस्ताव पेश था कि वे “अपूर्ण, असन्तोपप्रद, और निराहा- 
जनक (ए्रब्वतेध्तुण४ध९, प्राइबरफचत्विएं0ए. बाते ताइ१97०7४गए) है, तब 
गाघीजी ने 'निराशजनक' गब्द की असगति पर व्यास्यान दिया, और बताया 
कि यदि आप लोग रिफास्से को कार्यान्वित करने के लिये तत्पर है, तो 'निराशाजनक' 
शब्द को प्रस्ताव में से हटा दीजिये, अन्यथा अपने तथा देद के प्रति असत्य के दोषी 
होंगे। यहाँ मैं आप से एक वात कहता हँ--मानो कोई आदमी मेरे पास आता है 
और मुझे निराश कर देता है, तो मैं उसके साथ 'कोआपरेट' (0007०/»० सहयोग) 
नही करता।/!१ 

इसी तरह जून सन्‌ १९२० में गाघीजी ने वायसराय को जो पत्र लिखा, उस में 
भी नानकोआपरेशन' शब्द के अर्थ पर प्रकाश डाला गया। उस मे उन्होंने बताया 
कि यदि मुसलमानों के सिलाफत-सम्वन्धी प्रव्न का हल नही हो जाता, तो उस के 
लिये केवल तीन मार्ग रह जाते हैं--या तो वे हिंसा को ग्रहण करें, या देश छोडकर 
चले जायें, या गवनंमेन्ट के साथ 'कोआपरेट' (सहयोग) न करके अन्याय के साथी 
ते बने। इन तीनो में से गाघीजी ने छिखा कि “इस प्रकार के साक्षात्‌ काम 


(१४८८८ 2८४०7) के लिये केवल नान-कोआपरेशन' (असहयोग) का ही तरीका 
सभावित गौर वैघानिक है।"' 
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मास और गावी की विशेष देने ३्एय 


महौ तक दो पप्ान-कीओपसेशन अब्द के उस साधारण जअर्य और भाव पर ही 
अशाश परी, लैस लेकर गायोजी ने भर्वेश्नयम दिल्‍ली में उच्चार किया थी। उस के 
अन्तर्गत गया मार्च ना जाते हैं, गेंद वते उस समय गापीजी को मालूम होनदही 


विदित होगा कि अनुशासन और आत्म-त्याग को माधनाप दोवार ही नात- 
कौजापरेणन (असहयोग का गर्भावए हुआ हैं। वे तक हम मनुशार्त हे दिका- 
त करने के गौग्य नहीं दे जाते, तव॑ तक अमहयोग अमनम्गच है। फीस हे घाता- 
चरण में अमहमीग कीं करना गैर्मुमजिन है मैने सपने टगभग ३९ घर्प 
के कंदु लतुभव से एक सर्वोच्च सं्वका; अपने कीच वी एन और दशन करनी तीर 
है की: जिस प्रकारधकी हुई उर्णता आवित में परिवर्तित हो जाती है) उसी प्रकार 
रोका भौर दमत किया हुआ फ्रीय। एक ऐसी शक्ति वन जाती है। जो मेसा: मी रे 
शोके नहीं सके सकती। अपने पर मामलों में तीं हमने अनुशासन और 
आत्म-्याग का इतना अर्धिक स्का कर टोडी है, जितनी (क्ष कन्य मिमी रोष 
मे मही कर पाया है। (अब) इस प्िद्धान्त का शाप्ट्रीय वीवन प्ले प्रमा: परने 
के हेतु मैं आप हे: सम्मु|ग बाजर ऋरने के दिये उपस्थित हुआ है (४: 

गाधीजी के उपरोवत बथनों से यह इुलामी हो गया वि करटयोग में विशु्द 
सत्य की पीले, घिरोधों पर विश्वीते। अएप-निर्मनन्ग कर आात्मलप वी होना 
उहरी दीता है। उतने मेयहनी जाहिर॒ही गंतां है फ एए दूसः मे प्रति जी पी 
टोने की प्रगुत्ति रहती है, बही हिेप्मितः कार्यों को बठाती 9॥ इस टिसिक चुत्तिफी 
रोकने तयीं उसे की अहिना में तबदीद वा नें हे ले भी शमी एप निर्मित 
बैयातिक साय हैं। मे (क जराजक या अ्दैयानिक, नैसी क विराोबपता के लोग 
बहुत दोष हवा करते है शादीनी नें लिलाफता-अन्न मे में नहाया मि 
गशषमहयोंग ही हे प्रवाा- के साफ वीर्य (एा९० ३८०णश थी ही 


आर वैदानिक तरीदा हैं; तय एन दरायारी रोज थी सरयितों दस मे घर गा करे 
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३६० साव्स जौर यावी का सान्यदर्शन 


देने का प्रजा ना हज वहत प्राचीन क्या से माना चला व्य रहा है।* इनमे नन्‍्देह 
नही कि अनहयोग का हक, वा रहिये, झअसहरोग जी प्रया, राजा के ही विरुद्ध क्य, 
सभी प्रका: से दुतचारियों के विरुद्ध बहुत पुराने जमाने से प्रयोग में व्यती रही है। 
परन्तु उस का उपयोग वहुपा व्यक्तिगत रूप से होता था, जैसा हम पहले कह नाये हैं। 
न्‍नी-न्‍नी छोटे-छोटे समूह भी उस का प्रयोग करते थे, जौर यह प्रयोग था, व्यवित् 
होने पर देनज्थात करके बन्यत जाक्रवस जाना , परन्तु उसे दाप्ट्र-अस्त्र बनाने 
का बबवा उसे इस्वेमाठ करने के लिये वृहज्जन समुदाय वा नर्वेसाघारण को निवमिति 
टग से निल्चित के का शेय गाघी के पहले मी क्ती को प्राप्त नही हो सका! 
पुपपण-व्रिहास व्यदि को उठाकर देख लीजिये, इतने मारी पैमाने पर कभी अचह- 
योग छा प्रयोग नही हुला। गावीजी का प्रयास पहले यही रहा कि जन-सावारप 
घीरे-बीरे अन्वस्त होकर जनुणासन जौर व्यत्म-निवत्रण सीख जाए, तव फिर वह 
स्वोपयोगी महान्‌ कार्यलेद्र मे उतारा जाय, जैसा कि उन्होंने एक वार सन्‌ १९२१ में 
नहा थाकि स्वराज न तो केवल बनवान म्नृप्यों की ही जास वस्तु 
है,औन केवल शिक्षित वर्ग ही की). य्वोंही सर्वेनसावाना पर्वाप्त 
वात्म-निवतण आप्त कर लो, एवं अनुनासत में शिक्षित हो जायेंगे, त्योही हम, 


यदि आवन्यक्ता हुई तो, उन्हें कादेश़ देंगे छि वे राजकरों को देवा वन्‍्दकर 
दे [हु 4330 | 


बसहयोग एम सामान्य, व्यापक सन्ना है। उस के बनेक रूप होने हैं। सच 
पूछा जाय, तो हर व्यक्ति को स्वदन्त्र अधिकार है कि वह अपनी भावना के मनुरूप 
ही सत्यानत्य का निर्गेप करके अस्त्य के प्रति अचहयोग करे ; परन्तु जब लेत् 
व्यापक हो, और सर्वसाघारण के हिताहित का उथ्न हो, तव एक समान विधि की 
भावब्यल्दा होती है ; इसलिये बचहयोग के कनन्‍्प प्रयोगों वी चर्चा न उठाकर 
ल्वद उन्हीं प्रवोगे के विषय में जान लेना हितकर होगा, जिन्हे अपनाने के लिये 
गाजीजी ने राष्ट्र को अप्रेज़ी सन्तनत के बन्‍्यायो के खिलाफ समय-समय पर आदेश 
दिपे थे। वे थे हैं -- 

(१) अन्यापपूर्ण कानूनों या जाज्ञाओों का नग करना (एप्प ताब्तल्ती- 
८7८८)--कनी-लनी सा जार एक को: पुस्तकी, पत्र, पत्रिकाजों, लेखों और दूसरी 
कोर व्यास्यान, वक्‍ठव्यों पः प्रत्िवन्प लगा ठेदी है। कनी वह व्यक्ति-विशेयों को 


एन स्थान से दुसरे स्वान को नही दाने देती, बौर कनी उन्हें स्थान-विग्रेष में 
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ही कोढकर रखती है। कमी समा-समितियों और कभी जलूस जादि को रोक देती 
है। वह इत प्रतिबत्धो को लगाने का कारण यह वताया करती है कि इस प्रकार 
की पुस्तको आदि के पढने, व्याख्यानो आदि के देने, या व्यक्ति-विशेषो के इंघर- 
उधर भ्रमण करने से राज्य-सत्ता के प्रति विद्रोह होने की सम्भावना रहती है। 
इसका अथ्थं, दूसरे शब्दों मे, यह हुआ कि सरकार जनता के उन जन्म-सिद्ध हको 
में अन्यायपूर्ण हस्तक्षेप करती है, जिन्हे वाक्‌-स्वात्तन्त्रय' (7००१०४७ रण श०८८८ा) 
कार्य-स्वातन्त्रय. (#००१०० ०६ ८४०४) और गति स्वातन्त्रय (6८००४ 
मा०एथ्णथ्य) कहते है। ऐसी स्थिति मे जब अच्छी तरह सोच-विचार के पश्चात्‌ 
विद्वज्जन इस निश्चय पर पहुँच जाय कि दरअसल इस प्रकार की आज्ञाएँ जन- 
हित के लिये नही है, वरन्‌ समाजोन्नति की दृष्टि से वाधक है, तो उन का उल्लघन 
करना अनुचित नही कहा जा सकता। उल्लघन करने वाले को सरकार दण्ड देती 
है, इसलिये दण्ड के भय का त्याग करके, उन को भग कर देना हर सत्याग्रही का 
कत्तंव्य हो जाता है, परन्तु यह तभी किया जाय, जब यह महसूस कर लिया गया हो 
कि ऐसा करना न्याय्य है, अन्यथा अराजकता अथवा अनियस्त्रण का बोलवाला हो 
उठेगा। सन्‌ १९१९ मे गाघीजी ने प्रतिवन्‍्ध रंगी हुईं हिन्द स्व॒राज, सर्वोदिय 
आदि कुछ पुस्तकों का वितरण करने और उन्हे खुले आम पढने का आदेश दिया। 
ऐसे समय पर सरकार को सूचना दे देना आवश्यक होता हे कि हम अमुक कानून 
क्रो अमुक समय पर अमुक ढंग से तोडनेवाले है, ताकि वह आज्ञा-भग करनेवालों 
को सहज ही में गिरफ्तार कर सके। इस मे कोई वात छिपाकर या गुप्त रखकर 
नही की जाती है। आशा-मग के विषय से आज्ञा-मग करनेवाला अपने ऊपर चलाये 
गये मुकदमे की कोई पैरवी नही करता, और खुले शब्दों मे स्वीकार करता हे 
कि बेशक मैंने कानून भग किया है और मुझे उस अपराध के लिये---जिसे मैं अपराध 
नही समझता---कडी-से-कडी सजा दे दी जाय। 

इसी प्रकार कुछ हुक्मनामो को आम स्थानों मे जलाकर होली (7०४०) का 
प्रदर्शत भी किया जाता है, जैसे दक्षिण-अफ्रिका मे सन्‌ १९०७ में कुछ हजारो की 
सख्या मे उन सर्टीफिकटो की होली जलाई गई, जो हिन्दुस्थानियों को द्वान्सवाल भे 
रहने के लिये रजिस्ट्रेशन के दफ्तर से प्राप्त करने पडते थे। 

कुछ ऐसे भी कानून होते है, जिनका तोडना आम जनता के लाभाय॑ होता है, 
जैसे नमक-सत्याग्रह के समय हर एक जादमी ने तत्कालीन कानून की परवाह न 
कर के निर्भयतापूर्वक नमक वनाना शुरू कर दिया। ऐसे कानूनों को तोडने के' 
पू् बहुधा सारे देश मे सनसनी उत्पन्न कर देने की आवश्यकता होती है, और एक 
तरीका इस का यह होता है कि पैदल लम्बी यात्रा करते हुए उस स्थान पर अनेक 


३६२ भारकर्स और गाघी फा सास्यवर्शन 


सत्याग्रहियो के साथ पहुँचना, जहाँ कानून-मंग करते का निः्चय हो---जैमे उन्डी- 
मार्च, द्ान्तवाल-्मार्च | 

जिस तरह अन्यायपूर्ण सरकारी कानूनों का तोडना सत्याग्रही फा फत्तेंव्य 
होता है, उसी प्रकार वह समाज मे प्रचलित अन्यायपूर्ण प्रथाआ को तोता है, जैसे 
हरिजनों को मदिरो मे प्रविष्ट न होने देना, या आम कुओ, नलो भादि पर पानी न 
भरने देना, एत गुरु का वाग मे सिक्खो को अधिकार न करने देना) 

सामाजिक अन्यायो के विदद्ध जिस प्रकार असहयोग किया जाता है, उसी 
प्रकार आधिक क्षेत्रो मे भी सत्याग्रही को अन्यायपूर्ण कार्यो और पद्धतियों के प्रति 
असहयोग करने को उद्यत रहना पडता है, जैसे श्रमिकों फो अपनी मजदूरी मादि 
के विषय में हब्ताल (3४7८०) करना। हठताल के विषय मे अछुग से थागे और 
कहा जायगा। 

विपक्षिया ने कानून या आघ्ा-भग की वढी-कठी आलोचनाएँ की, यहाँ तक कि 
गायी पर व्यस्तता अर्थात्‌ अधेर-गर्दी (८४००४) का टोका मढा जाने छगा। जिस 
समय उन्होंने सन्‌ १९१९ भौर सत्‌ १९२० मे हिन्दुस्थान मे असहयोग और वहिप्कार 
का पै माना जनता के सामने खोला, तो अग्रेज सरकार के हिमायत्तियो में तहलका मच 
गया, उन्हे ऐसा दिपाई पडा, मानो न्याय और व्यवस्थ। पर गजव का गोला दूठ पडा । 
वे कहने रंगे कि अव न्याय और व्यवस्था के स्थान मे गाची मराजकता का साम्राज्य 
फंलाने चले है , परन्तु दे यह्‌ सही समझे कि जिसे वे न्याय और व्यवस्था कहते थे, 
वह संत्य-प्रिय निर्मीक पुरुष के सम्मुख मुलूम्मा चढे हुए अन्याय और कुव्यवस्था 
ही थे। जब हम केवल कानून तोडना या आना-मग ही कह कर गाघी के सत्याग्रही 
असहयेोग के माव का प्रदर्शन करते हैं, तव हमे भी ऐसा कहना सटकता है। क्यों ? 
इसलिये कि गाघीजी का उद्देश केवल उन्ही कानूनों या आज्ञाओं के प्रति असहयोग 
करने का है, जो ययार्थ में अन्यायपूर्ण है, अन्यथा उन जैसा नियत्रण-प्रिय, अर्थात्‌ 
कानून-भकत और आज्ञा-मकत कौन हो सकता है! इपतलिये गाघीजी के भाव 
को यथार्थ रुप से प्रकाशित करने के लिये हमारी समझ में जाज्ञा-्मग न कहकर 
दुराना-भग कहा जाय, तो वेहतर हो। आज्ञा-भग कहने की यह दिक्कत हमारे 
स्थाल से इसलिये उठ खडी हुई है कि 'आज्ञा-मग' अग्रेजी पद 'डिसओविडियेन्स' 
(पे5००८००॥८८) का शब्दार्थमात्र कर दिया गया है। इसी कारण से सिविल- 
डिसओविडियेन्स (शा 0:00०07८४०८) का पदार्थ 'सानुनय आज्ञा-मग' चल 
पडा है। 

(२) अहितकर व्यवस्थाओ और प्रयाओो का चहिष्कार (707-शरणेटा७ 
४०१००४0-इतिहासजञ्ञ इस बात को भलीभाँति जानते हैं कि जब कभी कोई कौम 


इ्द्४ भाव्तस और गाधी का साम्यदर्शन 


लेना, और इन स्कूलो एवं कालेजो के स्थान में भिन्न-भिन्न प्रास्तों में राष्ट्रीय स्कूली 
और कालेजों की स्थापना करना। 

४ (४) सरकारों न्यायालयों का वकीजो तथा मकदमा-वाजों के द्वारा क्रमण 
वहिप्कार करना, और उन की एवज में उत लोगो की सहायता से सानगी झगडो 
के तसफिये के लिये पचायती अदालते सोलना। 

/(५) फौजी लिपिकार (८०४८४), और श्रमिक वर्ग के छोगो को मेसोपी- 
टेमिया में जाकर नौकरी करने के लिये, रगरूट (ए८८एा७) वनने से इन्कार 
कर देना। 

४(६) (माल्टेगु-वेम्मफोर्ड रिफाम्स के मुताबिक वनी हुई) नई फौन्सिलो 
के चुनाव लड़ने के लिये जो उम्मेदवार हो, अपनी उम्मेदवारी वापिस लें लें और 
मतदाता फ़िसी भी ऐसे उम्मेदवार को अपना मत-दान देने से उन्कार कर दें, जो 
काग्रेस की सम्मति के प्रतिकूल, चुनाव के लिये खडा हुआ हो। 

४ (७) विदेशी माल का वहिष्कार कर दें।” 

» उपरोक्त कार्य-कम के पढने से दो वातें स्पप्ट हो जाती है--एक 
तो अहितू विदेशी सरकार की सत्ता को फायम रायनेवाले आधारो का ज्ञान कराके 
उन्हें हिला देना, और दूसरे राष्ट्रीय सभ्याओं और रचनाओं की ओर जनता की 
रुचि उत्पन्न करना। यदि नुकसान पहुँचाने या बदला ेने की भावना से विदेशी 
माल का वहिप्कार करना कहा गया होता और रचना का ख्याल न रखा होता, तो 
उसी प्रस्ताव में गाधीजी ने जागे यह न लिखा होता कि “चूकि हर पुरुष, स्त्री, और 
बालक के असहयोग की इस सर्वप्रथम स्थिति में ही इस पुर्वोकत प्रकार के नियंत्रण 
ओर आत्म-त्याग का मौका दिया जाना चाहिये, इसलिये कांग्रेस की सम्मत्ति है 
कि विस्तीर्ण पैमाने पर फूटकर माल मे स्वदेशी स्वीकार की जाय (200ए70०४ रण ॑ 
8४8 ९८शेा्र 7 छा८०८-४०००४) और चूकि हिन्दुस्यान की वर्तमान मिलें स्वदेशी- 
पूजी और अधिकार (००१८०) के बल पर राष्ट्र की आवश्यकताओं के लिये 
काफी सूत और कपडा नहीं वना सकती, और यह प्रतीत भी होता है. कि वहुत 
समय तक ऐसा न हो सकेगा, इसलिये काप्रेस यह सम्मति देती है कि प्रत्येक मकान 
में हाथ से सृत कावना और करोडो वुनकरो के द्वारा, जिन्हे प्रोत्साहन न मिलने के 
का:ण अपना पुराना और सम्मानित घन्या छोडना पडा है, कपडो का वुनना 


पुन आरम्भ किया जाय, ताकि बडे पैमाने पर अधिफ वस्त्र-निर्माण के लिये तत्काल 
उत्तेजना मिले।४+ 
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(३) हडताल (7०7-शर्णद्या ४पा५८०)--सत्याग्रही भावों की यथार्थता 
पर पहुँचने के' लिए सत्याग्रही वैज्ञानिक शब्दों के अर्थ काही ख्याल रखना चाहिये, 
अन्यथा अनर्थ होते की सम्भावना रहती है। उन भावों को व्यक्त करने के लिये 
अग्रेजी अथवा पाइचात्य देशीय शब्दो का प्रयोग जब कभी करना पडता है, तब 
इस' सम्बन्ध में बडी सतकता की आवश्यकता होती है। उदाहरण के लिए सत्या- 
ग्रही शब्द हडताल' को ही ले लीजिये। हडताल उस विधि को कहते है, जो सोते 
हुए भाव को जगाने मे योग दे। यही बात गाघीजी ने यह कहकर बताई हे कि 
“हडताल का आशय जनता और सरकार की कल्पना को ठोकर मारने का था” 
(सिम्ांशें ए०3 व6४97९प ६0 डाल परी6 उ्यबट्ु॒णानण0ा7 एी पा6 96९०ए़ो९ 
धणते (0७ ७०ए८०7४९०४)"४ ठोकर दवब्द में जो स्थुछता का भाव है, वह 
कल्पना के साथ असगत है, क्यों कि कल्पना एक अत्यन्त सूक्ष्म मानसिक गति 
होती है। अत कल्पना को ठोकर मारने से अभिप्राय, कल्पना को ही जाग्रत 
करने का समझना चाहिये। हडताल की यह कौन-सी विधि है, जो सत्याग्रह 
को मान्य है। यह है वही अमिश्चित अहिसात्मक विधान का एक अश, जिस पर 
सारा सत्याग्रह सिद्धान्त टिका हुआ है। उस मे मानसिक अथवा काल्पनिक हिंसा 
को भी गुजाइश नहीं। उसमे तो आत्म-शुद्धता के हेतु आत्म-तप की, आत्म-त्याग 
की आवश्यकता होती हे। जब कोई अपने ऊपर अथवा किसी दूसरे पर किये 
जानेवाले अन्याय से दुखित होकर अपनी सान्त्वना के लिये मोर अन्यायी के हृदय 
में सात्विक कल्पना को जाग्रत करने के अभिप्राय से अपने नित्य कर्म को, कुछ 
निश्चित या अनिश्चित काल के लिये, स्थगित कर देता हे, तव उसे हडताल कहते 
है। यहो कारण हे कि हडताल के समय मानसिक शुद्ध भावनाओं और ईव्वरीय' 
प्रायंनाओ का योग गाघीजी वताया करते थे, ताकि वाह्य प्रदर्शन ओर आन्तरिक 
स्थिति मे समता रहे और सत्य-प्रदर्शक रचना का क्रम जारी रहे। 

अब यदि इस हडताल का वर्णन स्ट्राइक (5077८) शब्द के द्वारा किया 
जाय, तो उसमें उन सव हिसात्मक अथवा बलात्कारी भावों का आ जाना स्वा- 
भाविक होगा जो पार्चात्य देशो मे उसके विशेषण माने जाते है। हडताल के वाह्म 
रूप में स्ट्राइक जैसी समता देखकर कई पद्चमी विद्धान्‌ हडताल की यथार्थता मे न 
पहुँचने के कारण उसे यह कह कर दषित करने लगते है कि उसमे भी स्ट्राइक' के 
समान बलात्कार (77०८5ए:८), दवाव (०००८०४) या पीछे पड जाने (एएडए४- 
४०7) की हठ की कारगुजारी की जाती है, इसलिये वह अहिसात्मक होने का दावा 
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सापर्स और गाधी की विशेष देन ३६७ 


किया जाय, तो हडतालियो की वहुत्त कुछ मायो के विपय में आपस में या पचायत 
के द्वारा समझौता हो जाया करता है , परल्तु श्रमिक वर्ग को चाहिये कि वे अपने 
उदर-पोषण के दूसरे जरियो को भी सीख रखे, ताकि हडताल-काल के लम्वे खिच 
जाने पर वे उन का आश्रय छेकर भूखो न मर सके, वरना समझौता होना कठिन 
होता है । 

आज कल श्रमिको की हडताल की वहुलता रहती है। साम्यवादी, समाज- 
वादी, गाघीवादी सभी हडतालो के पक्ष मे रहते है, परन्तु गाघी-मत के मुताबिक 
होने वाली हडतालो औौर अन्य हड्तालो के हिसा और गहिसा के भेद को कभी न 
भुलाना चाहिये। 

(४) सानुनय आग्रह अयवा अहिंसात्मक पिकेटिंग (7०7-श०ेदां फ़ालःव- 
078)--पिकेट' (7०.७४) एक अग्नेजी शब्द है, जिस के कोश मे दो माने मिलते 
है-- (१) नुकीले पदार्थ या नुकीले खम्भो आदि को गाड कर किलाबन्दी करना, 
भौर (२) अग्रगामी पलटन या ऐसी पलटन जो छट्टी पर गये हुए फौजी सैनिको 
को ढूँढ पकड कर ले आये । इमसे सिद्ध होता है कि पिकेट फौजी-शास्त्रीय दव्द है, 
मत उस का प्रयोग सशस्त्र फौजी क्षेत्रों के अतिरिक्त अन्य युद्ध-क्षेत्रों मे भी दिया 
जाने लगा। सत्याग्रही युद्ध मे मी उस का प्रयोग केवल इस अभिप्नाय से किया 
जाता है कि पिकेट करने वाले स्वय-सेवक सानुनय तर्क और प्रीति के द्वारा लोगों 
को किसी सत्याग्रही सेवा में भाग लेने, या असत्य मार्गों वातों या दुराचारादि को 
त्यागने के लिये आग्रह (?८४४८०१८) करे, ताकि किसी पर कोई दवाव न पडे और 
न कोई किसी मय-वद्य या अपमान की आशका के कारण कार्य करने को वाध्य 
किया जाय। सामाजिक कुरीतियों और व्यसनो को मिटाने के लिये गावीजी ने 
इस का प्रयोग कराया था, जैसे---शराव, अफीम आदि मादक पदार्थों तथा विदेशी 
वस्त्रो का त्याग कराना। 

प्रिकेटिंग के सदृुश भारतवर्प मे प्राचीन काल से घरना” नाम की एक प्रथा 
प्रचलित है। उस का आश्रय कोई-कोई कभी-कभी हठघर्मी के हेतु लिया/करते थे, 
और वह भी विशेष कर के अपने निजी छाम के लिये। किसी स्थान पर वैठ जाना या 
खडे रहना और यह कहना कि जव तक अमुक कार्य न किया जायगा, तब तक मैं 
भूखा-प्यासा प्राणान्त तक नही हटूगा, या और भी इसो प्रकार की कोर्द दूसरी 
हैंठ या टेक करना, इस हठ-धर्मी धरना का आशय रहता हे , इसलिये गाघीजी ने 
इस की वडी कडी आलोचना करके इसे त्याज्य कहा हे । आज कर भी इस/मयकर 
प्रथा के चिह्न दूसरे रूपो मे पिकेटिय के चाम पर मिलते है। जब कोई श्रमिक-वर्गं 
या विद्यार्थी-वर्ग किसी कारण स्ट्राइक करते हैं, तव वे अपनी सरया बढाने के 


३६८ मारा और गायवी एा साम्यदर्णन 


पश्षिप्राप से पास्ते पा हेड जाते है, जिस से दृसे हाय जपने माम-पत्पे को करने ये 
एिप नहीं जा पाते, क्यार ये उन्हें रौद वर नहीं जाना चाहते। दस सताह परना 
पञॉर हितात्मक् पिकेटिय' में टोई अन्ता नहीं है। छपिये गायोजी ने उम्र रे विरुद्ध 
यह जहा हु हि पिरना जगठीपन है, कया वि वर दयाव ने अयोग का असस्वृत 
मात है। वह हिंसा से भी बदता हैं, वयोकि जय हम जपने विरेबी से लखते है, 
तय यह वमनी नाम ठोया तो मार रपता है , परन्‍्त जप हम उसे पह चुनोती देते है 
क्षि हम अपा में चले जानो, हाग जि हम चनते है कि बह ऐसा ने करेया, 

सर हम उस के अत्यन्त पिचित्र जाए छपनानित (8५ ] श्े छातें पजाशव- 
पाष्ट) ज्िनति में धार देने ट।!! 

(५) देगल्वाग अयबा हिबरत (लच्यौ७)--प्राया रूमी देशों में यह वहुन 
पुरानी प्रथा जारी ही है दि ज्व स्थाय शाखा के द्वाग, शपया शापन की शियि- 
गता झादि के पारा अन्य दपघान्यों वे द्वारा, या साम्प्रदायिक सट्टा ताओं के 
बाण असहतीय हद तक मताये जाने नाते थे, तब वे टेश व्याय बर टुसरे सु क्षित 
स्थाना को चले जाऊे थे, एस पा हम पहडे प्रकरण डाल चुरे हूं। हिन्दुस्थान में झप 
पद्धति के दिशज्याए, मुसनिम देशा में 'हिजान ०: पास्चा य देशो में देश-निका ला 
(कं) बहते थे। दस देशन्पाय का अर्य बह होता है झि जब जनता को बन्याय 
से उचने पा काई चारा नहीं रहता, तय वह कत्यायिया का परित्याय करके 
बच भागने में ही उल्याण देखती है। दस प्रकार वे देशल्याग में भय दी प्रपानता 
रहती हैं। घम-उ्ा के लिये प्राप न्योठावर को भावना उस में वास नही करती) 
धर्म जौ प्राप दानो की रक्षा के लिय्रे भय उन्हे जपने स्थान से भाय्ा देने में समर्थ 
हा जाना ह्‌। इम में बनत्व, जनन्‍्याव बयवा अवर्म के प्रति ममहयोग की भावना 
अवध्य रहती है, परन्तु उतनी सास्ट्ृत्य नही, जितनी गाघीडी ने उसे दना दी है । 
इसलिये यावीजी देशज्याग झयवा हिजात वी सलाह केवल उन्ही होगो को देते हैं, 
जिन में मच्च्री महिला में उन होने वाटे बढ की कर्मी रहती है, या जिन में हिसा 
के द्वारा भी अपना रक्षा करने की धक्धि नहीं होती। जिन में न हिसात्मक बल 
है और न पहिसान्मऊ, वे ही उस हास्त मे देश-त्याग कर सकते हैं, जव वे काफी 
सताये जाते हो जोाए जिन्हे आत्म-सम्मान खो जाने का टर हो” इन्ही कारणों 
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को ध्यान मे रख कर गावीजी ने वारडोली के सत्याग्रहियो को सन्‌ १९२८ मे, 
और लिम्बडी, जूनागढ और विट्ठलूगढ के सत्याग्रहियो को सन्‌ १९३९ मे देश- 
त्याग की सम्मति दी थी |" 

स्थान-त्याग-सम्वन्धी असहयोग के दो रूप इतिहास मे मिलते हैं--प्रथम वह 
रूप है, जो देश के अन्तर्गत ग्राम-ग्राम, या जिला-जिछा, या प्रान्त-आन्त के बीच 
मिलता है, और दूसरा वह रूप, जो देश-देश के वीच मे दिखाई देता हे। 

देश के अन्तर्गत स्थान-त्याग उस समय होता है, जब अन्याय स्थानीय और 
सीमित रहते है। कभी राजकीय, और कभी स्थानीय लोगो के अन्यायों के कारण 
भाग जाना पडता हे, जैसे सते १९३० मे वारडोली, वोरसद और जम्बूसर (गुजरात) 
के किसान, ऊुगान न देने के कारण गवरनंमेण्ट के द्वारा सताये जाने पर वडौदा स्टेट 
को चले गये, और सन्‌ १९३५ मे केथा के हरिजनो ने अन्य जाति के हिन्दुओ द्वारा 
सताये जाने पर अपना स्थान छोड दिया, परन्तु जब अन्याय सर्वेदेशीय होता हे, 
तब एक देश को छोड कर दूसरे देण की भरण लेना पडती है। इस सम्बन्ध में पाठकों 
की स्मृति में हिन्दुस्थान-पाकिस्तान-विभाजनकालीन भयभीत भगदड का दृश्य 
अमी ताजा ही होगा। इतिहास इस प्रकार की भगदडो के दुष्टातो से भरा पडा है। 
परन्तु गाधीजी ने असहयोग-अस्त्र का आविष्कार कर के जनता के सम्मुख रख 
यह स्पष्ट कर दिया कि उस का उपयोग व्यापक रूप से किया जा सकता हे। उस की 
सहायता से हर मनुष्य निर्मीक होकर अपना स्थान-त्याग किये बिना ही अपने देश, 
जाति, धर्म या जन्म-सिद्ध स्वत्वों की रक्षा कर सकता है। सामूहिक असहयोग मे 
वह शवित है कि जल्लाद-से-जल्लाद सरकार, सस्था या मानव-पिशाच, जनता के 
सम्मुख घुटने टेक देता हे, क्योकि हर वात मे जन-सहयोग के बिना काम चलता ही 
नही । 

(६) उपवास (7795078)--उपवास भी एक ऐसा साधन है, जिस के द्वारा 
एक तो आत्मशुद्धि होती है, और दुसरे असत्य के विरुद्ध असहयोग होता है। जहाँ 
तक उपवास के द्वारा आत्म-शुद्धि का प्रदन है, वह हम नवे अध्याय में देख चुके है। 
वहाँ यह भी कह चुके हे कि आत्मणुद्धि के हेतु उपवास के साथ वहुधा प्रायश्चित्त, मौन 
और प्रार्थना की क्रियाएँ भी रहती है। आत्म-शुद्धि की दृष्टि से स्वपक्ष और परपक्ष 
दोनो की आत्मशुद्धि का विचार हो जाता है। स्वपक्ष मे आप स्वयं तथा आप के 
अनुयायी, साथी और आप के साथ सहानुभूति प्रकट करने वाले आ जाते है, और 


१२०-१२१ एणए फजञना ० ीशाब्रागा3 एश्यातीा के पृष्ठ २७८ 
पर दिये हुए 'ह॒रिज॒नां और “यंग इडियाएं के उद्धरणों फे आधार पर। 
श्४ड 


३७० साक्से और गाघी का साम्यवर्शन 


पर-पक्ष के अन्तर्गत खुद पर-पक्ष वालो तथा उन से सहानुमूति रख ने वालो का 
समावेश हो जाता है। हे 
गाघीजी के उपवासों का चिट्ठा देखा जाय, तो मालूम होगा कि उन का कोई 
उपवास ग्पनी निजी भूल के कारण प्रायश्चित्त-रूप मे हुआ, कोई उन के अनुयायियों 
या सत्याग्रहियो की भूछ सुधार और उन लोगो की आन्तरिक भाव-शुद्धि के हेतु 
किया गया, कोई जन-प्ताघारण अथवा साम्प्रदायिक समुदायों मे एकत्ता, सत्यता, 
निर्मकृता आदि की स्थापना करने के अभिप्राय से किया गया, और कोई विरोधी 
पक्ष मे शुद्ध भावनाओं फो जागृत करने तथा उन्हे सन्मागें पर लाने के लिये हुआ । 
यद्यपि मूल मे समी उपवासों का उद्देश्य उभय-पक्ष में आत्म-शुद्धता का वातावरण 
उत्पन्न करना होता हें, तथापि व्यावहारिक क्षेत्र मे भी उन का प्रभाव किसी प्रकार 
कम नहीं होता, क्यो कि व्यवहार तो आखिरकार अन्तर्भावना ही का प्रत्यक्ष रूप 
होता है। यदि आप को इस का भली भाति ज्ञान करना हो, तो गाघीजी के निम्न- 
लिखित उपवासो के विपय मे अध्ययन कीजिये। हम अपनी जानकारी के मुताबिक 
यहा उन की केवल घूची दे देते है, और गाघधीजी के तत्सम्बन्धी कतिपय वाक्यों का 
उद्धरण करके यह वतायेंगे कि उपवास कब, कैसे और किसे करना चाहिये, और 
उन का विरोधी पक्ष या अन्य जनो पर व्यावहारिक क्षेत्र मे क्या प्रभाव पडता है। 
(7) नकली उपवास्त--गाघीजी के माता-पितादि तथा अन्य वैष्णव छोग 
एकादणो आदि का उपवास करते थे। उन की नकल करके उन्हे सुश करने के हेतु 
से किसे गये उपवास। गाधीजी का कहना है कि “उस समय मैं यह नही समझा था, 
न मानता ही था, कि ऐसे म्नतो से कुछ लाम होता है।”'४ 
(४) मेंत्ोकरण सयम-साधक उपदास--एक साल मुमलमाना का रमजान 
और हिन्दुओं का श्रावण मास, जिन में उपवास किया जाता है, एक साथ आये। 
टाल्सटाय जाश्रम मे हिन्दू, मुसलमान, ईसाई, पारसी, आश्रम-वासो थे। गाधीजी 
ते सभी को अपने-अपने घमं के अनुसार उपवास करने की चाट लगाईं। सव वडे मजे 
से एक दुसरे के सहयोग से उपवास करते थे। गावीजी ने उन्हे समझाया कि सयम- 
पालन में सव का साथ देना स्तुत्यहै।. एक दूसरे के प्रति उदारता और प्रेम 
का भाव बढठा। , उपवास आदि सयमों के मार्ग मे एक साधन के रूप में 
आवश्यक हं, परन्तु वही सब कुछ नही है। यदि शारीरिक उपवास के साथ मन 
का उपवास न हो, तो उम को परिणति दम्भ में हो सकती है और यह हानिकारक 
साबित हो सकती है।!" 


१२२ आत्म-कया, सड ६, पृष्ठ १७४ 
१२३ मात्म-क्या, खड २, पृष्ठ १७१५-१७८ 
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(०७) पतित दिष्योद्धारक प्रायह्चित्त-उपवास--टाल्सटाय-आश्रम से आश्रम- 
वासियों की सख्या कम हो जाते से उन्हे फिनिक्स-निवास में भेज दिया गया। वहाँ 
दा आश्रमवासियों का पतन हुआ। गाघीजी ते इस के लिये अपना उत्तरदायित्व 
समझा , इसलिये प्रायह्टिचत्त-हप मे उन्होंने सात दिन का उपवास और साढे चार 
भास तक एकाशन (अर्थात्‌ दिन में केवल एक वार भोजत करना) किया, और 
फिर चौदह उपवास करने की नौवत आई। “उससे वातावरण शुद्ध हुआ। उस 
पाप की भयकरता को सव ने समझा और विद्यार्थी और विद्याथिनियों का और 
मेरा सम्बन्ध अधिक मजबूत और सरल हो गया । इन उदाहरणो से मैं यह नही सिद्ध 
करना चाहता कि शिष्यो के प्रत्येक दोप के लिये हमेशा शिक्षक फो उपवास' आदि 
करना चाहिये , पर मैं यह जरूर मानता हूँ कि मौके पर ऐसे प्रायश्चित्त-रूप उप- 
वास के लिये अवश्य स्थान है। परन्तु, उस के लिये विवेक और मधघिकार की आव- 
श्यकता है और शिक्षक-शिष्य के बीच मे छुद्ध प्रेम-चन्यन की भी १८ 

(7९) कत्तंव्य-शिविलता-निवारक प्रायश्चित्ततठउपवास--सन्‌ १९१८ में 
अहमदाबादो मजदूर-हडताल के समय जब हडतालियों ने प्रतिज्ञा-मग करना शुरू 
किया और हडताल में ढिलाई आने लगी, तब गाघी जी ने कहा कि "प्रतिज्ञा 
कराने मे भेरी प्रेरणा थी। (इसलिये सभा मे ही मेरे मुंह से यह निकल गया 
कि मे उस समय तक उपवास करूँगा, जब तक कि मजदूर फिर से तैयार न हो जायें 
मौर फैसला होने तक हडताल को न निभा सके ।” ४५ उपवास शुरू हुआ। मजदूर 
आर मिल-मालिक दानो हेरत मे पड गये। मजदूरो ने टेक-पालन करना प्रारम्भ 
कर दिया। हडताल-काल मे भूखो मरने के कारण घुटने टेक देने की नौचत न आ 
पाये, इसलिये दूसरे प्रकार से भी रोजों कमाने की वात चलाई गई। केवल तीन 
दिन वे! उपवास के वाद समझौता की वात चली और इक्कीसवे दिन समझौता हो 
गया। “मेरा यह प्रायश्चित्त” गाघीजी ने कहा “उन के (मिल-मालिको के) दोष 
के लिये न था। मैं मजदुरो का प्रतिनिधि था। इसलिये उन के दोष से दोषित 
होता था। मालिको से तो मै सिफे विनय ही कर सकता था। उन के विरुद्ध उपवास 
करना तो बलात्कार गिना जाता। चारो ओर का वातवरण प्रेम-मय वन 
गया” * जिससे समझौता रूपी फल प्राप्त हो गया। 

(४) चौरो-चौरा का पच-दिवसीय आध्यात्मिक उपवास, सन्‌ १९२२-- 
हिंसात्मक उपद्रव उठने के कारण गावीजी ने अपनी आत्म-शुद्धि की दृष्दि से 





१२४. आत्म-कया, खड २, पृष्ठ १६९९-२०० 
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प्रार्थना कै रुप गे यह कह फर उपयात विया कि /मुर्से अध्यात्म-क्षेत्र का एक ऐसा 
या बनना चाहिये, जो सूध्मातिसूदम परियर्तन में अकित हो उठे ४४७ परिणाम 
यह हुआ कि हिंसा-अचार समिट गया। 

(ण) हिलू-मुसलिम-ऐपसार्य इगकौस दियसोय उपदास, सन्‌ १९२४-- 
नव-मुसठमानों को हिन्दू बनाने के! छिये सुद्ि-आन्दालन की प्रचदता के कारण 
हिन्दु-मुसठमानों में वैमनस्थ सौर फूट बढ़ी, तव १७ सितम्पर सन्‌ १९२४ को 
उपवास प्रारम्भ फिया। उस समय ये! गाघीजी वे उद्गार थ कि थयार्थ में “मेरा 
प्रायश्चित्त वह प्रार्थना है, जो भुल से किये गये अपराधों फी क्षमा के लिये एवं ग्बत- 
टपकते (दुप्ी) हृदय की ह्वीती हें। एवं दुसरे के धर्म की निन्‍दा वरना, 
अनगछ बषतब्य देगा, असत्य पोलना, भोझे-भाडा थे! गिरा फो फोडना, मन्दिण 
या मसजिदा को अपवित्र करना, मानों ेश्वर (के अस्तित्व) से ही एन्काए बर 
देना है ।” परिणाम यह हुआ कि हिन्दू-मुसस्ण्मि फी सम्मिलित सभा हुई। 
परस्पर सहनशीछता बढ़ी ४ 

(७7) प्रवम अछुनोद्धारफ उपवास--मेफठानल्ड-अग्रार्द (अर्यात मेकडा- 
जल्द फा सास्प्रदायिक एलान) १९३२--जवब गापीजी यरवदा (पूना) जेल 
में थे। तब इग्लट के प्रवान मग्नी मेफदानल्ड ने एक ऐलान किया पि हिल्दू जाति को 
दो वर्गा मे, उच्च भौर निम्न वर्गों मे, विभवत कर के चुनाव किया जाय। यह 'राज- 
नैतिह चाल थी। गाधीजी ते उपयास काने का अत २० मित्तम्दर सन्‌ १९३२ 
को लिया और प्रण किया कि अगर समस्त हिन्दुस्धान अछूतपन के धब्बे को 
मिटाने के लिये तैयार न हुआ और साम्प्रदायिक ऐलान को अप्रत्यक्षत जन्यवत 
न कर दिया, तो मैं प्राणान्‍्त तक उपवास करेंगा। परिणाम यह हुआ कि हिन्दू 
भेता पूना मे एकत हुए और अछ्त जाति के सदस्यों से मिलले। दोनो के वीच २४ 
सितम्बर को समझौता हुआ, जो यरवदा पैय्ट के नाम से प्रसिद्ध है। प्रिटिश 
गवनेमेन्ट को सूचना भेजी गई। प्विटिण सरकार ने अवार्ड मे आवश्यक परिवर्तन 
किये और गाधीजी ने उपवास वन्द कर दिया। गाघीजी मई सन्‌ १९३३ मे 
छोड दिये गये।'" 

(५०७) द्वितीय मछूतोद्धारफ उपवास--मई सन्‌ १९३३ मे इक्कीस दिन का 
उपवास --पाप्तीजी ने जेल से छूटने के वाद हरिजन प्रइन फो लेकर इक्कीस दिन 
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जो गुण ((श्ॉथ्या) मुझे भगवान्‌ ते दिये हो, अगा मैं उन या प्रयोग इस काएण न 
कर कि दूसरे कुछ लोग या सव छोग उन मे से कुठ से वड्चचित है, तो मेरी 
मूर्सता ही होगी। मैंने कमी यह कहते नही सुना हैं कि गण-तत फी सेवा में उपस्थित 
हुए विशिष्ट गुणो के इस्तेमाल करने से उसकी समृद्धि रोजी जा सकती है। मेरा 
यह निन्‍्चय है कि इस प्रकार ये प्रयोग से उनमे स्फृति आती हैं जैय कि राजकोट 
उपवास से निस्मदेह हुआ है। मेरा मतलब यह है कि हर एक उपवास 
से राष्ट्र को छाम पहुँचा है। गण-तनात्मकता की वृद्धि को जगर कुछ भवदद्ध करने 
वाला कोई हैं तो वह है, हिसा का फूट बहना 
(४) विरोधी की सुपुप्त सुक्ष्म-महीन भावनामो को जाग्रत करने के अभि- 
प्राय से इवकीस दिवस का उपवास, सन्‌ १९४३--सन्‌ १९४२ के प्रसिद्ध आन्दोलन 
के समय गाबोजी आगा खा के महल पूना, में बन्दी वना कर रखे गये। तत्कालीन 
चाइमराय छलार्ड लिनलियगों ने यह रोक छगा दी कि गाँवीजी अपने हझिन्‍्ही भी 
राजनीतिक सहयोगियों मे मेट नहीं कर सर्केगे गौर न जिन्‍्हा साहव से मुलाकात 
करने के हेतु पन-व्यवहार कर पायेगे। और जब हिंसात्मक वलवा फैलने लगा, तो 
उसकी जिम्मेदारी गायीजी और काग्रेस पर रघी गई, तव १० फरवरी सन्‌ १९४३ 
से उन्होंने २१ दिन का उपवास किया। उपवास समाप्न होने पर हिन्द साकार 
के गृहसदस्य ने वियान-सभा मे व्यास्यान देते हुए कहा कि “विरोधी पक्ष की 
मानवता, वीरता, कौर दया के भावों का इस ढंग से फायदा उठाना, कम-से-कम 
मेरी दृष्टि में पाय्चात्य शिप्टाचारी मावो के निस्मन्देह विरुद्ध है, अथवा वह कसी 
निरे सासारिक छोभ जे हेतु जनता की भाव-तत्रियों को बजाने के अभिप्राय से 
अपने पवित घरोहर-हूप जीवन के साथ खिलवाड हो है।” गाघीजी ने इस का 
उत्तर देते हुए आये ण्ड के: स्व० मेकस्विनी के उपवास का पुन स्मरण कराया, 
जिसे अग्रेज सरकार ने जेल ही मे उपवास कस्ते-करते मर जाने टिया। “जाय- 
लेण्टवानी उसे वीर और अमर क्यो कहते हैं? और इग्लैण्ड के बडे भारी राज- 
नीतिन एसक्विय ने ब्रिटिश सरकार के इस कार्य को >व्वरू दर्जे की राजनैतिक 
भूलक्यो कही ”_ कौन सा काम वेहतर है--विरोघी की प्रकट या गुप्त रूप 
से हत्या कर डालना, या कि उसे मृक्ष्म मावनाओ से युक्‍त मानना भर उन्हे 
उपवास आदि के द्वारा जाग्रत करना ? फिर भी, कौन-सी वात वेहतर है---उपवास 
या अन्य प्रकार के आत्मतप के द्वारा अपने निजी प्राणो के साय खिलवाड करना 
या कि विरोबी एवं उसके आश्रितों के विनाण-चक के पड़यत्रो मे लगे रहकर 





१३३ हरिजन, सन्‌ १९३९, पृष्ठ ८८ 
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सिलयाड करना ? ४ गायोजी ने ऊहा था कि “मेरा यह कार्य कुछ भूल-हठताल 
नहीं है , वत्फि शरीर-यातना के हेतु णवत्यानुगार उपवास है।” ४ (अ) 

(४7) और (५०) साम्प्रदायिद भाततायी उपद्रवों के बामनाय दो उपचास, 
सन्‌ १९४७ और १९४८--हिन्दुस्वान-विभाजन के कुछ कार पूर्व और पदचात्‌ 
हिन्दु-मुसलमानों के बीच, विशेष कर विभाजित प्रान्त, पजाव और बगाल मे खूब 
सूत-यच्चर हुजा, करोठो की सम्पत्ति नप्ट-अ्षप्ट थी गई, सौर इवर-उधर से 
दोनो कौमो वे! छोगा की ऐसो भगदड मची, जैसी इतिहास मे पहले कभी नही सुनी 
थी। १५-८-१९४७ के पूर्व ही गाबीजी ने 'करो या मरो' के सिद्धान्त को लेकर 
नौआगाली (वगाल) की योर प्रस्थान किया , परन्तु शुहरावर्दी की सलाह से 
कलफत्ता ही में देश उाठ दिया । कुछ काल तक दान्ति वर्तती हई प्रतीत हुई, परल्तु 
सितम्बर मास में फिर आग मडक उठी। फलत उन्होंने हिन्दु-मुमलिम एवय के हेतु 
एक उपवास कडकत्ता में सितम्बए सन्‌ १९४७ में और दूसरा दिल्ली भें जनवरी 
सन्‌ १९४८ में क्रिया, जिस से साम्प्रदायिक कटुता कुछ कम अवश्य हुई , परन्तु 
निर्देवी साम्प्रदायिकता ने जनवरी ३० सन्‌ १०४८ में उन का णरीरत्त कर 
उाला 0४ 

परिस्थितियों के अवलोकन मे सिद्धान्त जल्दी समझ्न में आते हैं। इसी अभि- 
प्राय से हमने गाघीजी के उपवासो का सक्षिप्त विवरण देना उपयुक्त समझा है। 
उन के पढने से ज्ञात होगा कि उपवास अच्यात्म-क्षेत्रीय एक अत्यन्त मर्म-भेदी सूध्म 
मत्र होता है, जिस को समाज-क्षेन मे महण करने योग्य चाहे जो नही होता । गाघीजी 
ने एक बार यह छिसा था कि “मैं तो उसी निर्णय पर पहुंचा हूं कि प्राणान्त तक 
उपवास करना सत्याग्रही कार्य-क्रम का एक अभिन्न अग है, और सत्याग्रही आयुवा- 
गार में उपस्थित परिस्थितियों के समय वह सव से वडा और सव से अधिक फव- 
दायक अस्न होता है। अगर राजनीति वाले को राजनीतिक वातो मे 
उसकी उपयुवतता नही दिसाई देती, ता केवल इसी लिये कि इस अत्यन्त सूक्ष्म मर्मे- 
भेदी शस्त्र का प्रयोग तवीन है।”'९ एक स्थान पर उन्होंने फिर कहा है कि उपवास 
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श्जद्‌ मावस और गायी का साम्यदर्शन 


तेज का प्रज्वलित (०५) झास्त्र है। उस का अपना एक विज्ञान बलग है। जहाँ 
तक मुझे पता है, उस का पूरा-पूरा ज्ञान किसी को नही है। यदि उपवास करने वाला 
उस का प्रयोग अवैज्ञानिक रूप से करेगा तो वह निश्चय ही उसे हानिकर होगा, 
और सम्मवत वह उस कार्य को भी हानि पहुँचाये, जिस के हेतु वह किया जाता है, 
इसलिये उसे प्रयोग में छाने का जो अधिकारी नही वन गया है, उसे उस का प्रयोग 
नहीं करना चाहिये। उपवास वही आदमी करे, जिस का परिचय या मेल-जोल 
उस आदमी से हो, जिस के विरुद्ध वह उपवास करता है। पिरोघ-पक्ष वाला मनुप्य 
उस कार्य से भी प्रत्यक्षत सम्वन्वित हो, जिस के लिये उपवास किया जाता है।' ” 
मेरे माप के अनुसार वहुत से उपवास सत्याग्रही उपवास की गणना में बिल्कुल नहीं 
आते, और धूर्वाम्यास एवं पर्याप्त विचार के बिना वे भूख हडताल (ध्रणाहुद 
8४77 ०७) से होते हू, जैसा कि सामान्यत उन्हें कहा जाता है।”" “मैं जानता हूं 
कि जाज-कल सत्याग्रह के समाव उपवास का भी वडा दुरुपयोग होता है। जरा 
से वहाने को लेकर लोग उपवास करते दिखाई देते है। इस प्रकार के उपचासों की 
तह में बहुबा हिया का वास रहता हे ।” * 

संत्याग्रही मत मे तकें, श्रद्धा भौर मनुभूति-- 


इतना सव पढ लिया। यह भी हमने सुन लिया कि जात्मा, सत्य, अहिसा, 
उपवास भादि आध्यात्मिक क्षेत्र के परम जक्तिवान अत्यन्त सूक्ष्म म्-भेदी शस्त्र 
हैं। यह भी हमे सुनाया गया कि उतक्त झस्त्रों मे वह करामात है कि वे मारी-से- 
भारी पहाडो को उखाड कर फेक सकते हैं, महान्‌-से-महान्‌ जरूधि को सुखा सकते 
हैं, कठार-से-कठोर पापाण-हृदय को पिघला सकते हैं, इत्यादि। पर, क्या सचमुच 
ही ऐसा हो सकता है, या कि केवल यह अतिश्रयोक्ति की अलक्ृत भाषा ही हे। 
यह सन्‍्देह हमारे मन मे वना रहता है। जब तक सन्‍्देह नहीं जाता तव तक 
विज्वास और श्रद्धा कैसे उत्पन्न हो ? क्या हमे जन्‍्वविव्वासी ही वन जाना चाहिये ? 
सो तो हो नहीं सकता। तव यदि विव्वास-श्रद्धा नहो, तो गाबी-मत को कैसे 
माना जाय ? वह तो ऐसी बातें करता है, जो देखने सुनने मे नही आती। उस के 
पहले मी वहुत-सी ऐसी बातें कही गई है, और यह भी खूब कहा गया हें कि वे 
तक की वातें नही, भनुमूति की बातें हैं--श्रद्धा की बाते हैं। गाबी भी तो श्रद्धा 
(£##६४) ही की वात कहते है ? 
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श्रद्धा मे न तो गप्पन्गोप्ठो का माव समझना चाहिये और न अन्यविद्वास 
का । तऊं-श्रद्धा-अनुभूति सम्बन्धी गाधीजी के विचारों का उल्लेस हम नवे 
अध्याय के ईश्वर प्रणिधान' णीर्षक छेस मे कर चुके है। पाठक उसे वहा देखे । 
यहाँ केवल यह आवश्यक हे कि हम कुछ व्यावहारिक भौतिक दृष्टान्त देकर तथा 
परिचित तर्को का आधार लेकर श्रद्धा वाली वात की सत्यता पर प्रकाश डाल दें, 
ताकि भौतिक चक्षु बाला आधुनिक वैज्ञानिक युग भी उस की सचाई पर विश्वास 
करने लग जाय और गाघी मत, उस की दृष्टि मे, केवल शास्त्रीय सिद्धान्त वत्त कर 
सिकुडन मे न पड जाय। 

सब से पहले हम यह मान लेते हैँ कि भौतिक विज्ञानी के हृदय मे आत्म-बल, 
सत्य-वल, अथवा अहिसा-वल आदि को, जो गाघी-मत के सतुक्ष्म ममे-भेदी आधार है, 
जानने की जिज्ञासा है, क्यो कि जहाँ जिज्ञासा नही वहा वही गति होती है, जैसे 
कोई औबे घड़े पर पानी डाल कर घडे को पानी से भरना चाहें। जिज्ञासाहीन मे 
श्रद्धा का उद्धव हो ही नहीं सकता, और जहाँ श्रद्धा न हो वहाँ अनुभूति का होना 
भा असम्मव जानना चाहिये। चूकि जिन्नासु स्थृूल ज्ञानी हे, अर्थात्‌ स्थूल बातो का 
ही द्रप्टा है, इसलिये जब कभी उसे तुक्ष्म-क्षेत्र की वात समझ में न आये, तो उसे 
रोजमर्रा की स्थूल बातो का विचार करते और क्रमश उस ओर तर्क करते हुए 
बढते जाना चाहिये। इस प्रकार के साधन से उसे स्वय घीरज से सनन्‍्तोष-जनक हंल 
प्र्नोत्तर के रूप मे एक के बाद एक मिलता जायेगा। यह पहला नियम है, 
जी ध्यान में रखने योग्य हे । 

यह सौभाग्य की बात है कि वर्तमान काल मे विज्ञान की वृद्धि इत्तनी अधिक 
हो गई है कि वायु मे विमान उडते दिसाई देने लगे, रेडियो के द्।रा दुनिया की एक 
छोर की बाते दुसरे छोर पर घर-बैठे तत्काल सुनाई देने लगी, टेलीविजन के द्वारा 
अत्यन्त दूरस्थ वस्तुओं का दर्शन करना सम्भव हो गया, डायनामाइटों के जरिये 
पहाड-फे-पहाड खोल दिये गये , एटम-बमो ने जो गजब ढाया हे वह भी वता दिया 
गया, और कही तृतीय महासमर हो पडा, तो न जाने कौन-से अणु वम,हायड्रोजन- 
बम आदि कोन-सी शक्ति लेकर क्या-क्या गजब कर दिखाये, सो कहने की जरूरत 
नही। गरज यह कि आज के वैज्ञानिक को आत्म-शक्तित की अद्वितीयता का परिचय 
देना उतना कठिन नही, जो पूर्वकाल मे रहने वाले के लिये होता, क्यो कि उपरोक्त 
प्रकार के आविप्कारों से मामूली-से-मामूली आदमी को यह देखने-सुनने को मिल 
गया कि भौतिक स्थूलता की सूक्ष्मता मे शक्‍त्याणश अधिक रहता है। यदि यह 
सूद्षमता ज्योतिर्मय शक्तिपूर्ण सत्‌ की ओर अग्रसर होती जाय, तो उस शक्ति का 
कोई पार न रहे---पह तक आज के दृष्टान्तो को देख कर अमान्य न होगा। हम 


३७८ भारक्स और गावी फा साम्यदर्शन 


सूक्ष्म जौ स्पूछ लेतो की भिनता को भूल जाते है। हम चाहते हैं कि जाध्या- 
त्मिक्स्ेत्र की बातो की जानकारी हमे अपने पार्थिव केत में ही, अयवा हमारी 
स्यूल बानेर्िपरा द्वाटा ही हो जाया करे। यह सम्मव नहीं। भृद्ष्मता मे पहुँचने के 
लिये मूट्म हो वन कर उस में लहराना पडता है। यदि हम में इतना हनर ही जाय 
फि स्थृल नरीर को सूथ्म या हठका वना सकें, ती हम सुक्ष्म-क्षेत्र का अनुभव कर 
सऊते हैं। जए में घरीर तैरता है, क्यों कि उसे हम कुछ सयोगों द्वारा जल से 
हलका बना लेते ह। वायुमे इतना बडा शरीरबारों वाबुपान इसल्यि उड सकता 
है , क्ये। कि वह भी कु सयोगो के कारण वायु जैसा हःका वन जाता हैं, इसलिये 
पह सन्देह दृए कर दीजिए कि हम स्पूल झरीरवारी महीन-से-महीन आत्म-क्षेत्र मे 
पहुँच हीं नही सकते। विव्यास कीजिए कि यत्न करने से, सबयोग को जुटाने से आप 
वहीं पहुँच सकते हैं। सयोग जुटाने का नाम ही “ग्वरीय भाषा में बोग-्माया कहा 
जाता है , क्यों कि माया प्राकृतिक गुगों का नाम है--उन का समुचित योग ही 
महामाया कहलाया। यह हुआ दूसरा नियम, जिसे ध्यान में एव्ना चाहियें। 

मातिक शक्ति में आप को विज्वास है। वैज्ञानिक आविप्कारों के कारण आप 
में यह विज्वास भी तो उठा है कि भूत के सुक््माण या साराश में शक्ति की जधिक्ता 
प्रकट हो जाती है। जाप यह भी जानते है कि वेनानिक आविप्कारों का अन्त 
नही हुआ। न जाने अमी कितने ही भौर आविप्कार अधिक-से-अधिक सुख्माथ को 
टेंडने के लिये होगे। जब अनी भी अबूरे विज्ञान ने यहु सिद्ध कर दिया कि भौतिक 
अणुओ में वह महान्‌ यमित है कि वह पहाडो को फोड सकती है, सैक्ठों मीछो तक 
की भूमि को राय कर सकती है, कई मीलो के तालावो के पानी को पुर सकती है, 
इत्यादि, तव क्या यह सम्मव नही कछि अणु-अछो। भे स्थित उन से कई गुनी सूक्ष्म 
मद्ीन शक्ति हिमालय को भी उखाड़ दे, या पेसीफिक सागए को ही सुखा दे। 
अभी तो विज्ञान उस महान्‌ सर्व-श्यापक रव्ति के इप>उब के कणायों को ही 
झशाौज सका है! यह हुई व्यान देने योग्य तौसरी वात । 

अब लोजिये चौयी वात | विस्तार अधिक न बढ़े, इस दृष्टि से पृथ्वी, जल 
वायू जौर जग्नि की वात को छोठ कर हम एकदम पाँचवे भौतिक तत्त्ठ, आकाश पर 
आ जाते है। यदि आप मे पूछा जाय कि सव से सृक्ष्म भौतिक तत्त्व कौन-सा 
है, तो आप कहेंगे बाकाय। वह कहाँ है ? तो जाप का उत्तर होगा कि वह अपनी 
सूक्ष्मता के कारण सर्वत्र व्याप्त है। दूट, द्रव्य, वायु रूपी सभी पदार्थों के मीतर-वाहर 
वह व्यापक हैं। क्या हर पदार्थ में प्रविप्ट रहने से उस की समता और एकता मे 
कोई अन्तर भा जाता है ? आप कहेंगे---नही। 8 

अब यदि कोई पूछे कि क्या इन पच महासूता मे से कोई भी भूत, मन, वृद्धि वा 
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अहकार मे प्रवेश कर पाता है ? उत्तर मिछेगा--नहीं। बयो ? इसलिये कि भुतो 
का कार्य मोतिक क्षेत्र मे ही हो सकता हे, वयो कि वे स्थृछ हे। वे अपनी स्थूछता के 
कारण मन-वुद्धि-अहकार वाले सूक्ष्म क्षेत्र मे, जिसे मानसिक क्षेत्र भी कहते है, 
प्रवेश कर ही नही पाते, क्यो कि यह एक स्वाभाविक स्वय-सिद्ध नियम हे कि स्थूछ 
सूक्ष्म मे नही घेंस सकता। तव फिर क्या मन-ुद्धि-अहकार भी पचमुतो वाले स्थूरू 
क्षेत्र मे नही जा सकते ? उत्तर होगा, जा सकते हूं, क्यो कि वे महीत है, सूक्ष्म है। 

अब यदि आप से पूछा जाय कि जिस प्रकार भौतिक अण्वाश अथवा भौत्तिक 
सूक्ष्मता या सार (८६६००८९) मे भूतों से अधिक शक्ति और व्यापकता विद्यमान 
रहती है, उसी प्रकार वया मानसिक तत्त्वों का सार या सुृक्ष्मता उन तत्त्वो से अधिक 
शक्तिवान और व्यापक नही हो सकता ? यदि आप विज्ञान को मानते है, यदि आप 
विवेकशील हे, वो आप को हाँ कहता ही पडेगा। इस सार को आप चाहे आत्मा 
कहिए, रूह कहिए, सोल (865प) कहिए, ईश्वर कहिए, सत्य (५४०४७) कहिए, और 
चाहे जो कहिए, उस मे हमे कोई वाघा नही है। प्रदन केवल यह है कि क्या यह 
वैज्ञानिक सत्य नही हो सकता कि यह सार सर्वत्र व्यापक और सर्व शक्तिमान माना 
जा सकता है अथवा माना जाना चाहिये। इस वात के मान लेने पर यह आप-ही- 
आप सिद्ध हो जाता हे कि उपयुकत सयोग जुटा छेने पर आत्मा, सोल, या रूह 
नाम का सार (०६६८०८८) न केवल भौतिक क्षेत्र के विशाल हिमालय को उखाड 
कर फेक सकता है, बल्कि मानसिक क्षेत्र के मन-बुद्धि-अहकारमय दुर्भावनाओ 
को भी क्षण-भर में पिघला सकता है। 


सत्याग्रह का साराश 


यह हुआ सत्याग्रह-विषयक सक्षिप्त विवरण, जो इस छोटी-सी पुस्तक के 
लिहाज से काफी हे। सत्य सृष्टि का अमृत-विन्दु हैं। इस अमृत विन्दु को प्राप्त करने 
के लिए गावी-मत एक पपीहे की रुम्ब्ी पुकार हे, जिस से चौबीसों घटे सत्याग्रह 
सत्याग्रह' की ध्वनि निकलती रहती है। सत्य का ग्रहण करना, उस घ्वनि 
का अभिप्राय है। वही उस की प्रेम-वद प्राणान्त तक टेक है--आदर्श है। उस में 
आग्रह का अर्थ हठ नहीं, क्यो कि हठ के साथ हिसा की भावना रहती है, जिस के 
कारण वह सत्याग्रह न वन कर दुराग्रह वन जाता है, जिसे गाची-मत के उदधि मे 
कही भी स्थान नही दिया गया हें! सत्य-अहण गाघी की कोई नई खोज नही है। 
उस के लिये पूर्व-पुरुष भी पुकार लगाते रहे हे। गाघी ने केवल उसे ब्यवितित्व के रूप 
से निकाल कर अत्यन्त व्यापक बना दिया है। अब वह समाज के हर क्षेत्र मे 
सामूहिक रूप से कार्यान्वित होने लगा है। यद्यपि पृथ्वी के प्राय समी खण्डों में 
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उस वी चर्चा फैड “ही है, जौ हर काने से छाद-मोदे दाविददुवके उस के प्रयोग हा ते 
हुए सुताई नी पडा छूरते है, तयापि यनी तय उसका प्रयोग, उैनानिव और सुचारु 
रूप्र में केउल दक्षिय अक्रोफ़ा भी हिन्दुस्थान में ही हुला है, नौर वट भी पेवल देश 
के अन्दर हाने वाठे जसत्य को मिटाने वे! लिये। एक दश ने दूसरे देश के असत्य 
व्यवहार का निपयरण करने के लिये समी तर की सत्याग्रह का प्रयोग नही किया 
है, इसलिये जन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे उस का प्रवार गुस्यवत्‌ हो समझना चाहिये, 
हालाकि गायीजी ने उस मम्भावित दृश्य का एप घाब्दिव नया इस प्रकार 
सीच कर जरूए पेश कर दिया है फि जब सगस्त्र फौज किसी देश मे दरवाजे पर 
क्षा उठे वे सत्याप्रही उस मे बीच जपना यह अहिसात्मक फर्न॑व्य निवाहता रहे, 
जिस के विषय में हम पहदे कह चुके ६। 
गायी-म्रत में हिसात्मक सत्याग्रह यर्जनीय है, को कि गाथीजी सत्य कों--- 
नेतिवता के दायरे के परे---आध्यात्मिक ले या तत्त्य मानते है। अपने सत्याग्रही 
युद्ध में वे अहिसात्मक साधना का ही प्रयोग का ना-वबराना चाहते हैं। इसी कारण 
वे हर मत्याग्रही सैनिक को पर्याप्त रूप से नियधरिन होने के लिये बहते हैं। 
उन का कहना है कि सत्य-्य्नहण का एक मुरय उपाय यह है वि असत्य का साथ छोडा 
जाय, क्या कि हमारा जीवन प्र।य असत्य से घिरा रहता है। असत्य के साथ को 
छोडने की क्रिया का नाम उन्होंने अहिसात्मक जनहयाग' रपा है। यह अहिंसात्मक 
सहयोग परिस्थितियों के अनुसार विप्रिव प्रकार वा हो सकता है। परन्तु गाघी- 
जी के समय में केवल उन्ही का प्रयोग किया गया है, जिन का उल्डेय हम ते अभी 
ऊपर किया है, गर्यात्‌ दुराज्ञा-मग, बहिप्फार, हहताल, पिकेटिंग, उपवास, और यदि 
हृदय से मृत्यु का मय न निकला हो तथा आत्म-सम्मान की रक्षा करना हो, 
ता स्थान ही त्याग कर देना उचित होता ह। इन प्रयागो का करना तभी सभव 
हो सकता है, जव जिन्नासु श्रद्धावान हो गया हो। शरद्धावान ही कत्तंव्य-पधास्ड 
होकर अनुभूति-राणि को प्राप्त कर अटल विश्वासी वन सकता है, इसलिये 
साक्षात्कारी अनुमवभ्ीली की कही हुई वार्तानों व तर्वों पर मनन करते हुए 


प्रथम श्रद्धावान वना, जौर फिर उसे जनुमृतियों पर भाधारित कर के अठलछ 
वना लो। 


(१९) 


मास और गाँवी की आथिक योजनाएँ, 
(क) भाग 
माक्से को आशिक योजनाएँ, 


कमी तक, सच पूछा जीये तो, मार्क्स और गावी के उत िद्धाल्तो का हो 
उल्लेख किया गर्ग हे, जिनके आधएर पर उन्होंने अपने-अपने मन्तव्यातुसार 
अनुष्यन्सर्माज की व्यावहारिक ढाँचों खडा करना चाही भी ( चूँकि इस अध्याय 
मे हमे उन के इन व्यावहारिक ढाँचो की ही छाव-बीन करता है, इसलिए उन भरे 
प्रवेश करते के पूर्व हमें उन छिद्धाल्तो के विषय में अपनी स्मृति एक वार फिर 
से ताजी कर लेती चाहिए, ताकि छानवीन करने में अुल-चुक होते की सम्भावना 
ने रहने पावें । पहले मार्क्स कीही वात को ढें लीजिये | 


माक्सवद के आधारभूत पद्धान्तों फ पुन स्मरण 


समाज-सुल-मावना से ज्ररित मार्क्स सर्वोगी समाज को संशौवक थीं! कई 
लोग यह समझा करतें है कि माक्स केवल आथिक अग का सशोर्वित करनी चाहता 
था, परवु ऐसा समझता भूल हैं। हालाँकि गह सत्य है कि उसने अपने कार्यक्रम में 
आ्थिक-सशोवनको सर्वेश्रथम नौर सर्वश्रवान स्थान दे सवा था। इसीलिए मानसवाद 
अर्थ-प्रवान कही जाता है मार्क्स की अर्थ-शास्त्रीय लर्देय ममाज के हर व्यावहारिक 
पहलू के इतिहास से सम्बन्वित था। पहे लक्ष्य केवल इतनी ही नही था कि मनुष्य 
ऋला-मी वन हैगी चटताओ और त<ी। को ताकता रहें। बल्कि यह थी कि वह वैन्ना- 


है। यह पाकर का प्रसिरे डायलेव्टिक सिंदीते है, जिसे देढ्धाप्मरी भौतिक सिंद्ात 
की कहते दूँ, कीं कि उस के ढीर मंयने कर के दिवगीय सधघप का तत्व मातम ने 
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निकाला हैं। इस सिद्धान्त का तक॑ यह है कि प्राकृतिक और सामाजिक घटनाओं मे 
तीन वातें दिखाई देती है। एक क्रिया (3०४०0 ०४ (४८७७), दूसरी उसकी विरोघी 
किया अर्थात्‌ प्रतिक्रिया (728८00॥ ०" &70-7९४9), और तीसरी इन दोनों 
का योगफल या विलीनीकरण (हिए/पणा हॉ780एए०॥ ०7 5)7प०&७) यह ऐति- 
हासिक तक॑ हेगिल आदि का भी था, परतु माक्‍्स ने उसे पहले से मधिक विशिष्ट 
वना दिया है। यदि यह कहा जाय कि माक्‍से की यह डायलेक्टिक्स ही माक्संवाद 
की बुरी है, तो अतिशयोक्ति नही होगी। इसी दृद्धात्मक सघप का अध्ययन करते 
समय माक्स ने निम्न सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया, वल्कि इन्हे उक्त डायले- 
क्टिक सिद्धात के उप-सिद्धात ही कहना उपयुक्त होगा। वे ये हें --- 

(क) भौतिक इतिहास भविष्य-प्रदर्शन-कारी होता है, न कि केवल भूतकाल 
का प्रदर्भक, जैसा लोग वहुधा कहा करते हैं। दूसरे शब्दों मे, माक्स का कहना 
है कि ऐतिहासिक भीतिकवाद केवल इतना ही नही बताता कि हम क्या है, बल्कि 
उस गति का भी प्रदर्शक होता है, जिस मे से गुजरते हुए हम अन्य दुसरे रूप मे परिव- 
तित होने के छिए जा रहे हैं। मार्क्स के इस सिद्धान्त के अनुसार समाज गतिमान 
है न कि स्थिर, जिसे अग्रेजी मे कहा है- & 00०४०४९ ० 'फठ त छथ्याटड्ठ एप 
0 9९९००गाणट् 'फष्णह्ट! गौर “8९००एण्४' में जो भेद हैः वह्‌ माक्‍स के निम्न 
कथन से स्पष्ट हो जाता है। जव श्रमिक कोई वस्तु अपने श्रम के द्वारा तैयार कर 
लेता है, तव माक्स का कहना है---“श्रमिक में जो गति प्रतीत होती थी, वही अब 
तैथार की हुई बस्तु मे स्थगित रूप मे प्रतीत हो रही है, मानो चलित (9९००ए०णणष्ठ) 
के स्थान मे स्थगित (90०१) हो गई हो ।”' यही वात माक्से ने दुसरे शब्दो मे और 
अधिक स्पष्ट की है। उन्होने कहा है कि “श्रम की गति की दौड मे श्रम, वनती हुई 
(9००07॥0१8) स्थिति से बनी (०००) स्थिति तक लगातार गुजरता रहता है-- 


गतिमान रुप से कुछ ऐसी वस्तु मे बदलता रहता है, जो पदार्थ (77०) के रूप 
में होती जाती है।”* 
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(ख) जीवन-मरण का योग--ऐतिहासिक भौतिकवाद यह भी बताता है कि 
एक तथ्य अपनी उन्नति करते-करते अपनी कन्न भी अपने-आप स्ोदता जाता है। 
यही नियम सामाजिक वर्गों, पद्धत्तियों या उत्पादन की शक्तियों के लिए लागू 
रहता है। इसी नियम के शिकार आज पूंजीपति भी हो रहे हे। उन्होंने अपने-आप 
मरने का रास्ता निकाल लिया हेै। वे श्रमिको की सहायता से और उन्ही के 
सहयोग से विशालू-विशाल' औद्योगिक और व्यवसायी सस्थाओ के मालिक वन 
बैठे। परिणाम यह हुआ कि श्रमिको का सठगत उन के विरुद्ध उठा और अब वह 
सगठन इतना वढ गया है कि अत में वह पूंजीपतित्व को ही हडप जायगा। गरज् 
यह कि जिस प्रकार पूंजीपतित्व मे सामन्त-प्रथा विलीन हो चुकी थी, उसी प्रकार 
अब श्रमिको में पूजीपतियो का भी विलीनीकरण हो जाना निश्चित है। 

(ग) उच्चति-मार्ग अनन्त है--(१०४७४०॥ ० 7९४०००7) अर्थात्‌ प्रतिक्रिया 
की प्रतिक्रिया )--गणित-शास्त्र का यह सर्वमान्य नियम है कि दो ऋण मिलते से 
एक घन वन जाता हे। ऐतिहासिक मोतिकता मे भी यही नियम भाक्स ने कार्या- 
न्वित देखा। समाज में जब किसी पद्धति के विरुद्ध दुसरी प्रतिक्रियात्मक पद्धति 
उस का विनाश करने के हेतु उठती है, तव इस प्रतिक्रियात्मक शक्ति के विरुद्ध 
दूसरी ऐमी शक्ति भी उठती आती हे, जिस से उन दोनो में सघर्ष उठ खड़ा होता 
हे, ताकि स्तब्बता न आने पाये। इसी को 'प्रतिक्रिया की प्रतिक्रिया” अथवा 
नकार का नकार कहते हें। मरज़ यह हे कि उन्नति का मार्ग अनन्त है। 


अर्थशास्त्र और डायलेक्टिक्स फा सम्बंध -- 

अभी तक का इतिहास यह सिद्ध करता आ रहा है कि मह द्विवर्गीय सघप सम्पन्न 
गौर दरिद्रो---यनी और गरीबो--का सघर्ष रहा है। हर क्षेत्र मे घनवानो का 
बोलवाला और ग रीवो का गला घोटा जाना पाया जाता हे। अव॑-क्षेत्र मे शोपण, 
राज्य-क्षेत्र मे अन्याय, और समाज-क्षेत्र मे अपमात ही मानों गरीबों की भोग-सामग्री 
बन गई हे। माक्‍्से इस इतिहास को पलट देना चाहता हे। वह चाहता है कि वर्ग 
ही न रहे---धमाज एकमय वन जाय, तो गोपण, अन्याय, अपमान का बलेंडा ही 
मिट जाये। भर्य-छ्षेत्र मे शोपण किस ढंग से किया जाता है और उस का निराकरण 
किस विधि पे हो इसी की खोज करने के लिए मार्क्स को अर्थशास्त्रीय क्षेत्र मे उतरना 
पडा, ताकि विप-मूल ही खोद कर वहांया जा सके। 

सच पूछा जाय, तो माकस की दृष्टि मे अर्थशास्त्र डायलेक्टिक्स का ही एक 
अग है। अमुक काल मे अमुक समाज की गति की उत्पत्ति, वृद्धि और ह्वास का 
निरीक्षण करना माव्स की डायलेक्टिक्स-विधि है, यह हम देख ही चुके हैं, अत उस के 
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आयिक सिद्वान्त के विषय में नी यही फहा जाना उपयुक्त है, जैसा कि लेनिन ने 
यह कह कर व्यक्त किया है कि “किसी इतिहासअत्तिद्ध समाज के उत्पादन के 
सम्बन्धो का---उन की व्यूत्पत्ति, वृद्धि और हास का निरीक्षण करना ही माकस का 
अर्थभास्तीय सिद्धात है।”' मावर्स ने स्वयं अपने प्रसिद्ध अर्थभ्ास्मीय ग्रथ, 
'टास केपिटल' (0०फाध्य) की भूमिका में छियरा है कि इस पुस्तक का अतिम 
घ्येय है, वर्तमान समाज के आधथिक नियम की गति का स्पष्टीकरण करना।” 
इसीलिए हम देवते हैं कि मार्क्स ने इतिहास-समुद्र का मथन किया और वुर्जु आ-वर्गे 
(पूंजीपतियो) की व्युत्त्ति दंटी तथा यह भी बताया कि वह क्सि कम से वृद्धि 
करना गया। उस की वृद्धि के साथ-ही-लाथ उत्पादन के सावन अर्थात्‌ पूंजी की 
भी वृद्धि होती गई, जयवा यह कहिये कि ज्यो-ज्यो नवीन आविष्कार हंने के 
कारण उत्पादन के नवे-तये साधन अर्च-क्षेत्र मे उपयोग में लाये जाने लगे, त्यो- 
त्यों पूंजीपतियों का साम्राज्य फैकता गया। इस वृद्धि के समय पूँजीपतियों की 
वडी-बडी औद्योगिक और व्यावसायिक समस्याओं का उद्भव होता गया, जिन का 
संचालन श्रप्तिको के हाथ मे रहना स्वाभाविक था। चन्तर-उत्पादक मिलो, रेल- 
व्यवस्थाओं, नाविक-सस्याओं, कोयला-मेंगनीज-मिट्टी का तेल-लोहा आदि 
खनिज सम्बन्धी उद्योगो, स्टील आदि के नाना प्रकार के विघाल कारपानों आदि 
का स्मरण कीजिये, तो जाप को सहज ही उन में काम करने वाले कथटो श्रमिकों 
की याद हो उठेगी, जौर यह भी ध्यान में जा जायेगा कि वे छोग किस प्रकार से घीरे- 
घीरे सगठित होते गये। उनका यह सगठन अपनी वेहतरी को सम्मुख रख कर 
अपने मालिक पूं जीत तियो के विरुद्ध हो उठा और वढा। वह स्थानीम लघु-लघु रुपो 
से अब इतना वृहत्‌ जगत््‌-व्याप्त होता जा रहा है कि जिस प्रकार पूंजीपतियो 
का वर्ग सामूहिक रूप से सारे समार में अपनी सत्ता फैलाने मे लगा था, उसी प्रकार 
वह भी उन की उस सत्ता को नप्ट करने के लिए सर्वदेशीय होता हुआ बढता जा रहा 
है। इस तरह मार्क्स ने यह सिद्ध किया कि पूंजीपतित्व तो अपने-आप ही उन्ही श्रमिकों 
केद्ारा खतम होने बाला है, जिन के शोपण से वह्‌ काफी मुटा गया है। ध्यान से देसिये 
तो यह सिद्धान्त कुछ नवीन नही है, क्योकि सृष्टि के त्रि-क्रियात्मक चक्र का ज्ञान 
लोगो को वहुत पहले से हे, जैसा कि जन्म-जीवन-मरण, उत्पत्ति-स्थिति-लय, आदि- 
मध्य-अत, भर यदि घाभिक भाषा से चिढ न हो, तो ब्रह्मा-विष्णु महैश आदि झब्दो 
के प्रचार से ही विदित है। गीता मे भी कृष्ण ने अर्जुन से यही कहा था कि 'तू चाहे 
लड़ या न लड ये तो अपने-आप ही काल्‍-वद्च मर जाने वाले है। हाँ, प्रकृति के इस 
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व्यापक नियम को मावसे ने मनुष्य-समाज के एक विशिष्ट क्षेत्र मे भी लागू हुआ 
पाया और उसे विशिष्ट रूप से ही ऐतिहासिक प्रमाणों से सिद्ध कर दिखाया है। 
इस बात का प्रतिपादन मास ने सो-सवा-सौ वर्ष पहले किया था, जब कि श्रम- 
सगठन की लहर इतनी जगतृ-व्याप्त नही थी, जितनी आज हमे दिखाई दे रही है। 
श्ष॒म-सगठन की इधर-उवर उठती हुई नन्‍्ही-नन्‍्ही लहरो के बीच, जिस दृढता के 
साथ मावर्स ने उक्त सिद्धान्त को जन-साधारण के सम्मुख रखा था, वह निस्सदेह 
सराहनीय है, मले हो आज इतने काल के वाद हम यह कहने लग जायें कि उस में 


कोई नवोनता नहीं है। 
साफक्‍्से फ्ा अर्थशास्त्रीय ग्रथ डास फेपिदल' (7095 ऋ ०७7४) 


यह तो हुआ मावर्स का अयेज्ञास्पीय वह सिद्धान्त, जो समाज के सर्व क्षेत्रो मे 
व्याप्त है। अब हमे लेना है उसका अतिरिक्त मूल्य” ($फ्रफ्रौप४ ४रथै००) वाला 
सिद्धान्त, जो केवल अर्थ-क्षेत्र मे व्याप्त हें। पूँजीपतियों द्वारा इस अतिरिक्त मूल्य 
का हडप कर जाना ही शोषण का कारण है। मास की रयाति की दृष्टि से यह 
सिद्धात डायलेक्टिक्स के सिद्धात से' किसी प्रकार कम महत्त्व का नही है। इस 
'अतिरिक्‍्त-मूल्य' का ठोक-ठीक अर्थ जान सकने के पहले, हमे मूल्य” (एथप८) का 
अर्थ जानना चाहिये, जो माक्स ने निद्चित किया हे। 

'मूल्य” 'अतिरिक्‍त मूल्य” आदि अर्थशास्त्रीय बातो का विवरण मादस ने 
अपने प्रसिद्द ग्रथ 'डास केपिटल” से दिया है। डास केपिटल' का प्रथम खड 
माक्स के जीवन काल में ही तिकल चुका था। उसके खड २ और ३ उस की 
मृत्यु के पद्चात्‌ उस की लेख-सामग्री को एकत्रित कर प्रकाशित किये गये, 
परतु किपिटल' के प्रथम खड ही मे उस के मूल सिद्धान्तों का निचोड है। 

मार्क्स के लेख वहुवा बडे विलूष्ट और निगूढ समझे जाते है, जैसा कि जी ० डी० 
एच० कोल ने ऐडिन और पॉल द्वारा 'डास केपिटल' के अग्रेजो अनुवाद की भूमिका 
मे लिखा है। उन्होने लिखा है कि “काले-माक्स की 'केपिटू' पुस्तक का पढना 
कोई सहज बात नही है। एक तो वह खुद ही कठित है, क्यो कि उस का विषय ही 
जत्यत कठिन और निगृढ है, और दूसरे इसलिये और भी कठिन है कि उसकी शेली 
से यह सिद्ध होता है कि उसे पूर्ण रूप से समझने के लिये पाठक को तत्कालीन अथ्थ॑- 
शास्त्रीय' सिद्धाल्तों एव तात्विक विचारधाराओं का ज्ञान होना आवश्यक है। 
काले-माक्स' का मन बडा आलोचनात्मक और आन्चीक्षिक (४057४०४) था। 
उस का हमेशा दृढ निश्चय रहता था वाह्म रूपो के अदर घुसने का--मर्म भेद वताने 


का। 
रण 


३८६ सावर्स और गाघी का ताम्वदर्शन 


यह वो कोई नी कहेगा कि किसी घारवीय बात को समसने के छिपे जिन्नास्‌ को 
अधिकारी होना चाहिये, जौर अधिकारी होने का एक आवश्यक उक्षण यह है कि 
उसे तत्मयपो प्रचलित विचार-धाराओ का मी योठा-बहुत ज्ञान हो। जन-सापारण 
मे गास्त्रीय सिद्धान्तो, तत््वो ओर जालोचनाजओो को भली-नाति समसने की क्षमता 
न हो, ता कोर्ट आश्चर्यजनक वात नही है, इसलिये जिये अर्यभास्त्र का कुछ भी ज्ञान 
न हो, उसे मार्क्स की 'ठास केपिटल' को एकाएुक समझना जवशध्य ही कठिन होना 
चाहिये, क्यों कि उस में अयंशास्तरीय त्तथ्यो तया दुप्टातों के अतिरिक्त म्म-मेदी 
भाषा में तात्त्विक निदानों और मालांचनाजों का आधिवय है। प्रथम पुम्तक के 
प्रबम जब्याय में, जिस में वस्तुजों और द्रव्य (८०घाम0क्ाल छाते उरण्ग८)) 
के विपय का विवण है, पाठक के सोचने-समसने की काफो सामग्री है। “उसमे 
विल्यू' (ए४थ०७)) शब्द की व्याज्याएँ दी है, जब तक पाठक देन भेदमयी व्या- 
रप्राओ को ठीक-ठीक स्मरण न करेंगे, तब तक उन्हें माक्स के अर्वश्ञास्तरीय 
सिद्धान्त को समझने में घपछा कर बैठने की सम्भावना वनी ही रहेगी। वेल्यू' ब्द 
ही क्या, और भी दुठ शब्द ऐमे है, जिन का अर्थ सही प्रकार से जानने के लिये पाठफ 
को दना-देघ-कारू को नहीं भुछठाना चाहिये। उछ्यहरणा्य--भित्प (37५० 
9९०0८) जौर शिल्‍्पन्ञ (पथ्यावितपा८) को ही लीजिये। गिल्ड-काल (8णात- 
ए०००५) का शिल्प या शिल्पन्न श्रम-विभाग-काल के या आयुनिक वाल के जिल्प 
मौर शिल्पन्र से भिन्न भाव-वाची होना ही चाहिये, क्यों कि समाज आगे बढ रहा 
हे--म्विर नहीं है। एक बात तो सब से पहले यही मुख्य है कि भाव-प्रदर्भन के 
हेतु वाणी अयवा भाषा वहुधा पगु बनी ही रहती है। यह कठिनता हर घास्त-कार 
को महसूस होती है। मावसे ने स्वय इस कठिनता का जनुभव किया। उसने 'केपि- 
टल' (प्रथम खड) के एक फुट नोट में यह स्वीकार करते हुए कि उस ने आवश्यक 
अम-काल' (7०८०४४३ ]89007 ४7०४०) पद का प्रयोग कही सर्वे-सामान्य भाव 
जौर कही विनिप्ट-क्षेत्रीय सकीर्ण भाव-प्रदर्शन के लिये किया है, यह स्पप्ट कहा 
है कि 'घास्त्रीय भब्द या पदों का भिन्न-भिन्न अथों मे उपयोग करना गरूत मार्ग 
पर ले जाने वाली चीज होती है , परतु ऐसा कोई विज्ञान-भास्त्र है ही नही, जो 
इस वात से पूरी तरह से बरी पह सकता हो।”” यही कठिनाई उत्त पुस्तक के 
पृ० ३२ से भी प्रदर्शित होती है।" इसी कारण, हमे प्रतीत होता है, माक्स ने अर्थ- 


ड. मतेदा गावे एणॉ5 पफप्शात्रद्ाता ०* 025 ऋ०णछाधश ए 23 
35५ लिठ्ण्यडु प्रढ फपनों टाडा0छ, त तरूटाप6ते 8 20प्राा0- 
दा।ए ७७ ए5९-एथरप डापे ९५काब्काहुढ एथोएट 5पालीए 5ए०बॉयाड्, था 


भाप और गाघी फो आर्थिक योजनाएं घ८७ 


शास्त्रोय शब्दों को शब्द-जजीरो से नही जकड़ा या किसी परिभाषा के रूप में 
सीमावद्ध नही किया। उन की केवल व्याख्या की है, और आवदयक विवरण भी 
उन का दिया है। जब स्वय लेखक या ववक्‍ता को यह कठिनता रहती हे तो पाठक 
या श्रोता को यह वात जौर भी कठिन हो, तो इस मे क्या आइचरय ? जब पाठक 
मीर श्रोता उस मूल भाषा से अनभिज्ञ रहते है, जिस में लेखक ने लिखा हो अथवा 
वकक्‍ता ने वक्तव्य दिया हो ओर फलत उस के अनुवाद पर निर्मर रहते हो, तब तो 
पूर्वोक्ति कठिनता का कोई पार नही रहता। जब मूल भाषा ही भाव को नही पकड 
पाती, तव उस की नकरू-उसका अनुवाद-पकडने में और भी अधिक असमर्थ 
रहे, तो कोई आश्चयं की वात नही। माकक्‍्स ने अपने ग्रथ जमंन भाषा मे लिखे हैं। 
इसलिये जो छोग जमेन भाषा से अनभिज्ञ है, उन्हे मार्क्स के शास्त्रीय विचारो को 
जानने का आधार अनुवाद ही रह जाता है। इधर हिन्दुस्थान मे पाठको का एकमात्र 
अवलम्व, अधिकतर, माकस के ग्रथो का अग्रेजी अनुवादही रह जता है। इस पुस्तक 
में हमे अग्नेजी अनुवादों का ही आश्रय लेना पडा है। अनुवादको को एक सव से वडी 
कठिनता यह होती है कि उन्हे मूल भाषा मे प्रयुक्त वैज्ञानिक शब्दों (+इव्ाशर्थों 
€४[०/८५५075) के लिये पूर्ण पर्यायवाची शब्द मुश्किल से मिलते है। यदि कोई 
पर्यायवाची शब्द ढूढे भी जायें, तो वे वहुघा लेसक के मूल भाव तक नहीं पहुँचा 
पाते, इसलिये इस विचार से कि पाठकों की दृष्टि मूलभाव के अधिकतम समीप 
रहे, हमने आवश्यकतानुसार माक्स के वैज्ञानिक शब्दो व पदो के दोनो रूप, अग्नेजी 
ओर हिन्दी मे, दे देना उचित समझे है। 


साथ हारा अर्यज्ञासत्रीय सत्ञाजो फा सिरुपण 


वर्तमान समाज के आयिक नियम की गति का स्पप्टीकरण करना माक्स की 
'क्षेपिदल' पुस्तक का अतिम घ्येय है, यह हम पहले कह जाये है। यह वर्तमान समाज 
पूँजीवादी समाज ही है, अत पाठकों को यह्‌ अवश्य ध्यान में बैठा लेना चाहिये 
कि मास के अर्थशास्त्रीय विचारों का निर्माण पूंजीवादी समाज (0५एएथ्वीफा 
850००६०) के आधार पर ही किया गया है, जो केपिटलू' को प्रारभ करते समय ही 
उस के सर्वप्रथम वाक्य में माक्स ने स्वय स्पष्ट कर दिया हे। वह वाक्य है सम्पत्ति- 
विपयक। सम्पत्ति किसे कहते हे, यही उस वाक्य मे माक्‍से ने बताया हे, जो निम्न 
प्रकार से दिया है-- 


एड ग्राएगल्‍लल.. है ००णाण्पाए छ ए56-एडेपर८ (67 8 प४८पि 0)6००)) 
बाते एथंपएढ ? (एग्त॑लफछड छाल प्यागर) 0०्एए2, फी.. 4, छ 32 


३८८ साकस मौर गाघी का साम्पदर्शन 


वेल्य (#«४४५॥) बर्यात्‌ सम्पत्ति-- जिन समाजों में उत्पादन की पूंजीवादी 
पद्धति का प्रसार रहता हैं, उन की सम्पत्ति का रूप-बारण “कमोडिटदीज का 
जरसीम पुज” होता है, जिस की तह में व्यक्तिगत कमोडिदीज़ञ मूलभूत होकर रहती 
हैं।” हिन्दी भाषा की दृष्टि से पूंजी हमारी समझ मे, 'पुछज” का ही अप- 
अश प्रतोत होता हे। चूँकि 'कमाडिटी' ही सामाजिक सम्पत्ति का आधार-मृत्त है, 
इसलिये मार्क्स ने वैल्प' के पश्चात्‌ कमोडिटी” की ही व्याख्या की हे। 
कमोडिटी (00777००४7) ---करमोंडिटी का अर्य नाघारणत वस्तु या पदार्थ 
किया जाता है , परतु मार्क्स ने कमोटिटी को वस्लू से कुछ भिन्न लक्षण वाली 
कहा है। वस्तुएं केवल यूज-वेन्यू” (ए5८-एथए०) रहती हू, और कमोडिटी में 
बूज-वेन्यू' गौर वेल्यू' (४४०८) दोनो रहती है। इसलिये अब हमे यूज़-वेल्यू' 
मौर वेल्यू' का अर्थ समझना आवज्यक हो जाता हे। 


यूचनवेल्पू! (05०-०थ००८) अर्थात्‌ उपयोग-मूल्य-- 


जिसे दूसरे अथंगास्तियो ने यूटिलिटी! (एाञा>), जर्थातू--उपयोगिता' 
कहा है, उसी का निर्देश माक्स ने यूज़-वेल्यू” (उपयोग-मूल्य) कहकर किया है।" 
इस यूज-वेल्यू का विजेष रुप से स्पष्टीकरण कर लेना चाहिये। दुप्टात से सिद्धात 
जल्दी समझ मे था जाते हैं, इसलिये यह दृष्टात लीजिये। 'भ' नाम का कृपक 
अपने हाथ ही से सव काम कर लेता है। उसे खेत जोतने के छिये हल का फार 
(कुत) चाहिये। इसके लिये उस ने लोहे का एक टुकडा खोजा, क्यो कि लोहे मे 
जमीन चीरने का स्वाभाविक या आतरिक गुण सुपुप्त रूप से विद्यमान है, जो लकडी 
भादि अन्य पदाथों मे नही है। वस्तु के इस आतरिक सुपुप्त गुण को मास ने यूज- 
वेल्यू (उपयाग-मूल्य) कहा है। अब आगे वढिये। 'अ' ने श्रम किया और उस के 
द्वारा वह उसे खदान ने जोद कर लाया, फिर तपा कर उसे शुद्ध किया, तथा घनों से 
ठोकनीट कर काम में छाने योग्य वनाया और फिर उसे हल में लगा कर जमीन 
जेतो। गरज़ यह कि छोटे के सुपुप्त गुण या मूल्य को काम लायक वनाने के लिये 





६ गद ऋष्थोति 0 50ल९ह९४ प्र एटा पाल टकुएशी5 प्राढ0प 

रण एाग्वेपणा०ा छाल्एभॉ5, पबो,७ पार (ता त॑ 'बत गरधालाइल बएटप- 

ग्यर्णीबए009 0 ०07700065, ५९०९६ 79, ग्राताजतेपव ०0ग्रपरा०्ताध्ड वाट 
चमि€ लेंट्यादाएए प्या७,.. (ए०ण़ॉज, का, 7, 7 १4) 


७. वरगाढ पगाए ण॑ 4 फिहड फरव॑प्छ या ६ ए०-एथपट? (फल 
उवरऊ, 7 3) 


साक्‍्स और गाधी की आध्िक योजनाएं ३८९ 


श्रम को नाना प्रकार के रूप घारण करना पडें, जिस मे समय भी वहुत लगा। जब 
किसी वस्तु के स्वाभाविक सुपुप्त गुण का उपयोग अपने श्रम से जगा कर अपनी ही 
जावश्यकता पूरी करने के लिये किया जाता हे, तब भी वह, मार्क्स के कथनानुसार, 
उस वस्तु का यूज-वेत्यू” (उपयोग-मूल्य) कहाता है।” अब यदि 'अ' अपने परिश्रम 
के द्वारा लोहे के फार को तैयार करके किसी दूमरे को उसे मुफ्त मे, दान मे, अयवा 
और किसी कारण-वद्य उस के बदले मे, बिना कुछ पाये ढे दे, तो क्या वह वस्तु 
कमोडिटी कहायेगी ? नहीं। तव आप कहेंगे कि मावर्स ने यह क्यो कहा है 
कि “कमोडिटीज के उत्पादन के लिये न केवल 'यूज-वेल्यू' ही तैयार की जाय , वल्कि 
दूसरों के लिये भी यूज़-वेल्यू---सामाजिक यूज-वेल्यू---तैयार की जानी चाहिये ।/* 
माकस के इस वाक्य से यह अर्थ तो नही निकलता, जैसा कि आप कहते हूं, फिर भी 
बेशक, कई छोगो के मन में ऐसी ही शकाएँ उठी थी, जिन का माक्स के चिर साथी 
फ्रेंडरिक एगिल्स ने बाद मे यह कह कर स्पप्टीकरण किया कि “कमोडिटो होने के 
लिसे यह आवश्यक है कि उत्पाद्य पदार्थ विनिमय (०५०४०॥४०८) फे हारा ऐसे 
दूसरे मनुष्य के हाथ से पहुँचे, जिसे उस की चाह हो |” 

वेल्यू (/»ए०)--पूर्वोक्त विवरण से हम जान गये कि वस्तु में यूज़-वेल्यू 
(उपयोग-मूल्य अर्थात्‌ उपयोगिता) चार प्रकार से प्रतीत होती है---( १) स्वा- 
भाविक सुपुप्त रूप मे, (२) मानुपिक श्रम द्वारा स्वकीय चाह-पूर्ति के लिये सुषुप्त 
रूप को जाग्रत कर लेता अथया कार्य-ल्प मे परिणत कर लेना, (३) स्वकीय 
श्रम द्वारा जाग्रत की हुई यूज-वेल्यू वाली वस्तु को समाज मे किसी दूसरे को मुफ्त 
मे इस्तेमाल करने के लिये दे देवा, और (४) न० ३ में बताई हुई वस्तु को विनिमय 
के द्वारा अदला-बदली करके किसी ऐसे मनुष्य को देना, जिसको उसे प्राप्त करने 
की चाह हो। इन विभागों से ज्ञात हो गया कि कमोडिटी” वह वस्तु है, जिस की 
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सुपृष्त उपयोगिता (उपयोग-मूल्य) श्रम के द्वारा प्रकट कर ली गई हो मौर वह 
दूसरो के लिये, अर्थात्‌ समाज में उपयोग में लाने योग्य भी वन गई हो, तथा उस के 
बदले मे कोई दूसरी उपयोगिता-युक्त (उपयोग-मूल्य वाली) वस्तु मिल गई हो, 
अथवा जी चाहे तव मिल सकती हो। गरज़ यह कि जब तक वस्तु विनिमय-सिद्ध 
नही होती, तव तक कमोडिटी की परिगणना में नही आती। विनिमय सिद्ध हो 
जाने पर वस्तु की यूज-वेल्यू ऐक्सचेन्ज-वेल्यू (८ूणाशाह«-एथ्र८) अर्थात्‌ विनि- 
मय-मूल्य कहाने छगती है। इसी विनिमय-मूल्य को मावसे ने केवल विल्यू” (एंए००) 
अर्थात्‌ मूल्य' कहा है। पाठकों को इस का सदा ध्याव रखना चाहिये। 
सेगनीद्यूड आफ वेल्यू (/(०87रधपें८ ० ५००८) बर्षात्‌ परिमाण-सूल्य-- 
ज्यो ही हम विनिमय की चर्चा करते है, त्यो ही हमारे सामने यह प्रइन उठता 
है कि किस वस्तु का विनिमय किस वस्तु के साथ हो सकता हे, और किस हृद 
तक ? वह कौन-सा कारण है, जो विनिमय-मूल्य का निश्चय करता हे ? इस का 
सरल उत्तर यही है कि जिस पदार्थ में जितनी उपयोगिता (यूज़-वेल्यूज़) रहती 
है, उसी अनुपात से उस का विनिमय-मूल्य निश्चित होता हे। फिर दूसरा प्रब्त 
यह उठता हें कि किस पदार्थ मे कितनी यूज-वेल्यूज हैं, यह कैसे जाना जाय ? तव 
इस का उत्तर यह है कि चूँकि यज-वेल्यूज श्रम पर आधारित रहती है, इसलिये 
जिस कमोडिटी का उत्पादन करने में जिनना श्रम रूगा हो, वही विनिमय-मूल्य को 
निब्चित करता है। किस कमोडिटी में कितना--किस प्रकार का--श्रम निहित 
है, इस का माप कैसे किया जा सकता है, इस के विपय मे अभी जागे कहेगे। फिलहाल 
बह बताना जरूरी हे कि चूँकि श्रम-परिमाण के अनुसार यूज-वेल्यूज का परिमाण 
हीता है, और यूज-वेल्यूज के परिमाण के अनुपात से एक्सचेन्ज-वेल्यू होती है, इस- 
लिये माक्स ने वेल्यू' अर्यात्‌ एक्सचेन्ज-वेल्यू को कही-कही पर सेगनीद्यूड माफ 
चेल्पू (7०877रवे७ रण एथ्रोप०) भर्थात्‌ परिमाण-मूल्य भी कहा है। यूज- 
वेल्यूज की तादाद और उन के उत्पादन में खर्च किये गये श्रम का अदाज लगाना 
हो, वो अ' नाम के एक ऐसे क्ृपक के सरल उदाहरण की कल्पना कीजिये, जो किसी 
निर्जन द्वीप में अकेला मठक पडा हो। वहाँ उसे अपनी सभी आवश्यकताओं की 
पूर्ति अपने ही श्रम से करनी पठती हे। मानो उसे अपने भोजन के हेतु अन्न उत्पन्न 
करना है। उसने सवसे पहले अन्न उत्पन्न करने वाछी भूमि तलाभी। फिर उसे 
जमीन जोतने के लिये लोहे के फार (कुण) की जलूरत हुईं। तब वह खदान से 
कच्चा लोहा छाने के लिये गया। तत्पण्चात्‌ उसने भट्ठटी वनाई और आग मे उसे 
तपाया तथा शुद्ध किया। उस के वाद उसे ठोक-पोट कर जमीन जोतसने-योंग्य 
बनाया। कच्चे लोहे की स्थिति से लेकर फार बनते तक उत्पादन की अनेक 
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एकही सी दशाओ और कालो मे उन्हे वनाता है। व्यावहारिक दृष्टि से यदि देखा 
जाय, तो हर मनुष्य के श्रम की उत्पादन-शक्ति एक-सी नहीं होती। वह संकडो 
कारणों से भिन्न-भिन्न हुआ करती है। यह क्यो ? एक ही मनुप्य, एक ही प्रदार 
की फरमोडिटी के बनाने मे परिस्थितियों के वशीभूत होकर एक ही-भा उत्पादन 
एकही समय में नही कर पाता। साराश यह है. कि कमोडिटी का मूल्य (परिमाण- 
मूल्य अथवा विनिमय-मूल्य) जाँकने के लिये केवल श्रम-कारू अथवा श्रम-परि- 
माण ही कारण-भूत नही होता, वरन्‌ श्रम की उत्पादन-णक्ति भी होती हे।' 


श्रम-निरुपण (060पफ्राा2्रण0म त॑ ,४9007)+- 


प्राकृतिक आधार और प्राकृतिक सयोग के अतिरिक्त श्रम ही एक मूल कारण 
है, जो कमोडिटी के मूल्य का निर्धारण करता है, यह हम समझ चुके है। श्रम ही 
मानो उस की अन्तरात्मा-८प हो कर उस मे सर्वत्र व्याप्त रहता है। यह श्रम-राणि 
उस में दो प्रकार से विद्यमान रहती है। एक गुणभेद से (वृण्थध४४ए८५०), और 
दूसरी सल्या या परिमाण-भेद से (पृण्थ्यणंशणए्टो))। जिस श्रम के द्वारा कमो- 
हिंदी में यूज-वेल्यूज़ (उपयोगिता) तैयार की जाती है, वह गुणवाची श्रम होता है, 
और इसलिये उसे उपयोगी-श्रम (८७८ 29007०) कहते हैं। इसी उपयोगी श्रम 
को दूसरे शन्दो में श्रम की उत्पादन-भक्ति (#0पप८०६॥७ ० 290०07) भी कहा 
जाता हे, परन्तु जब हम यह खयाल करते है कि एक ही कमोडिटी में अनेक 
बूज-वेल्पज होती है, अर्यात्‌ वह अनेक यूज़-वेल्यूज़ का समुच्चय-ल्प है, तो हमे 
यह समझने में कोई कठिनता नटी रहती कि वह अनेक श्षम का, अर्थात्‌ श्रम- 
समच्चय का फल-स्वरूप है। यह हुआ श्रम का सस्या-वाची अथवा परिणाम 
रूप, जिसे हमने अभी पूर्व में घनीमत पे (ए०णट्टल्थेंट्वे 4,900ए० 
५7४४८) कहा था। 

अब प्रइत यह उठता हे कि कमोडिटो की इस श्रम-ल्प अतरात्मा का माप 
कैसे किया जाय ? उस में इस अन्तमिहित श्रम का माप करना तो असम्भव-सा 
प्रतीत होता है। इस प्रश्न मे यच्पि जोर हैं, वह बिना समायान के नहीं 
है। आपने यह तो कई बार पढा-सुना होगा मभमगृक मशीन का एजिन अमुक 
हासे-पावर (४०४० 9०७८) का--यानी पच्चीस हार्स-पावर, या सौ हार्स-पावर 
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इत्यादि का--है। इस का तात्पर्य यह होता है कि जब हम क्सी ऐजिन की 
कार्य-शक्ति का वर्णन करना चाहते है, तब उस की तुलना हासे (7०5७) अर्थात्‌ 
घोडे की शवित से कर के बताने लगते है , परन्तु घोडे छोटे-मोटे अनेक प्रकार के 
होते है। दशा-देश-काल के अनुसार उन सब की शक्ति एक सी नही हं,ती, कौर 
वह जक्ति यथार्थत्त व्यावहारिक रूप से इस प्रकार नापी भी वही जा सकतो, जो 
सर्वत्र एक-सी वनो रहे। तव वैजानिकों ते एक सामान्य (४ए८४४8०) घोडे की 
कल्पना की, और उस सामान्य घोडे मे स्थित सामान्य शक्ति भी कृत ली गई। 
इस सामान्य घोडे को सामान्य शक्ति को उन्होंने शक्ति-नाप का एक इकाई या 
मूलाक (एा) बना लिया। इसी मूलाक के आधार को लेकर मशोनों की 
गतिवान शक्ति का माप किया जाने लूगा। सामान्य घोडे को इस सामान्य 
मूलाक-गति को यदि 'क' कहे, तो उस से दस गुनी ताकत को दस क' हासे-पावर 
कहेगे। इस मूलाक की कल्पना के बिना विज्ञान चल भी तो नही सकता। गणित 
में एकाक, तोल मे छटाक, सेन्‍्टीग्रेड थर्मामोटर में शून्याक आदि का हाता इसी 
काल्पनिक निर्धारण के दुष्टात है। 

यही तरीका कमोडिटों के श्रम-माप के लिये स्वीकार किया गया हें। सामा- 
न्‍य मनुष्य की सामान्य श्रम-शक्ति को यूनिट (मूलाक) मान लिया गया हे। उसी 
के अनुसार श्रम का मान निकाला जाता हे। इसलिये जो व्यक्त (००घटा०८८) श्रम 
यूज-बेल्यू के हेतु खर्च होता हे, उस का माप माक्स ने अव्यक्त मानुषिक श्रम-शवित 
के सामान्य मूलाक' (4एश28०९ पा णी ब॥8० फैपाणनक्षा ।490प7 ए9०श०)) 
के आघार पर किया है। अब इस के आगे एक कदम और बढिये। 

हमे यह माछूम हो चुका हे कि यूज़-वेल्यूज (अर्थात्‌ उपये/गिता) का निर्घा- 
रण कमोडिटो' के परिमाण-मूल्य पर निर्भर रहता है, भौर यह परिमाष-मूल्य 
श्रम-समुच्चय का अर्थात्‌ श्रम-काल-राशि का फल-रूप होता है, अत इस श्षम- 
काल-राशि के माप के लिये भी मास ते सामान्य श्रम-कालाक (3एलब8ु० 
]20007 'ात्र०) की कल्पना की । गरज यह है कि गुण-भेद से श्रम-शव्ति, और 
परिमाण-भेद से श्रम-काल का जो ऊपर निर्णय करके बताया गया है, उन दोनो 
मे अव्यक्तता अथवा अमृत्तता (4डप३०००८४७), सामान्यता (3०८:०४४८०८७७), 
गौर मूलाकता (एर्मा0९७७) के भाव निहित है। 

अब यहाँ एक बात ध्यान देने योग्य यह हैं कि जब कभी अमूर्ते-सामान्य मूछाक 
का वियय छेडा जाता है, तव वह किसी एक खास समाज-बव्यवस्था-काल से सवधित 
रहता है। इतिहास से यह सिद्ध होता है कि उत्पादन करने के हेतु मानुपिक 
पक्षम-शविति और श्रम-काल सदा एक से नहीं रहते। वे सामाजिक व्यवस्थाओं के 
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अनुना: निन्नता को प्राप्त क< लिया करते है। यह हर एक ज्थभास्त्री जौर 
इतिहासज जानता हैफि उत्पादन के लिये जितनी श्रम-भक्ति जौर जिनना श्रम- 
5 गुलामी और सामन्तयाही नमाजजयवस्थाओ के यगे मे रूगा करते थे, उतने 
पूंजीवादी मशौन-यून के जमाने मे नही लगते, क्यो कि नवीन वैज्ञानिक आविष्कार 
की उत्तरोत्तर वृद्धि होते जाने के कारण श्रम-गक्ति मौर श्रम-काछ दोनो की 
वचत हाती है। इसलिये यह सिद्धत्त निकला कि 'कमोडिटी' के उत्पादन मे जो 
अम-नक्ति और अम्-कार लगते हैं, वे वही होते है, जो तत्कालीन सामाजिक 
अवस्था के अनू मार उसे का उत्सादव करने में आवन्‍्यक हो। इसी साभाजिक 

धवम्यक थम (००श्वाए म९८७७॥५ ॥89०ए/७) के साधार पर कमोडिटी! का 
पमाण-मूल्प मजा जाता हैं।" 

उपस्क्त विठन्ण से निम्नलि जित नियम निकलते हैं-- 

(१) कोई भी कम्ोडिटो', किसी भी रूप मे, किसो के द्वारा, किसी भी 
देगा-देज-काद में उत्पन्न क्यो ने की जाय, पर हर हालत में हम यह देजते है 
कि “उत्पाद+-गति यदाप भे मानुपिक-थम-भकति का व्यय है।"४ 

(२) “काई भो कमोच्टि' क्यो ने ही, उस का मूल्य निविजिष्ठ अथवा 
तामान् सानुपिक अम का रूप होता है।"४४ 

(३) प्रयपि सावास्म असतन श्रम देश-देग और दुगन्युग में एक-मा नही 
“हता, ततरापि वह कसी गन नमाज-काछ में एक-मा ही हता हू, इसलिये 
उस सभाज में ऊार्बान्चित होनेवाला हर प्रकवर का सम इन साथाएण औसत 
अम के जको में आाकन जानऊता हे। इय दृष्टि से माक्स का कहना है कि “बह 
सन नव-नमिद्ठ बात है कि नेपृण्प-अम (अ.7०१-990 घा) चाहे जिस क्षेत्र का क्यो 
ने हो, सावास्ण थम के जज में व्यक्त किया जा सकता है।” जब सावान्ण श्रम 
र्णाः नेपुण्प-श्रम जा अनुपात जम जाता है, तव उन के द्वारा उत्पाद्य पदार्थों 
+0०+-२---०००.. 
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साथ मोर गाधी की आर्थिक योजनाएं ३९५ 


(कमोडिटीज' ) का मूल्य भी उसी अनुपात से प्रकट किया जाने लूगता है। यह 
मूल्यानुपात उत्पादकों की दृष्टि में तो नही आता , पर वह सामाजिक क्रिया के 
द्वारा, रिवाज के रूप में, उन के अनजाने ही निश्चित होता रहता हे।' इसी 
को दुसरे शब्दों मे यह कह सकते है कि “जब कमी हम अपने उत्पाद्य पदार्थों के 
मूल्यों का, विनिमय के द्वारा समीकरण करते हे, तो उसी के साथ ही हम उन 
भिन्न-भिन्न प्रकार के श्रमो का भी समीकरण कर डालते हूं, जिन का व्यय उन के 
उत्पादन करने में होता है।'” 

(४) श्रम के दो रूप है--ब्यक्त (००7००८६८) और अव्यक्त (9572०) । 
व्यवत' रूप यूज-वेल्पूज अर्थात्‌ उपयोगिता का जन्मदाता होता है, और अव्यक्त 
रूप परिमाण-मूल्य अथवा विनिमय-मूल्य (या केवल मूल्य) का जन्म-दाता होता 
है। इसी व्यक्त रूप को हम गुणवाची (पृष्शा:४०ए०) और अव्यक्त-रूप को 
सरया या परिमाण-वाची (वृण्आाए/४०४८) ऊपर कह आये है। 

(५) यदि समाज के समस्त उत्पादन और श्रम-व्यय का विचार किया 
जाय, तो यह कह सकते हं कि अमुक कमोडिटी के उत्पादन मे सामाजिक-श्रम व्यय 
का अमुक अछ छूगा है।"* 


मूल्य अर्थात्‌ विनिम्य-मूल्य का चहिरग रूप (7७० ई007 रण एशेप८ 07 
&७»०7१०78०-एथशॉ०ए९)--- । 


यूज-वेल्यू (उपयोग-सूल्य) और वेल्यू (मूल्य) मे जो भेद हे, वह हम पहले 
देख चुके। हमे यह भी मालूम हो गया कि 'कमोडिटी' की सुषुप्त उपयोगिता 
को कार्य-छूप में परिणत करते का श्रेय मानुपिक श्रम को हे। श्रम हो यूज-वेल्यूज 
और वेल्यू का जन्म-दाता अथवा प्रकट-कर्त्ता होता हे। इस का तात्पय॑ यह हे कि 
मानूपिक श्रम ही वस्तुरूपी शरीर का प्राण होता हे। 
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३९६ मावर्स और गाघो का साम्पदर्शन 


जीवन का यह सर्वमान्य नियम है कि हमादा रूप वही हो, जो हम भीतर है, 
अर्यात्‌ आतरिक और वाह्म दोनो स्व॒त्पो मे समता हो। कमोडिटी के विपय 
में भी मार्क्स का यही कहना हे कि उस के वाह्म स्वरूप में वही यूज-वेल्पूज जौर 
वेल्यू झलकना चाहिये, जो उस में श्रम के दारा जगाई जाती हो, अर्थात्‌ जिस के 
उत्पादन में जितना थ्रम छूगा हो उतनी ही उसकी कीमत हो--उतना ही उसे 
पास्तोपक मिलता चाहिये, क्यो कि न्याय भी यही कहता है कि जो जितना पैदा 
करे, उतना ही प्राप्त करने का उसे अधिकार हो। मास के पूवंगामी वल्गर 
बर्यवास्त्री' (एए/४७ ८००7०एा5७) एवं कक्‍्लासिकल स्कूल के अर्थभ्ास्त्री इस 
वात को सिद्ध करने को चेप्टाएँ करते ये कि कमोडिटो की बूज-वेल्यूज' और 
विल्यू' दोदो का वहिरग त्प आतरिक जवस्था के अनुसार रहता है , परन्तु मार्क्स 
ते अपनो तकंबुद्धि के द्वारा इन अर्यंभास्त्रियों की आलोचना करते हुए उनके विप- 
रीत यह सिद्ध किया कि कमोडिटी के मूल्य (विनिमय-मूल्य) का रूप आतरिक 
रूप से भिन्न वन जाता है। उपयाग-मूल्य अर्पात्‌ यूज-वेल्यूज़ के वाह्म-स्वरूप 
में तो कोई भेद नही हो पाता, क्योकि, जैसा कि हम पहले कह आये है, जव तक 
'कमाडिटो' विनिमय-क्षेत्र मे नही उत्तरती तव तक उसका सम्बन्ध मनुष्य-विशेष 
की आवश्यकता ही को पूर्ण करने का रहता है। जब तक वह अपने कर्ता हो से 
सम्पन्बित रहती है तव तक उसे किसी प्रकार का बनावदी रूप बनाने से क्या 
प्रयाजन ? घोश्षा-्यवा अयवा वनावटीपन तो उसी समय अपनाया जाने लगता 
हे, जत्र वह बाज़ार वनने को तेयार हो जाती है। इस भाव को सरलता से 
समझने के लिये हम एफ उक्नि आप के सामने पेण करते है। व नाम की स्त्री है। 
उस का ज' नाम का पति ह। जब तक 'व' अपना सम्बन्ध 'अ' से जोड रखती है, 
तब तक वहे अपने साथारण स्वाभाविक रुप में ही अ' के साथ सहवास करती 
रहती है , परन्तु ज्यो ही उम ने सटवास का वाज़ारू पेशा स्वीकार किया, त्यों ही 
वह वेग्या-हूप हो, अपनी जसलियत को छिपा कर वसावटी रूप--छवब-टब- 
बनाने लगती हे। उस के ये स्वाग आदि उसो समाज के अनुरूप होमे लगते है, 
जिस से रह कर उसे अपना जीवन व्यतोत करना होता ह। इसो तएह वुर्जुजा समाज 
के बाज़ार मे उतर कर सांदा-वाज़ी मे प जाने वाली 'कमोटडिटी'! की असलियत 
को---उस के अन्तनिहित मूल्य को मार्क्स ने वनावटी रूप में छिपा हुआ पाया। 
असलियत के छिपे रहने पर भी पंजोवादी समाज वे” लोग 'कमोडिटी' मे देव-मूर्ति 
जैसा पूज्य-माव रखते हे--उसी को सव कुछ समझते है। कमोडिटो मे इस पूज्य 
भाव का आरोपणय उस की ययार्थता से अनभिन्नता होने के कारण किया जाता है। 
माक्स ने कमोडिटी” के इस वनावटी पृज्य-भाव के रहस्य का भडा फोड किया और 


सावर्स और गाघी की जर्णथक योजनाएँ ३९७ 


उस के समर्थकों की आलोचनाएँ कौ। रिकार्डो आदि जिन लोगो से यह कहा कि 
वाज़ार-क्षेत्र मे---विनिमय क्षेतर मे---आ जाने पर भी कमोडिटी” का मूल्य श्रम के 
आवार पर ही कायम रहता है, उन की मास ने खूब सिल्लियाँ उडाई और बताया 
कि इन छोगो की नजरो मे केवछ कछा और प्रकृति हो सब कुछ करने वाली होती हे । 
समाज-व्यवस्था की गति का क्या प्रभाव पडता है, इस का इन लोगो को कुछ स्याल 
ही नही रहता। “अर्थश्षास्त्री”, मास का कहना है, वडे अजोब प्राणी होते हं। 
उनकी दृष्टि मे केवल दो हो वाते होती है---कलछा के काम, और प्रकृति के काम । 
सामन्‍्त सस्थाओ को तो वे कृत्रिम वताते है। परन्तु वुर्जुमा सस्थाओं को प्राकृतिक 
अर्थात्‌ स्वाभाविक कहते हैं! (उन्हें यह नही मालूम हे कि) आधुनिक दुनिया 
मे, जहाँ पर भौतिक लाभ हो सर्वोपरि हे, जो कुछ मैने कहा हे, वही पर्याप्त सत्य 
है। वर्तमान ससार मे समाज का आश्थिक स्वरूप हो एक ऐसा असली आघार 
है, जिस पर न्याय और राजनीति के भवन खडे किये गये हे, और उइसो के अनुरूप 
चेतना के विशिष्ट सामाजिक रुप भी रहते हें। आजकल को दुनिया मे यह वात्त 
सत्य हे कि जिस पद्धति के द्वारा जीवन को भौतिक आवश्यक सामग्रियाँ उत्पन्न की 
जात॑ हे, वही सामाजिक, राजनतिक और मानसिक जीवन के सामान्य गुणो का 
भी निर्माण करतो हू।” माक्से के कहने का साराश यह है कि जीवन के किसी भी 
पहलू की जाँच करने के लिये इतना हो आवश्यक नही होता कि हम कला (7) 
और प्रकृति (१४८प7७) पर विचार कर ले, बल्कि तत्कालीन समाज-पद्धति पर भी 
विचार करना चाहिये, क्यो कि उस का प्रभाव काफी पडता है। यहो हाल 
“कमोडिटो' के विषय से समझना चाहिये। 

विनिमय-क्षेतर मे 'कमोडिटी' का असली रूप न दिखाई देने का क्या कारण 
है, यह्‌ वात समक्षते के लिये पिछले पन्नों को उलट कर देखना चाहिये कि 
कमोडिटी का परिमाण-मृल्य, जिस को विनिमय-मसूत्य या केवल मूल्य भी कहा है, 
तैयार करने में सामाजिक आवद्यक मानुपिक श्रम-शक्ति और शअश्रम-काल' 
(80टागीए ग्रढटकडगाए 00प्राः छ)च्चढाण बात |६90प7 एण्ा८) का व्यय होता 
है। इसके साथ-साथ उस के उत्पादन में थ्रम-विभाग का जो हाथ रहता है, उसे 
भो नही सुलाना चाहिये। इन कारणों से यह समझ में आ जाता है कि जब कमी 
श्रम से उत्पन्न की हुई कोई 'कमोडिटं[' विनिमय-क्षेत्र मे पहुँचती हे, तव उस के अतिम 
रूप तक पहुँचते-पहुँचते उसे अनेक रूपोे। के परिमाण-मूल्यो को पार करते हुए 
जाना पडता है। 'यि परिमाण स्थिर नही रहते । ये सदा परिवरतित होते रहते हे। 
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३९८ भाव और गायी फा साम्पदर्शन 


उनकी परिविर्तनशीलता प्रिनिमय कानेवाडे लोगा की इच्छा, पूपज्ञान जौर गति 
से स्वतत्त रहती है। सच पूछा जाय, तो उन लागा वी सामाजिव गति वस्तुओं 
की हो गति प्रतीत होती है--'वे वस्तुजों को वश में नही रस पाते, वरिफ वस्तुएँ 
ही उन्हें वध में रपती है” ' इससे यह स्पप्ट हो जाता है कि श्रमन्राठ के द्वारा 
निर्मित परिमाण-मूल्य उन व्यक्त विकल्पो के नोचे छिप जाता है, जं। फमोडिटीज' 
के मम्बन्पित मूल्यों (020५० ५००७) में उठा करने है,”। परन्तु, इस अस- 
लियत को सव से अधिक छिपा देने वाली एक और अत्यन्त प्रवल्ल चीज़ है, भौर वह 
है मुद्रा (घ०7०५)। प्रत्यक्ष में तो हमे यह मालूम पटता हू कि हम इन मुद्रा के द्वारा 
वस्तुओं की कीमत (977००) को जाँच कर छेते हैं और उस से हमे उस के परिमाण- 
मूल्यों का सही-सही ज्ञान हा जाता है, पर ययाय में “यह मुद्रान्झप ही एक ऐसी 
चीज़ है, जा व्यक्तितत या निजी श्रम वे सामाजिक लक्षण को प्रकृट करने के वजाय 
उस पर पर्दा डाल देता और इस तरह उत्तादन करनेवाले व्यवितयों के वीच 
के सामाजिक सम्वन्धों को छिपा देता है।" 
मूत्य के अयवा कमोडिटा के ये ही वाह्म रूप हू, जा वुर्जुआ। समाज 5 जवक्षेत्रीय 
आधार हू। अंक्षेत्रीय ही क्यो, वही समाज की मानसिक गति--विचारऋपो--- 
का भी निरूषण कते है। वे ही समाज के उत्पादन-विपयक सम्बन्धो और पद्धति 
को प्रकट करने वाले हाते है। गरज़ यह है कि हम कम।डिटा के असछी मूल्य को--- 
असली रूप का--भूल कर उस के वनावटा रूप मे जमलियत का जाराप करने छुगते 
हैं। परिणाम यह होता है कि हम पारस्परिक सामाजिक सम्बन्धो की परवाह करना 
छाड बंठते है, जौर कमोडिटो के वनावटा रूपा के प॑।े दौड-दौड कर निरे पदार्थ- 
भोगी वन रहे हूं। हमारो नजरों में मनुप्य ता दर किनार, 'कमोंडिटी' ही सव 
कुछ हो गईं है---त्ामाजिक सम्बन्ध तो दूर रहे, कमाडिटीज-सम्वन्धो को सब 





२१५ एव, की. ॥, 9 48 

र्र प्रशछ पाल वलटाज्राए4ध07 ती॑ (6 गराउएएञपएते८ 0 पश्ेप८ 09 
[४9077 पार छ 4 5९ फरातेतला ७३ए फलादबए ए९॥र्यारिए 4प०- 
पपधा005 7 ति उलेभाएट. परशपट छी॑ ८०0गरगरत्वााल्ड 2... (एशञांभे 
8४६ 3, 9 49) 

28. ##%र. फाड़ ग्रा०ग्रषए लिए, 5 पार एटाए.. पड शोंाणी 
एशीड प्रडशंटक्ते ० १5लेत्डणट्ट ग6 5०थथो लागबटॉल ती जाएएशॉट ण गातीा- 
शतेपढ ]800प7 थाप॑ प्रदचलछफ्त कराते पार 50सवो सटेग्रपणाड$ 9लफल्शा 
घमाठ ग्रावाशवपं छा०्वेएशड 7. (एऐग्जाबों, 8, |, 9 49) 


भावसे और गावी की आर्थिक योजनाएँ ३९९ 


कुछ मान रणा है। यह दशा है पूंजीवादी समाज की। इसलिये माक्स ने इस समाज 
के इस दूषित मार्य की वैज्ञानिक ढग से खूब छाव-बीन की--पोरू-पट्टी खोली, 
और कहा कि हमे उत्पादन की कोई ऐसी पद्वति ढूंढना चाहिये कि जिस के प्रचार 
से पूंजीवादी समाज की आधारभूत इस कमोडिटी-ससार की सारी जादूगरी' 
(४०0०८०७), सारा वनावटी आक्पंण' ((८७७॥६४४८ कथ्यण्य) और 'सारा रहस्य 
(77५४०7७) की निवृत्ति हो तथा उत्पादन एवं वितरण के क्षेत्रों के अन्तर्गत, एक 
ओर तो मनुष्यो के सामाजिक सम्वन्धो, और दूसरी और मानुपिफ श्रम तथा उस 
श्रम से उत्पन्न किये गये पदार्थो के सम्बन्धो में सरलूता और स्पप्टता कार्यान्वित 
होने लगे । यह पद्ेति वही हो सकती है, जिस के अनुसार कमोडिटीज' की यथार्थता 
प्रकट रहे, और उत्पादन-पद्धति पर मानृपिक सम्बन्धो का आधिपत्य हो, न कि 
मानुपिक सम्बन्धी और विचारों पर उत्पादन-पद्धति का। यह पद्धति वही हो 
सकती है, जिस से समाज-सम्बन्धों मे जो कृप्रिमता की वाढ आ गई है, उसका 
विनाश हो और उसके स्थान में स्वाभाविकता का साम्राज्य हो। इस के विपय मे 
प्रसगानुसार आगे कहेगे। अभी तो हमे पूंजीवादी समाज की अयंनीति पर ही 
आगे विचार करते चलना है, ताकि हम यह समझ ले कि गोपणकारी अतिरिक्त 
मूल्य” ($प्रफ्रॉए७ शथप८) वाली क्रिया वया हे, और उस का अत कैसे हो । 


घिनिमय-सज्ञा और उस फा प्रारम्भ 


यह देखा जा चुका है कि ज्यो ही वस्तु ने घरुपन छोडा और वाजारू बनने की 
ठावी--ज्यो ही उस ने अपने स्वामी, श्रमिक की आावश्यकता-पूर्ति का खयारू छोड 
फर बाजार आदमियो के रुख को पूरा करने का विचार किया त्यो हो उस मे क्ृत्रिम- 
रुप-घारण की चिन्ता उठी। इस सम्बन्ध में माक्स के ही वावयो को उद्घृत किया 
जाय, तो अधिक उपयुक्‍त होगा । उन्होने बताया कि अगर कमोडिटोज वोल सकती, 
तो वे यह कहती-हमारा उपयोग-मूल्य (यूज-वेल्यू ) मनुप्यो मे भले ही दिलचस्पी 
लाने वाला हो, पर (ययाय॑ मे) वह, हम वस्तुओं की, उपाधि (४४0००४८) नही 
है। हम वस्तुओं की जो उपाधि है, वह है हमारा मूल्य (वेल्यू)। कमोडिटे/ज़ की 
हैसियत से हमारे जो पारस्परिक सम्बन्ध हूं, वे इस बात को सिद्ध करते है।” अब 
इसी वात को अ्थंशास्त्री यो कहता है। वह कहता हे कि मूल्य” (विनिमय-मूल्य' ) 
वस्तुओं का गुण (9707०7४) है, द्वव्य (उपयोग-मूल्य ) मनुप्यी का। इस दृष्दि से 
'मूल्य', निस्सनन्‍्देह, विनिमय का अथंबाची है, द्रव्य” नही हे।' मनुष्य या 
समाज हो द्रव्यवान होते है, और मोत्ती या हीरा मूल्यवान्‌ ।' इत्त विचारों 
का तात्पर्य यह है कि वस्तुओं का उपयोग मूल्य' तो वस्तुओ और मनुप्यो के साक्षात्‌ 
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सम्बन्ध द्वारा, बिना विनिमब-साथना के ही, स्िद्व हो जाता है, परन्तु मूरय की 
मिद्धि केवल विनिमय में ही--केवलू सामाजिक पद्धति (80०४ 97००७७) में ही 
होती है” “मनृप्यो की स्थिति एक दूसरे के लिये केवल इतनी ही समभिये कि 
वे केवछ ऊमाडिटीज दा प्रतिनिधित्व ही करने हैं, अर्थात्‌ उन के माल्कि वन कर 
पहनते ह। (वाज़ारू) कमोडिटीज़ का यह एक स्वाभाविक भंग है कि वे अपने 
माहिक के डिये यूज-वेल्यूज़ (डपयागिता) वन कर नही रहती , वरन्‌ उन के लिये 
“हती है, जा उनके मालिक नही है। परिणामत वे हाथो-दाथ जाती-जाती रहती 

है। इसी हाथो-हाथ चलने-फिरने में उनका विनिमप कहाता है। यही विनिमय 
उन्हें, मूल्य के दृष्टि से, एक दूसरे के सम्पक (2007) में ले जाता है, और मूल्य 
की ही हैसियत से, वह उन वे! जस्तित्व को मानता है। इसलिये (यह नित्य हुआ 
कि) कमोडिदीज्ञ अपना अस्नित्व मूल्य' (४,०७८) की दृष्ठि से पहले देवती है 
कौर फिर उस के बाद उपयोग-मूल्य (यूज-वेत्यूज) की दृष्टि से।/* तात्पय यह 
है कि वितिमय-जेत म उपयोग-मूल्य' बौर मूल्य का पासा पलट जाता है। जपनी 
वस्तु का उपभोग के की छालसा मिटकर दूसरे को वस्तु का उपभोग के की 
टाजसा उठती है--जपनी वस्तु मे मूल्य (विनिमय-सृत्य) की भावना प्रवलू हो 
जाती हू, अर्थात्‌ यह भावना जा जाती हू कि अन्य कोर्ट दूसााा हो उस का उपभोगी 
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बने। इसी को हम साधारण सरल रूप में कह दे, तो जल्दी समस में जा जायेगा। 
वस्तु त्तो मूक हे, निर्जीब है, मन्‌प्य के अधीन है, चह छुद तो कुछ कर नही सकती। 
तेव करने या कराने वाला चह मनुष्य ही होना चाहिये, जो उसका मालिक हौ--- 
जिस के वह अघीन हो। यदि मालिक छोभी हो, तो द्रव्य (5८३७७) प्राप्ति ही उस 
का मूल लक्ष्य रहता है। इसीलिये ऊपर कहा गया है कि पूँजीवादी समाज मे द्रव्य 
मनुष्य की उपाधि (४(४०ए७०) है। जिस को प्रवृत्ति द्रव्य-प्राप्ति की भर ही रहती 
है, वह मानवता को धता बता कर टव्य-प्राप्त करने के उपाय ही ढूँढा करता है, भौर 
इसीलिये उस मे बेईमानी, घोखेवाजी, ठग-विद्या आदि दूषण आ जाते हैं। ये दूषण 
उसे इस बात के लिये बाध्य करते हैं फिचाजारू वस्तु कम से कम खर्च मे तैयार 
होकर मविक से अधिक आप़्र्पषक बने, ताकि वह मनुष्य जिसे उस की चाह है--- 
जिस के लिये वह उपयोग-मूल्य बन कर उपस्थित रहती है--अच्छा मूल्य दे सकरे। 
इसीलिये ऊपर कहा है कि वाजारछ वस्तु का प्रथम लक्ष्य रहता है, मूल्य'। मूल्य 
भर मिले, उपयोग-मूल्य उस में हो या न हो, इस की प्रवाह नही। जब आदमी 
किसी के साथ ठग या वेईमानी करके अपना स्वार्थ सिद्ध करना चाहता है तो 
बह अपना ऐंव अपनी तया अपने चपरगद्ठओ द्वारा कही गई छच्छेदार बाता, तकों, 
आदि से ढाँकता हे। यही वात पूँजीवादी समाज मे पूंजीपतियो के सम्बन्ध में देखने 
को आती है। यदि विभिमय के इतिहास को देखा जाय, तो यह सिद्ध होता है कि 
लोभ-प्रवृत्ति की घारा बटते-बढते पूँजीवादी समाज में सव से अधिक वेगवान्‌ हो गई 
है, और उसी में उसे ढाँकने की सव से म्धिक चाले खैछी जा रही है। एन चाको को 
पकडना उस समय बडा कठिन होता है, जब विद्वानू लोग जान बूज् कर या भतजान 
ही में उत का समर्थन अपनी विद्वत्तापूर्ण वर्कों के द्वारा करने छूगते है। मार्क्स का 
तत्कालीन अर्थशारित्रयों के साथ इसी वात्त पर सतसेद था। उसने उनके तर्का--- 
नही, कुतको---को काटा, गौर यह सिद्ध किया कि वस्तुओं के मूल्य की तह भें छाम- 
प्रवृत्ति है, उपयोगिता नही, और यह लोम-प्रवृक्ति, जी दूषणों का घर है, भव अमहनीय 
हो चुकी है। यह लोभ-प्रवृत्ति वितिमय-पद्धत्ति के इतिहास से सवधित है। इसलिये 
इस विनिमय-पद्धति की ही ऐतिहासिक जाँच कर केना अव उपयुक्त होगा। 
ऐतिहासिक अर्थगाश्तियो ने सर्वप्रथम उस काल की कल्पना की है, जब समाज 
का अस्तित्व नहीं था--मनुष्य अकेला रहता था। वह अपने ही लिवे वस्तुओं 
का उपयोग-मूल्य तैयार कर छिया करता था। उस समय विनिमय की कोई 
आवश्यकता ही नही पडती थी। इस काल की आधिक गति का धान कराने के लिये 
अर्वशास्त्रियों ने रॉबिनसन क्रमो की कया ही वल्पना की है, जिसमें यट बताया 
गया है कि सॉविनसन समुद्रयात्रा कर रहा था। उस की नाव डूब गई। वह 
रच 
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तैवे-तस्ते एक द्ोप के किनारे जा रगा। वहाँ दो दूपरा मलुप्प नही एहता था। 
इसलिये जजों आवब्पकताएँ उस ने मन में उठी उनरी प्रति बह निजी श्रम से 
करने छगा। इस की एक झवठझ जअमी उुछ देर पहले व्यपकों इपी जच्याय में 
दिया दी होगी, जर्हा पर हमने 'अ नाम के करिपित व्ययित का उद्यहरण देकर 
वताया था कि वह अकस्मात्‌ एक निर्जन द्वीप में मटका पड़ा था। वस्नुओों के 
तैयार फाने मे रॉबिननन को श्रमशवित्र सर्च फरनो पहली थी, और थम-काल 
भी उसे व्यतीत करना पहता था। श्रम-श्रक्ति ज्ौर अ्रम-फाल के जतिरिक्‍्त 
उसे इस वात पर भी विचार रयना पडता था कि कौन-सी वस्तु को प्राप्त करना 
क्तिना अधिक आवश्यक और फठिन है, क्यो जि उन्हीं के अनुसार वह अपना 
कार्यक्रम बनाता था। कार्यत्रम वीं ही दुसरे शब्दों मे श्रम-विनाग वह रक्‍ते 
हैं। गरज्ञ यह है कि इस सीपेन्‍्सराद एकात-जीवन के युग में भी वस्तु-मचय 
अयवा द्रव्य-्ननय को काठसा थी, को” वस्तु-मूल्य वा कारण-मूस श्रम भी 
अपने तीनो रपो मे--शक्ति, काल जौर विनाथ मे-प्रवत होता था। 

जीवन वे इस अत्यन्त प्रचीनकाल के वाद वह युग आया जय मनुप्यो ने शिलवर 
रहना प्रारम क्या और कोई फ़िसी एक वस्तु को उपयोग में लानेन्योग्य बनाने 
लगा, और काई किसी दुसरी वस्तु को। इस तरह वे अपने द्वारा बनाई गई वस्तुणों 
की आपस में मदला-वदर्ठी कर अपनी व्यवश्यकतायों की पूति करने छग्रे। यही से 
विनिमय की पद्धति आयवा विनिमय का स्वरूप प्रारम्म हुआ। घूकि 'विनिमर्य' 
और विनिमय-मूल्य' का गेंड-ववन है, इसलिये मार्क्स ने विनिमय-मूल्य मर्यो््‌ 
मूल्य के ही विफनित रूपो का वर्णन क्या है। वे चार श्रेणियों मे विभकत किये 
गये हैं। मूल्य के इन्ही रूपो को विनिमय के विक्षृनित रूप समझना चाहिये। 


वितिमय-विफास अयया मूल्य के रूपातर 


(१) आरम्निक एकातिक रूप---इस यूग में जिस मनप्य को जिस चींज की 
जरूनत होती थी, उस को प्राप्त करने के लिये वह अपने द्वारा उत्पन्न की हुई चीजे 
को उस दुसरे चीज के साथ मदलू-वदर करने के लिये उसको उत्पन्न करने वाले 
मनुष्य को दूँडा करता था। मान जे एक कोष्डीया जुलाहा है, जिसे केवल कपड़ा 
बनाना व्गता है। उसे अनाज, पछग और वर्तन चाहिये। इन चीजो को प्राप्त करने 
के लिये वह अपना कपड़ा लेकर क्सिन के पास गया और उससे पूछा कि क्या 
उसे कपडे की जरूरत है। यदि उसने कहा हाँ, तो सौदा किया, और ठहराव 
होने पट दोनों ने अपनी चीजें एक दूसरे मे बदल ली। यदि उसे कपठे की जरूरत 
नहीं हुईं, अथवा जरूरत होने पर सौदा नही पटा, तो उसे दुसरे किसान के पास जाना 
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पड़ा, और उससे सौदा चिवटामा[ ३ और यदि वहाँ मी यही होल हुआ, वो तीसरे 
के पास और फिर चोथे के पास गगों, इत्यादि) ईसी तरह उसे पलग और बर्तेन' 
को प्राप्त करने के (लिये खंठपट करनी पी इस तरह हुए चीज की अलग-अलग 
फुटकर सौदा करत पढ़ता था। इंसीलियें माक्से ते इसे मुल्य की 

(ब्पथाप्शआ) , एकाततिक (छठ0%%०0)। और आकस्मिक (४८० पएपे) 
हूप कहा दैं। आकस्मिक खोजा-खाजी के पशच(त्‌ 


कपड़ा तैयार करने में कीष्दी की व्यक्तिगत व्यवत अम (प्ताशशपेणके ०णा- 
ठ66 8०००7) खर्च हुआ, जिस के फलस्वहुप उस में उसे उपयोगनमूल्य अर्थात्‌ 
उपयोगिता भाप्ति हुई इसी तरह पूर्लग के विषय मे बढई का व्य्वितगत श्रम खर्च 
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हुआ, तव वह उसे उपयोग-मूल्य देने लायक बना सका, परन्तु विनिमयन-दक्षेत्र मे भा 
जाने पर जव कपडा और पलंग एक दूसरे के समक्ष समीकरण रूप में उपस्थित 
होते है, तव कोप्टो के समक्ष कपडे के 'उपयोग-मूल्य' की वात नही झूलती। उसे 
'मूल्य' की हो वात भूझती है। दूसरो वात हे व्यक्त श्रम खर्च होने की, सो उस का 
भी वाजार में कुछ खयाल नही किया जाता। वहाँ तो केवल जव्यकत अथवा अमूर्तते 
(४08४72०) श्रम के द्वारा मूल्य आँका जाता है, जैसा कि हम पहले देख चुके हैं। 
रही तोसरी वात व्यक्तिगत श्रम खर्चे होने की, सो, उस को भी कोई परवाह 
वाजार मे नही की जाती। वहाँ तो मूल्य-निर्वारण के लिये सामाजिक-जआवश्यक- 
श्रम' का ही खयाल किया जाता हे। गरज यह कि हर समीकरण रुप मे निम्न तीन 
विचित्रताएँ उपस्थित हो जाती हैं--- 

(क) सवधित रूप का 'उपयोग-मूल्य' प्रत्यक्षत 'मूल्य' का रूप स्वीकार 
कर लेता है, जो यथार्थ मे समीकरण वाली वस्तु का गुण होता है। 

(ख) सवधित रुप का व्यक्त श्रम प्रत्यक्षत अव्यक्त मानुपिक श्रम वन 
जाता है, जो यथायं में समीकरण वाली वस्तु का गृण होता है।! 

(ग) सवधित रूप का व्यक्तिगत श्रम प्रत्यक्षत सामाजिक श्रम का रूप 
घारण कर लेता हें, जो यथाथंत समोकरण करनेवाली वस्तु का गुण होता है। 

सम्भव है आप का मन इन क्लिप्टताओ के कारण ऊब उठा हो, और आप 
यह कहने लगे कि इन सव से क्या प्रयोजन ! क्लिप्ट होते हुए भी हमने अधिक- 
से-अधिक सररू रूप में उन्हें आप के सामने पेश किया है, क्यो कि उन का 
महत्त्व अतिरिक्‍त-मूल्य' (उए्ए्राए5 एथंप८) के विवरण के समय आपको उस 
समय दिखाई देगा जव पूंजोपति श्रमिक के श्रम को खरीदता है। विनिमय अथवा 
मूल्य के इस पूर्वोक्त एकातिक रूप वाले युग के वाद वह युग आया, जिसे मार्क्स ने 
मूल्य का विस्तृत या परिवद्धित रूप कहा हैं। 

(२) मूल्य का विस्तृत या परिवद्धित रूप (७८१९१ 0िए०)-पहले 
युग मे काप्टो के कपडे का मूल्य फुटकर-फुटकर, एक-एक वस्तु के साथ ढूँढ-ढूँढ 
कर तय करना पडता था। अजव इस दूसरे युग में कपडे के मूल्य में इतनी 
स्थिरता आ गई कि उस के सबबित मूल्य का अनेक वस्तुओं से समीकरण होने 
लगा। पहले रूप का चृत्र इस प्रकार होगा-- 
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२० गज कंपडा55 १ पलकूग 
२० गज कपडार-२ बर्तन 
२० गज कपडा+-२० सेर अनाज 
दुसरे युग का सूत्र इस प्रकार होगा--- 
२० गज कपडा--१ पढुंग-२ वर्ततन्‍+२० सेर अनाज! 
इस तृत्र से ज्ञात होगा कि अनेक वस्तुओं का समीकरप-क्षेत्र एक वस्तु २० गज 
कपड़े के सबधित मूल्य के कारण बढ गया हे, और उस में पहले युग जैसी आकस्मि- 
कता नही रह गई है। ध्यान से देखा जाय, तो मालूम पढेगा कि पहले युग मे चिनि- 
मय परिमाण-मृल्य का निर्धारण करता था, परन्तु इस दूसरे युग मे परिमाण- 
मूल्य ही वस्तु के विनिमय-सवधों का निर्धारण करता है।"' इस' रूप मे एक खास 
कमी यह थी कि उप्त का क्षेत्र यद्यपि विस्तृत वा तथापि व्यापक नही था, अर्थात्‌ 
किसी एक वस्तु का सबंधित रूप ऐसा नहीं था कि जो सभी वस्तुओं का समी- 
करण कर सकता हो। 
उपरोक्त समीकरण-सूत्र से ऐसा न समझा जाय कि अमुक नाप के अमुक कपडे 
के द्वारा ही वस्तुओं का मूल्य आँका जाता था। वह तो एक कल्पना के रूप में कहा 
गया है। मुख्य बात जो जानने योग्य है, वह केवल यही है कि अपनी आवश्यकताएँ 
पूरी करने के हेतु आवश्यक वस्तुओ को प्राप्त करने के लिये वस्तु-निर्माता 
को दर-दर भटकना पठता था और अपनी वस्तु के अशो में दुसरी वस्तुओ के मूल्य 
आँक कर उन्हे प्राप्त करता था। उस समय ऐसी कोई वस्तु हासिल नही हो पाई 
थी, जो समाज में इतनी लोकप्रिय हो गई हो कि उसी के अशो में अन्य वस्तुओं 
का मूल्य निर्धारण हो सकता हो। 

(३) मुल्य का व्यापक रूप (0८7८ ७७८० 0077)--जब कोई वस्तु अपनी 
उपयोगिता आदि के कारण किसी समाज मे व्यापक रूप से प्रचलित हो जाती है, तो 
बह लोकप्रिय वन जाती है। परिणाम यह होता है कि समी लोग उसे हासिल करने 
की इच्छा करने लगते हे। ऐसे काल में उत्ती वस्तु के द्वारा अन्य सभी वस्तुओं के 
मूल्य का निर्धारण किया जाने लगता है। इस प्रकार की लोकश्रिय वस्तुओं का 
उपयोग भिन्न-भिन्न समाजों में भिन्न-भिन्न समय पर होता रहा है। उदाहरणार्थ--- 
एक समय था जब कि हिन्दुस्ताती अनाज को, जापाती चावल को, अफ्रिकावासी 
नीग्रो रगोन केलिको (कपड़ा) को, और कनाडावासी शिकारी लोगडी-चर्म या 
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ओोटर-वर्म'* को मूल्य जाँच के लिये कसौटी या स्टैण्डर्ड मानते ये।' परल्तु एक 
समय ऐसा आया कि जव लोगो ने घातुओ की उपयोगिता और उन के बहुकालीन 
अस्तित्व पर विचार कर के उन्ही को मूल्य-निर्धारण करने का साधन बनाना 
उपयुक्त समझा। इत घातुओ मे से सोना, चाँदी और ताँवा ही अपने विशेष गुणों 
के कारण छोक-प्रिय बने मौर इसलिये प्राय सभी सम्य देश व राज्यों ने 
उन्हे विनिमय-क्षेत्रीय मूल्य-निर्धारक मान लिया। घात्वाश जब मूल्याक के 
स्टेण्डड वन गये, तव हम विनिमय-विकास की आवुनिक श्रेणी के प्रथम चरण 
पर आ पहुँचे। 

(४) मूल्य का मुद्रा रूप ()(076ए 00777)--घातुओं मे ऐसी वया विशेषता 
है, जिस के कारण सभी देझा ने उन्हे स्वेवस्तुओो के मूल्याको का सामान्य साधन 
स्वीकार कर लिया ? एक तो उन मे उपयोग-मूल्य हे ही, क्यो कि वे अपने चमकीले- 
पन, टिकाऊपन आदि के कारण मनुष्य के शरीर को जाभूषित करनेवाली इच्छाओं 
को पूर्ण करते है। इसी उपयोग-मूल्य के कारण वे अन्य वस्तुओं के समान अदला- 
वदली मे आने-जाने छगे थे। इस तरह उन्होंने कुछ काल तक उपरोक्त तीसरे प्रकार 
का व्यापक रूप धारण किया। इस प्रकार इस्तेमाल होते रहने पर मनुप्यो ने उन मे 
तीन प्रधान गुण विशेष रूप से देखे, जो अन्य मापक पदार्थों मे नही रहते। एक तो 
यह कि उनमे परिमाण-मूल्य काफी रहता है, क्यो कि उन्हे शुद्ध रुप मे प्राप्त करने 
के लिये काफी श्रम-शक्ति और श्रम-काल व्यत्तीत करना पडता है। दुसरा यह कि 
वे कई दिनो तक टिके रहने वाले होते है, क्यो कि उन मे ऐसे रासायनिक गुण रहते 
है कि उन पर क्षयकारी क्रियाओं का बहुत्त कम असर पडता है। और तीसरा 
यह कि बहुमूल्य होने के कारण वे अल्पस्वरुपी होकर सरछृता से इधर-उधर छे जाने 
योग्य वन जाते हैं। जब घातुएँ विनिमय का सावन-रूप वन गईं, तब हर देश या 
राज्य ने मूल्य-जाँच के लिये किसी एक घातु का मूल्याक (एणां) अपनाया। यह 
मूल्याक केवल काल्पनिक नही रहता था, वरन्‌ यथार्यरूप से श्रम-माप का प्रतीक 
भी रहता था। उसी मूल्याक के अनुसार उक्त घातुओो के, राज्य-सरकार की 
ओर से टकसालो मे, छोटे-बडे टुकड़े बनाये जाने रूगे, जिन के नाम भिन्न-भिन्न देशो 
मे भिन्न-भिन्न रखे गये, जैसे हिन्दुस्तान मे पैसा, दुअन्नी, चवन्नी, दपया आदि, 
इग्लण्ड मे पेस, शिलिंग, पौंड आदि और अमेरिका मे डालर आदि। ताँवा और 
चाँदी की भपेक्षा सोने मे उपरोक्त गुण और भी अधिक विशिष्ट रूप से विद्यमान 
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इहते ६ इमलियें जन्तर्राप्ट्रीय आधथिक मम्बन्यों में स्मीनता लाने के लिये सभी 


यह हुआ धातु है का सिंकका मा मुद्रा-तित्पत। जब मुंद्राजों के द्वारा मूल्य- 
सिधारण किया जाती है, तब उसे बस्तुओं की फौमते (97०८) कहते है। मुद्राओं 
का एुक प्रात छक्षण हैं. सरलती से परिन्षमण (००णे४५००) करते रहना। जरवे 
समाज में उलादेत और वितरण कियायों के अआिवय के कार बस्तु-विनिमय घी 


मास ने मुंद्री (घाणाथो में दो लक्षण बताये है। इस दोनो को उस में संतों 
के ध॒प में दर्शाया है,परल्तु उन्हें सभगने के लिये जरा वर्जार क्षेत्र में पहुँच जादये। 
वहाँ देंसिये, बस्त्नठल्ावक ने शेप्टी अपना केंपडी क्षकर पहुँचा है। की कि उसे बेंच 
कर वहें पाने के लिये भनाज खरीदेगा। उसे ते अपनी 'क्षमोडिंटी' बेची + बेख कर 
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अब देखिए उस का दूसरा लक्षण। एक वनिया मुद्राएं (हृब्य) लेकर वाजार 
गया। उसे किसी चीज की जरूरत नही हे। वह केवल द्रव्य वढाना चाहता है। 
उसने देखा कि गेहे को माँग समाज मे अधिक हे। वाजार जाकर उसने गेहू खरीदा, 
भौर फिर उसी गेहूँ को मुनाफा लेकर वेच दिया, जिस से उस के पास मूल रकम से 
अधिक रकम आ गईं। वह न उत्पादक है, और न उपभोगी (००७णा7००)। वह 
केवल मध्यस्थ वन कर पैसे के वल से प॑से को बढाने वाला है। इस वनिये की किया 
को मावर्स ने “मनी-कमोडिटी-मनी” (/(४०॥०ए-०फ्रागा०0कआए- ४००८०”) 
अथवा सक्षिप्तत 'एम-सी-एम', सूत्र-हप मे कहा है। इसी को हिन्दी मे हम मुद्रा- 
वस्तु-पुद्रा' कह सकते है। 
मतिरिकत मूल्य (57005 ५०४०) भोर पूंजी (00902) फा विरूपण-- 
पूजी की गणना में कौन सी सम्पत्ति रखी जाने योग्य है, इस विषय मे भी माकसे ने 
तत्कालीन विचारों का उसी प्रकार तस्ता पलटा, जिस तरह उसने मूल्य (२००८) 
के सम्बध मे काफी उखाड-पछाड की थी। और उस का मूल कारण वही है कि 
मार्क्स का आ्थिक अव्ययन, विवेक जौर विवरण पूंजीवादी समाज-व्यवस्था की 
लेकर ही किया गया है, जैसा कि हम पहले कह आये हैं, और जिसे पाठको को ध्यान 
से नहीं हटाना चाहिये , इसलिये वह कलासिकल स्कूल” वाले अर्थशास्त्रियो की 
इस वात से सहमत नही था कि हर पदार्थ, जो साघन-हप (7:०ए/णव८या) होकर 
उत्पादन करने मे योग दे और स्वय प्रकृति एव श्रम के द्वारा उत्पन्न किया गया हो, 
पूँजी शब्द की परिभाषा में आने योग्य है। माक्स का कहना है कि पूँजी की गणना 
मे केवल वही सम्पत्ति (४८४५४) बाने योग्य होती है, जो बिना श्रम के ही आमदनी 
(770077०) दे। उत्पादन का साथन-मात्र 'पूंजी' इसलिये नहीं कहा जा सकता, 
क्योकि वह उस में विना श्रम छगाये निरथंक रहता है। रॉविनसन कृसो के घनुष- 
वाण, किसान के हल-वसतर, एवं शिल्पज्ञ आदि के कल-पुजें, जिन्हे दूसरे लोग पूंजी 
कहते है, क्षम के विना असहाय रहते हैं, इसलिये माक्सेवाद यानी समाजवाद मे 
“उत्पादन का साधन होना ही पूंजी नही होता, वरन्‌ वह सब सम्पत्ति पूंजी 
कहलाती है, “जो अपने अधिकारी (905४6६5००) के श्रम के विना ही उसे आमदनी 
देती है।इस वाद-विवाद की जड क्या है, आपने सोचा ? इस की जड यही है कि 
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माकस पूंजीवादी पद्धति का विनाश करना चाहता था , इसलिये उस पूंजी को ही 
निकाल देता आवश्यक था, जिसके आधार पर पूंजीवादी पद्धति टिकी हुई है। 
इसीलिये उस ने यह सिद्द किया कि जिस सम्पत्ति का स्नोत श्रम न ही, वल्कि 
निठल्लापन या अकत्तुंत्व हो, वही पूंजी कहलाती है। पूर्व मे बताये हुए 'सी-एम-सी' 
और एम-मी-एम' चूनो को फिर से अपने सम्मुस छे भाइये, तो मालूम होगा कि 
दूसरा सूभ्र ही पूँजी की स्थापना करने वाला होता है। दोनों सूत्रों से ज्ञात होता है 
कि विनिमय-क्षेत्र मे दो प्रकार की व्यावर्त गतियाँ चलती है। एक का प्रारभ 
'कमोंडिटो' से होकर अत भी 'कमोडिटो' से हो जाता है। इस गति के अनुसार 
अत की 'कमोडिटी' भा जाने पर व्यावत्तं गति का अत हो जाता है, और वह 
अतिम कमोडिटी! उपभोग-क्षेत्र में (॥97०० ० ८००४ए००००४) में पहुँच 
जाती हैं। गरज यह कि इस चक्रया व्यावर्त का अतिम ध्येय होता है, 
उपभोग, अर्यात्‌ मनुष्य की आवश्यकता को पूरी करना, यानी उपयोग-मूल्य का 
हासिल होना, परतु जब व्यावत्तं का प्रारम दाम-पैसे (7०7०५) से होकर जत भी 
दाम-पैसों से हौता है, तव उस का मूल ध्येय रहता है--विनिमय-मूल्य' का, न कि 
उपयोग-मूल्प” का। कोप्टी ने कपडा बेचकर गेहूं लिया। उसे कपडे के उपयोग- 
मूल्यके बदले मे गेहूं का उपयोग-मूल्य मिला, हाला कि कपडा तथा गेहूं का परिमाण- 
मूल्य (फाण्ठ्गापप्रते८ ० एशेप०) सामाजिक आवश्यक श्रम के मान से वरावर 
ही रहा। इस के विपरोत वनिये का दुष्टात लीजिये। प्रारभ मे जो मुद्रा थी, चह्‌ 
अत मे भी मुद्र। ही रही, यान्ती दोनो मे गुण-भेद कुछ नही हुआ। चूं कि मुद्रा उपयोग 
मूल्य वालो कोई 'कमोडिदी' नही, वल्कि विनिमय-क्षेत्र मे एक सर्म/।करणघ।री 
साधन-मात्र है, इसलिये अन्तिम मुद्रा मे उपयोग-मूल्य प्राप्त नहीं होता। इस के 
अतिरिक्‍त प्रारभ की मुद्रा घूमते-फिरते अत मे अधिक परिमाण-मूल्य वाली हो 
गई, हालाँ कि उसे वढाने के लिये कोई परिश्रम नही करना पडा, इसलिये साधा- 
रण वोलचालछ मे यह कहेगे कि जितना द्रव्य प्रारभ मे गाया था वहो कप-विक्रय' 
के क्षेत्र मे घृमते-फिरते बढ़ता गया। इस तरह आपने देखा कि उपरोक्त दोनों 
गतियो मे जमीन-आसमान जैसा अतर है। एक मे उत्पादक श्रम का महत्त्व हे, तो 
दुसरे में मुद्रा का केवल चलते-फिरते रहने का महत्त्व है, एक में उपयोग-मूल्य का 
महत्त्व है, तो दुसरे मे विनिमय-मूल्य का, एक में उपभोग अर्थात्‌ मानुपिक 
आवश्यकता-पूर्ति की बात हे, तो दूसरे मे द्रव्य-सचय की , एक मे सामाजिक आवश्यक 
जम के आधार पर प्रारभिक और अतिम पदार्थ का परिमाण-मूल्य एक-सा होता 
है, तो दूसरे मे द्रव्य-सचय की लालसा से अतिम मुद्रा का परिमाण-मूल्य' बढता 
जाता है। इस वढते हुए रूप को बतलाने के अभिप्राय से साक्स ने, उपरोकत 
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सूत में अतिम एम! को एम" कहा है, अत अब वह सूत्र इस प्रकार हो 
जायगा-- 
एम-सी-एम' 

जिस का हिंदी रूपातर हुआ---मुद्रा-वस्तु-मुद्रा'। “प्रारभिक मूल्य से जो यह वृद्धि 
या आधिषय हो जाता है, उसी को” मास का कहना है “मै झतिरिक्त मूल्य 
(5पगएए5-एशेप०) कहता हैं, इसलिये शुरू मे जो मूल्य लगाया जाता है, वह 
परिश्रमग करने मे न केवल ज्यो-का-त्यों बना रहता है, वरन्‌ परिभ्रमण करते समय 
अपने-आप परिवद्धित होता हुआ अथवा अपने-आप में अतिरिक्‍त-मूल्य को जोड़ता 
हुआ, अपने परिमाण-मूल्य मे परिवर्तन लाता जाता है। यही गति हे, जो उसे पूँजी- 
रूप में परिवर्तित कर देती है।' आप यह न भूले होगे कि जब वस्तु की व्यावृत्ति 
होती है, तव एक वस्तु का समीकरण दुमरी वस्तु के साथ सामाजिक आवश्यक 
श्रम के आधार पर होता रहता है , इसलिये माक्स ने यह निश्चय किया कि 
वस्तु-व्यावृत्ति मे, जहाँ समीकरण अथवा समता व्यवहृत होती है, अतिरिक्त 
मूल्य मिलने की बात ही नही उठती । कुछ लोग समझा करते है कि यदि 'अ' ने 
अपनी वस्तु वाजार-भाव से अधिक में वेच दो, उदाहरणार्थ---उसे १० पौड के 
स्थान में १२ पौड मिल गये, तो जो २ पौड की ज्यादा रकम उसे मिली, वही 
उस को अतिरिक्‍त मूल्य मिला , परतु इस तरह अधिक मूल्य (97००) मिल जाना 
अतिरिक्‍त-मूल्य (इ४फ्ञाए७ एथप८) नही कहलाता। विनिमय क्षेत्र अथवा वाजार मे 
विक्रेता और सरीददार दोनों रहते है, इस वात को नहीं भुलाना चाहिये। जो 
विकेता होता है, उसे भी किसी-न-किसी वस्तु का खरीददार होना पडता है। यदि 
विक्रेता की हेभियत से वह अपनी वस्तु की कीमत ज्यादा पा छेता है, तो क्रय-विक्रय 
के जाथिक नियमों के अनुसार उसे उतनी ही ज्यादा कीमत दुसरो की वस्तु खरीदते 
समय चुकानी पडती है , इसलिये बन और ऋण होकर वह जहाँ-का-तहाँ हो जाता 
है। यदि यही मान लिया जाय कि 'अ! केवल वेचता-खरीदता नही, तो भी समाज 
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की दृष्टि से मूल सिद्धात की कोई क्षति नही होती, क्यो कि यदि “अ' विक्नेता दो 
पौड अधिक ले छेता है, तो व' सरीदार दो पौड अधिक दे देता है। इस तरह 
सामाजिक सम्पत्ति की दृष्टि से समानता बनी रहती है, क्यो कि यदि दो पौड ब' के 
जेब से निकल गये तो वही दो पीड अ' के जेव में पहुँच गये | इस के अतिरिक्त यह 
सदा ध्यान मे रहना चाहिये कि माव््स के सिद्धान्तो का निर्धारण व्यक्तिगत बातों 
पर नही किया गया है। उन का निर्माण किया गया है समाज की सामूहिक सामान्य 
घटनात्मक गतियो के भाधार पर । 

तब फिर यह निश्चय हो जाता है कि मुद्रा-हप द्रव्य ही मे कुछ करामात होना 
चाहिये, जो अपने-आप वढता हुआ अपने मालिक को फूलाता रहता हैं। यह करामात 
उसी घ्यावृत्ति की है, जो पूँजीवादी समाज-व्यवस्था के प्रसार के समय उस ने प्र'प्त 
कर ली है। यदि हम मुद्रा-रूप द्रव्य के इतिहास को देखे, तो यह पता चल जाता है 
कि उस का उपयोग सदा एक ही रूप मे एक ही सोमा तक नहीं होता रहा है। 
किसी समय वह वस्तुओं का केवल समीकरण करता रहा, किसी समय उस का सग्रह्‌ 
ही दिया जाता रहा, किसी समय लेन-देन का साधन वना, किसी समय उस की परि- 
अमण-किया वढी, और किसी समय उस में विश्व-व्यापकता आ गई | जिस समय 
समाज मे जिस प्रकार की उत्पादन-गति की प्रधानता रही, उस समय उसोके 
अनुकूल उस ने अपना रूप घारण किया। जब उत्पादन की गति-विधि ने पूंजी की 
उत्पत्ति करना प्रारभ की और नवीन आविप्कार आदि के कारण वस्तु- 
उत्पादन बढ़ा तथा विनिमय-क्षेत्रो याने वाजारों का देश-देण के बीच फैलाव 
हुआ, तव उस के व्यावत्ते का भी विस्तार होता गया। जव प्ले मुद्रा-रूप व्य 
में परिभ्रमण के रूप को अपनाना प्रारम किया तभी से वह अपने अधि- 
कारी मालिक को अपनी करामात के द्वारा यथार्थ में अतिरिक्त मूल्य का 
भोकक्‍ता वना सका, और अत मे उसे पूँजी-पतित्व के शिखर तक पहुँचा 
दिया। 

अतिरिक्‍त-मूल्य और पूंजी के घार क्षेत्र--अतिरिक्त मूल्य और पूंजी का 
दौर-दौरा चार क्षेत्रों मे दिखाई देता हे। एक है वह क्षेत्र, जिस में व्यापारी कम 
कीमत मे वस्तुएँ खरीद कर, मुनाफा ले कर ज्यादा कीमत मे वेच देता है। इस तरह 
व्यवसाय या व्यापार करने मे बार-बार धन की जो वृद्धि होती जाती है, उसे मावर्स 
ने व्यावसायिक पूँजी (००7 ए८:०थ] ८४०४) कहा है। दुसरा क्षेत्र है---औद्यो- 
गिक पूंजी (एपफ्राधपकं ८बयआपश) का। “यह भौद्योगिक पूंजी भी, मुद्रा-रूप द्र्य 
(0०7८५) ही होती है, जो पहले तो अपना स्वरूप वस्तुओ (कमोडिटोज़) मे 
बदल लेती है, और फिर उन्ही वस्तुओं के विक जाने पर पुन अधिक द्रव्य के रूप 


४१२ भाक्स और गाधी फा साम्यदर्शेन 


में परिवत्तित हो जाती हे।”'” तोसरा क्षेत्र कहलाता है, साहुकारी-पूजी (छल- 
घ्याह़ (४०४४) का। इसी को मार्क्स ने सूदखोरी-पूंजी ([7८६७-७९४० ०९ 
0५०८४) भी कहा है। इसमे द्रव्य का परिभ्रमण लम्बे पैमाने पर न होकर, सकुचित 
रूप मेही रह जाता है। इस सकुचित रूप मे रहते हुए भी कुछ निश्चित समय 
के पश्चात्‌ वह व्याज समेत परिवर््धित रूप मे परिवर्तित होकर पुन वापिस आा 
जाता है। इस क्षेत्र मे भी द्रव्य की व्यावृत्ति से पूँजी की वृद्धि होती रहती है। इस का 
प्रचार प्राचीन काछ से चला आता है। उसी समय से वह घृणित समझा जाता 
रहा है, यहाँ तक कि कई एक धा्भिक सस्थाओं ने उसे अधर्म और पाप कहा 
है। चौथा क्षेत्र है, जमीदारी-पूंजी (7प्रता000१5 0४ए७७थ) का। जमीदार 
भूमिपति भी कहलाते हें। भूमिपति दो प्रकार के होते हैं--एक मकान-भालिक, 
ओर दूसरे कृषि-भूमि-मालिक। इन दोनो प्रकार के भूमिपतियो के पास आव- 
श्यकता से अधिक भूमि रहती है, जिमे वे किरायेदारो को देकर उन से किराया 
(7८०) वसूल कर अपने द्रव्य को वढाया करते हे, जब कि कई लोग निवासस्थान 
तथा कृषि-मूमि पाने से भी वचित रहते हे। कृषि-भूमि के किरायेदारों को कही-कही 
काश्तकार, कृपक या किसान भी कहते है। कऋषि-भूमिपति मजदूरों के द्वारा खुद 
के लिये कृपि की उपज तैयार करवाता है और मजदूरो को मुद्राओं अथवा अन्न 
भादि क्रेरुप मे मजदूरी चुकाया करता है। जहाँ तक इन मजदूरों का प्रश्न है, 
वह अन्य भौर मजदूरों के ही समान है, जिस के विषय में अभी हम आगे कहेंगे। 
इस क्षेत्र के सवध मे किराया या लगान-विषपयक कुछ आवश्यक प्रध्नो का, जैसे भूमि- 
सवधी लगान (87०एार्ते-६४७), भिन्नात्मक लगान (काशिव्यएथे 7०70), ऋमानु- 
गत हास का नियम (8७४ ० एयणश्ाह ४०४४७), और जअनृपाजित 
लगान का नियम ([,8७ 0० ]पा८उत्ाट्त पए्राथ्ा८पथा) का, ऐतिहासिक दृष्टि से 
तात्त्विक विवेचन करना माक्स के लिये आवश्यक था। ऐसा करते समय उस ने 
रिकार्डो आदि अर्थंशास्त्रियों के तत्मवधी विचारों से मतभेद प्रगट किया, जिन के 
भीतर घुसने की हमे आवद्यकता नहीं। इतना हमे अवश्य जान लेना चाहिये 
कि उक्त चारा क्षेत्रों को देखने से पता चल जाता है कि मुद्रानव्य-सचय-हप 
पूंजी ने अपना काला पर्दा समस्त समाज पर फैला रखा है। इतना ही नही, उस ने 
अपनी रक्षा के लिये पूंजीपतियो की शासन-पद्धत्ि (09/ध8४ 8986) भी कायम 
कर रखी है। आज की स्थिति की दृष्टि से न देखिये--मार्क्स के समय की द्ष्टि 
से देखिये, तव आप को इस पूंजीपतित्व की भयकरता का पता ठीक लूग सकेगा। 
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अथवा मज़दूरी पर काम करनेवाला मजदूर (शब8०-वशा्रा ण ज्ट- 
]890ए०6०) | 


श्रम की वेत्ततिक पद्धति का इतिहास 


माक्स की डायलेक्टिक्स' के द्वारा हम यह देख चुके है कि समाज मे ट्विवर्गीय 
गति चला करती हैं, इसलिये यह कहा जा सकता है कि उत्पादन की जिस 
सामाजिक गति ने मजदूरी पर काम करानेवाले पूँजीपतियो को जन्म दिया, उसी 
ने उन्ही के साथ-साथ मजदूरी पर काम करनेवाले मज़दूरों को भी पैदा किया। 
यदि हम उत्पादन-विकास अथवा उद्योग-विकास की ऐतिहासिक सीढियों की ओर 
चलती नज़र फेर ले, तो मालूम होगा कि सर्वश्रथम समाज की व्यवस्था कौटुम्बिक 
आयिक स्थिति पर आधारित थी। उस समय समाज कुरूपतियों के अवीनस्थ 
सधो में विभक्‍त था, जिन्हें कुटुम्च कहते ये। इस कुदुम्बों मे गुलाम भी शामिल 
रहते थे। उस समय ये कुटुम्व अपनी-अपनो आवब्यकत्ताओ की पूर्ति अपने ही हाथों 
से अपना काम करके किया करते थे। इस तरह सभी कमंचारी स्वतत्र (#८९ए४८7) 
थे। हाँ, जब कभी किसी के दूसरे से सहयोग लेकर अपना काम करना पडता था, 
तब इन्ही स्वतत्र कर्ताओं से मदद ले ली जाती थी और उस के बदले मे उन्हें 
मेहनताना या मजदूरी (७०४०) दे देते थे । आज भी हिन्दुस्तान में हम इस प्रथा 
को देखते हू। बडे-वडे किसान अपने-अपने सेतो को जोतना-वोना ठोक समय पर 
करा लेने के लिये छोटे-छोटे किसानो के हछ-बखर अपने खेतों में चलवा लिया 
करते और इसके एवज़ में उन्हें मिहनताना दे दिया करते हैं। इन स्वतत्र 
रोजगारियों को, जब वे किसी दूसरे का काम वेतन लेकर करते हैं, हम स्वतत्र 
वैतनिक-कर्मचारी' (छाया ज०8०-श०णटाओ) कह सकते हैं। 

कौदुम्बिक पद्धति के पश्चात्‌ माध्यमिक युग (३०० ई० से १५०० ई० तक) 
में ससर्ग या सघ-पद्धति| (0079ण26 67 ट्ण्णोत-5ए४००) का उद्भव हुआ। 
उस समय कुछ लोगो ने अलग-अछूग व्यापार, रोज़गार-घवा करना शुरू किया, 
और कुछ समान रोज़गारियों ने सहयोग भी प्र।रभ कर दिया, जैसे लुहारी या वढई- 
गिरी का काम करनेवाले । ये हस्त-कर्मकार दुसरो के कहने के मुताविक अथवा 
आर देने पर उन्हे चीज़ें तैयार करके देते थे और उस के बदले मे मिहनताना छेते 
थे। वैत्तनिक पद्धति (५४४४८ ५३४८ए) की यह दूसरी श्रेणी हुई, जिस मे स्वतत्र 
रोजगारी, वेतन या मजदूरी लेकर चीजे तैयार कर के दिया करते ये । इन का 
वाजार क्षेत्र केवल स्थानीय रहता था जैसे, शहर, कस्वा। इस का स्वरूप हिन्दुस्तान 
के ग्रामों मे अमी भी देखने को मिलता है जहाँ छुह्मार, वढई, कुम्हार जादि गाँव 
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के छोगो को अपने अपने बंधे की चीजे बनाकर देते है। इस युग में मजदूरी देने 
वालो और लेनेवालो मे सहयोग रहता था, विरोध नही । 

परतु माध्यमिक युग के अन्तकाल के समय जब यूरोपवासियों ने नई-नई 
दुनियाएं दूँडो और उत्पादन-साधनो के नये-नये आविष्कार किये, तब वस्तु-उत्पादन 
और वाज़ार-क्षेत्र दोनो का विस्तार हुआ! परिणाम यह हुआ कि व्यक्तिगत या 
साधिक रूप से रोजगार करनेवाले (8णा0-79#2०४७) इतना माल तैयार नहीं 
कर पाते थे, जितना कि वाजार-क्षेत्र चाहता था, इसलिये उत्पादन-क्रिया को दुसरा' 
रुख अपनाना पडा। कुछ लोगो ने, जिन के पास कुछ सचितत द्रव्य था, कुछ दूसरे 
लोगो को, जो स्वतत्र रूप से रोजगार न कर सकने फे कारण वेराजगार हो गये थे, 
मजदूरी पर काम करने के लिये लगाया और उन के द्वारा कुछ बडे पैमाने पर 
शिल्पागारो (8८(07०७) में माल तैयार कराना शुरू किया। यही से शुरू हुआ 
वर्तमान पूंजीपति और श्रमिक का स्वरूप---वर्तमान मालिक और नौकर का रूप । 

इस के वाद ज्यो-ज्यो आधुनिक युग आगे को बढ़ा, त्यो-त्यो एक ओर प्‌ंजीपतियो 
की सरपा वढी और दूसरी मौर मजदूरो की । उत्पादन की गति को बढाने के लिये 
यह आवश्यक हुआ कि गिल्ड-पद्धति के समय स्वतत्र रूप सेठहराव करने एव निज 
सम्पत्ति रस़ने के विषय में जो कानूनी प्रतिवव थे, उन्हें ढीला किया जाने छगा, 
यहाँ तक कि घौरे-वीरे हर मनृष्य का अपनी सम्पत्ति तथा अपने शरीर पर पूर्ण 
अधिकार हो गया । इस स्वतवता के नाम पर, एक ओर वेरोज़गार को अपनी श्रम- 
शवित वेरोकदोंक कम-वढ कीमत भे बेच देने का अधिकारी बना दिया गया, 
और दूसरी ओर शिल्पागारो के मालिक या पूंजीपति को भी अधिकार मिल गया 
कि वह चाहे जिस कीमत और शर्त पर उस श्रम को खरीद सकता है। पुण्यरूप 
यह स्वतत्रता, अठारहवी सदी के अत से लेकर उन्नीसवी सदी के मध्यकाल तक इस 
तरह पाप-रूप थन उठी कि वेरोजगार मनुष्य, मनुष्य न रह कर भाडे का ट्ट्ू बन गया। 
वह वाज़ारुख्षेत्र मे क्प-विक्रय के लिये कमोडिटी' जैसा समझा जाने छूगा, अर्थात्‌ 
जो नियम 'कमोडिटी' के ऋ्रय-विकय के लिये लागू होते थे, वे ही मजदूरों के लिये 
कसौटी रूप बने। 

यह थी मजदूरों की पति और उन की वैतनिक पद्धत्ति जब मावर्स ने अपनी 
जवान और करूम को उन के कल्याणार्थ लाना प्रारम किया था। मावस की 
विद्वत्ता और चातुर्य इस मे है कि उस नें मानुपिक श्रम-शक्ति को ही कमोडिटी' 
मान कर यह सिद्ध किया कि उसे सरीदते समय क्रय-विकय सवधी उन्ही नियमों 
की जवहेलना की जाती है, जिन का प्रतिपालन अन्य कमोिटीज़ के लिये किया 
जाता है। यह कैसे ? यही अब हम देखेंगे। 


४१६ मास और गाघी फा साम्यवर्शन 


मतिरिवत-मूल्य (87फरॉप्ड ५रशप्ट) का हडपना 

पहले हमे यह समझ लेना चाहिये कि श्रम-शक्ति किसे कहते हैं। मार्क्स 
ने कहा है कि “अम-शक्ति अथवा श्रम-सामर्थ्य से मेरा अभिप्राय है, मनुप्य से 
स्थित उन सव जारीरिक और मानसिक णक्तियों के योग से, जिन का प्रयोग वह 
उस समय करता हे, जब वह किसी प्रकार के उपयोग-मूल्य (0४४-शश७९०) का 
उत्पादन करता हे 

विद्वानों ने बहुत पहले से यह निश्चय कर लिया है कि सृष्टि, जो कर्म-रहप 
है, शक्तिमय हे ! यदि भक्ति (८णषाह/ ० 8०/शा५) न हो, तो कर्म (३०007) 
कहाँ से हो ? भारतवर्ष मे तो शक्ति का महत्त्व इतना माना गया कि उस के पुजारियों 
मे जाक्त-बर्म की ही स्थापना कर डाली | वह दुर्गा, काली आदि विभिन्न नामों से 
पुकारी जाने लगी। “अनेक लक्षणो वालो होने के कारण वह विलक्षण भी कहलाती 
हे। उस का एक प्रवान लक्षण हे श्रम करना। मनुष्य में स्थित इस श्रम-शक्ति को 
माक्स ने 'कमोडिटी' कह कर अपने 'अतिरिक्‍त-मूल्य' के सिद्धात का विवेचन 
किया है। जब श्रम-शक्ति 'कमोडिटी-छप' है, तव उस का मालिक हुआ वह मनुष्य, 
जिस मे वह स्थित हैं। वह उसे बेचने के लिये ऋय-विक्रय क्षेत्र मे पहुँचता है। वहाँ 
उस का मुकाबला धन-मम्पन्न व्यक्ति से होता हे, जो स्वय पूंजीपति रहता हैं, भथवा 
उस का कोई प्रतिनिधि। एक श्रम-शक्ति रूप कमोडिटी” को वेचनेवाला है, भौर 
दुसरा उसे सरीदने वाला। दोनो क्रम-विक्रय के सौदे को तय करने में पूर्ण स्वतत्र है। 
जव यह कहा जाता है कि श्रम-शक्ति का बेचने वाला श्रमिक अपनी उक्त कमोडिटी 
को बेचने मे स्वतत्र हे, तव उस का अर्थ दो प्रकार की स्वतत्रता से समझना चाहिये 
--एक तो यह कि उसे अपनी श्रम-शक्ति को अपने इच्छानुकूल बेच डालने में 
कोई रोक-टोक करने वाला नही , और दूसरा यह कि उस के पास सिवाय मजदूरी 
करने के कोई अन्य हाल-रोजगार नही, जिस मे वह अपनी श्रम-गक्ति को छूगा सके 
और उसे बेचने में कोई हीला-हवाला कर सके |" ऐसा होने पर ही घती खरीद- 
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भावर्स और गाधी फी आधिक योजनाएँ ४१७ 


दार अपने वित्त को पूँजी के रूप मे परिवत्तित कर सकता है। यदि ऐसा न हो, तो 
श्रमिक अपनी श्रम-शक्ति को दूसरे उत्पादन-क्षेत्र मे लगाकर उससे उत्पन्न समस्त 
वैल्यू! (मूल्य) का उपभोगी खुद ही वन जाय। चूँकि आधुनिक पूंजीवादी समाज 
में उस के पास अपनी श्रम-शक्ति को अन्य क्षेत्रों मे लगाकर अन्य प्रकार फे उपयोग- 
मूल्य उत्पादन करने का कोई साधन नही रहता इसलिये उस का पूरा लाभ वह 
खुद नद्ठी उठा सकता। इस परवशता ही के कारण उस का खरीददार उसका 
उपभोगी वन बैठता है। किस विधि से ? यह अब देसिये। 
जब उपरोक्त शक्ति को कमोडिटी” कहा है, तब उस में भी दूसरी कमोडिटी 
के समान यूज-वेल्यू अर्थात्‌ 'उपयोग-मूल्य/ और मूल्य अर्थात्‌ विनिमय-मृल्या 
या परिमाण-मूल्य” होना चाहिये। उक्त शक्ति मे श्रम स्वाभाविक रूप से निहित 
रहता है। यही उस का स्वामाविक सुयुप्त उपयोग-मूल्य है। उसे जागृत करने अथवा 
व्यवहृत रूप मे लाने के लिये उस भक्ति का यथोचित पौपण (5प्र०४5श८०८ 07 
प्यशाश१97००) करना पडता हे , अत उक्त उपयोग-मृल्य का जागरण इस 
पोषण के द्वारा होता हे। अब यदि मनुष्य चाहे तो वह अपने इस श्रम-रूप उपयोग- 
मूल्य का उपयोग, अपनी खुद की विभिन्न आवश्यकताओं की पूत्ति के लिये भिन्न-भिन्न 
धधो को करता हुआ कर सकता है, जैसे---कृषि, लुहारी, वढईगिरी आदि का काम 
अपने ही लिये करे अथवा उन के द्वारा 'कमोडिटीज़ञ' का उत्पादन कर तथा बाजार 
भे उन्हे बेच कर द्रव्य-सचय करता जाय। यदि वह उक्त प्रकार से अपनी श्रम-भक्ति 
का उपभोग तन कर सका, तो उस के जीवन-निर्वाह के लिये केवल उसे वेच कर उस के 
दाम भेजा सकता है। ऐसा करने के लिये एक उपाय रह जाता है और वह यह 
है कि कमोडिटी-छप श्रम-शक्ति मे मूल्य होना चाहिये, अत अब हम देखेंगे कि 
यह मूल्य (परिमाण-मूल्य या विनिमय-मूल्य) उसी सामाजिक आवद्यक श्रम-काल 
(504र्गीए ग्रलट४४5शाए 8007० पा०) के द्वारा निर्मित होता है, जो अन्य 
'कमोडिटीज' के मूल्य का निर्धारण करता है। इस कमोडिटी” मे एक और विशेषता 
यह है कि एक ओर उस के उपभोग के कारण उस मे क्षीणता आती है, तो दुसरी और 
उसी के साथ वह मुल्य का उत्पादन भी करती है। यह उम की द्विधा गत्ति है, 
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४१८ मादसे औौर गाघी प्य साम्यदर्शन 


जो कुछ काल तक कायम रप्री जा सकती है। उम्र की इस उत्पादन-पुनरोत्पादन 
की किया को कायम रखे जाने के लिये यह आवश्यक होता है कि उस का समुचित 
रूप से पोषण फ़िया जाता रहे, अर्थात्‌ जिस मनुष्य की वह शक्ति है, उप मनुष्य का 
पोषण होता रहना चाहिये। यह पोषण तमी हो सकता है, जब उस के पास उस 
पोषण के हेतु कुछ जावश्यक सावन हो। “इससे हमारा यह निष्फर्ष निकलता है 
कि अम-शक्ति फा उत्पादन फरने बाला आवश्यक फाल यही होता है, जो 
पोषण अयवा उपजीविका फे इन साधनों का उत्पादन करने फे लिये ज़रूरी होता 
है, अयवा दूसरे शब्दों मे, श्रम-शक्ष्ति का मूल्य वही होता है, जो श्रम-शक्ति 
फे स्वामी (क्मिक) फो जीवित रखने वाले आवश्यक साधनों का होता है।!* 
प्रम-शक्ति श्रम के रुप में प्रकट होती है, इसे हम जानते हैं। श्रम करते समय 
मनुष्य की मास-पेशियाँ, नाडियाँ, मस्तिप्क आदि अवयवो की कुछ-न-कुछ सपत 
(क्षति) हातो है, इसलिये उन की पूर्ति करना जरूरी रहता है, अन्यया श्रम- 
शक्ति का थीघप्न अत हो जाय। मनुप्य की वुछ आवश्यक्ताएँ, जैसे--भोजन, 
कपडा, निवासस्थान आदि तो स्वाभाविक होती है, जो देश-देश की आवहवा आदि 
पर निर्मर रहती हैं। कुछ ऐतिहासिक या वेकासिक जथवा सामग्रिक आवश्य- 
कताएँ होती हैँ , जैमे--चाय पीना, ग्रेक-फास्ट, टिफिन, सावुन, तेल आदि का सेवन 
करना, जो समाज की सम्प-अनम्ध स्थिति के अनुसार आदते वन जाती हैं। इस 
तरह श्रम-भक्ति के उत्पादव-पुन रात्पादन के लिये इन दोनो प्रकार की आवश्यकताओं 
को पूर्ति करना जहरी हो जाता और इन्हो के आधार को लेकर श्रम-भवित का मूल्य 
निर्मित होता है। इस तरह हम देखते है कि श्रम-शक्ति के मूल्य-निर्माण मे हमे 
नैतिक औौर ऐतिहासिक आवश्यकताओं पर भी विचार करना पडता है, जो अन्य 
कमोडिटी के मूल्य-निर्माण के ममय जरूरी नही होता। इन विभिन्नताओं के रहते 
हुए भा, मार्क्स का कहना है कि “किसी खास देश के लिये, किसी सास काल मे, 
जीवने की आवश्यकताओं का सामान्य यौगिक रूप एक निश्चित अक में माना जा 
सकता है!” अब बदि कोई श्रमिक अपनी श्रम-शक्ति का पोषण रोज़ बादाम का 
हलुवा अयवा अन्य कोई कीमती पदार्थों का उपभोग करके करना चाहे, तो वाजार 
क्षेत्र मं उस बसावारणता का कोई महत्त्व नही रहता। इमीलिये यह कहा हे कि 
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भाक्स और गाघी फी आर्थिक योजनाएँ ४१९ 


श्रम-शक्ति का मूल्य निर्धारण सामाजिक आवश्यक श्रम काल पर निर्मर रहता 
है--ब्पक्तिगत विशेषताओं का कोई खयाल नही किया जाता, जत श्रम-शक्ति 
के मूल्य-निर्माण का कारण वही होता है, जो अन्य 'कमोडिटीज़' का रहता है। 

अब यदि किसी कमोडिटी” का वार-बार उत्पादन न किया जाय, तो वाज़ार 
क्षेत्र में उसका आना बद हो जाय, जिस से लोगो की आवध्यकता-पूत्ति मे बाघाएँ 
आने लग जायें। यही बात श्रम-शक्ति के विषय मे कही जा सकती है। यदि श्रम- 
शक्ति यथोचित उपलब्ध न हो, तो उत्पादन मे कमी पड जायगी। मनुष्य मत्ये 
है, इसलिये उस के रिक्त स्थान को भरने के लिये उस के कुटुम्बियो और बच्चो को श्रम 
करने के लिये तैयार करना जरूरी होता है। गरज यह कि श्रम-शविति का मूल्य-निर्माण 
करते समय जो सामाजिक गमावश्यक श्रम-काल' का विचार किया जाता है, 
उसी के अतर्गंत कौटुम्बिक जीवन-निर्वाह का भी विचार रखा जाता है। दूसरे शब्दों 
मे, श्रमिक और उस के बच्चो का प्रतिपालन करने में जो खर्च लगता है, उसी से' 
श्रम-शक्ति का मूल्य-निर्धारण होता है ।*“ व्यक्तिगत और कौदटुम्विक खर्च के 
अतिरिक्‍त एक प्रकार का खर्च और है, जिसका विचार श्रम-शक्ति का मूल्य-निर्माण 
करते समय नही भुछाया जा सकता। वह है उद्योग आदि सवंधी विवोष विषयों 
की शिक्षा का खचं। इस तरह यह निश्चय'हो गया कि श्रम-शक्ति का मूल्य यथार्थ 
मे उपजोविका के साधनो का ही मूल्य होत है। 'फलत उसका मूल्य उपजीविका 
के साधनों के मूल्य के अनुसार परिवर्तित होता रहता है, अर्थात्‌ उस श्रम-काल 
के अनुसार परिवर्तित होता रहता है, जितना कि उन साघनो के उत्पादन मे खर्चे 
होता है ।१५ 

अब मान लो कि अमुक समाज के अमुक काल में एक श्रमिक की अपनी तथा 
अपने बच्चो की उपजीविका के लिये आवद्यक उत्पादन के हेतु दिन मे केवल ६ 
घटे श्रम करना काफी होता है। छ घटो से जितने घटे अधिक वह काम करता है 
उतना ही अधिक मूल्य वह पैदा करता है। सामाजिक आवश्यक श्रम-काल के 
इस सिद्धान्त के अनुसार उस श्रमिक को केवल छ घटो के उत्पादन के वरावर मज़- 
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बुरी दी जाती है। उसकी अम-शक्ति का सरीददार, मान लो, यदि उससे एक दिन 
मेवारहघटे काम ठैता है, तो छ घटे अधिक काम लेने से जो अधिक मूल्य उस के द्वारा 
उत्पन्न कराया जाता है, वह सव-का-प्तव वह अपने पास रख लेता है---श्रमिक को 
उस में से कुछ नही देता । परतु कुछ अर्येशास्जियों का कहना था, जौर अब भी हैं, 
मार्क्स का यह कहना कि श्रमिकों का नियोजक (८णए०१७० श्रमिकों को कम 
मजदूरी देकर वा उन से जधिक काम छेकर बिक पूरल्या उत्पन्न करदाता और 
उसे खुद हडप कर जाता है, यथार्थ नही है। इस प्रफार के अर्ेश्ास्त्रियो के दो 
विभाग है। एक फ्रेंच स्कूल के और दुसरे इगलिश स्कूल के। फ्रेंच अथंश्ञास्त्री 
कहते है कि जो कुछ अतिरिक्त या अधिक मूल्य अथवा मुनाफा होता है, वह यथार्थ मे 
“नियाजक (०्णाए०५००) बयवा प्रवधकर्ता/ (ग्राक्षा४टु०ए 07 €्वा/८छाटाशा) 
के श्रम का फल होता है, न कि मजदूरों के श्रम का। यह नियोजक अपने चातुय 
बीर कार्य-कुशछता--व्यावसाथिक तथा औद्योगिक नवीन आविप्कार, विमर्श एव 
प्रवधणीलता आदि--के कारण अधिक आमदनी प्राप्त करता है, इस में सामान्य 
श्रमिको का कोई श्रेय नही । इगलिश स्कूल के अर्थशास्तियो की दृष्टि मे साघारणत 

इस नियोजक अथवा प्रवधकर्त्ता और पूंजीपति में कोई भेद नही। वेपूंजी रूगासेवाले 
को हो प्रववरकरत्ता समझकर इस निर्णय पर पहुँचते हैं कि जो कुछ मुनाफा बचता 
है वह यथाय॑ मे पूंजी का फल रहता है। यदि औौद्यागिक अथवा व्यावसायिक 
कार्यनपुण्य के साथ सम्पत्ति, मशीनरी, कच्चा माल (74७-एाथ८प») और 
उत्पादन के अन्य सावनो का प्रयोग यर्थेष्ट रूप से न किया जाय, तो आमदनी या 
मुनाफा कदापि न हो , अत ये दोनो दल के अर्थशास्त्री इस बात को नही मानते 
कि मजदूरों के श्रम का अपहरण कर के मुनाफा उठाया जाता है। ऐसे ही लोगो 
को भाकसं दे प्रतिक्रियदादी एंव पूंजीवादी के समर्थक कह कर 'अतिरिक्‍त-मूल्य' 
वाले अपने उक्त सिद्धान्त का प्रतिपादन किया। उस ने इस बात से इन्कार नही किया 
कि उलादन मे श्रम के अतिरिक्त दूसरे साधनों का योग भी रहता है। यह हम पहले 
देख चुके हैं कि कच्चे माल, मशीनरी आदि उत्पादन के सावन विना श्रम के निरर्थक 
होते है। फिर भी उत्पादन मे उन का महत्त्व है, यह माक्‍्स ने अस्वीकार नहीं 
किया। यह चात इस से सिद्ध होती है कि उस ने पूंजी (द्रव्य का परिवर्द्धित रूप) 

के दो विभाग किये है--एक वह भाग, जो उत्पादन के सावन--मशीनरी, 
ओऔजञार, कच्चे साल आदि-पर खर्चे कौ जाती है, और दूसरा वह भाग, जो श्रम- 
शक्ति (अर्थात्‌ श्रनिकों) पर खर्च हाती है। जो मशीनरी, ओजार आदि साधनों 

पर खर्च की जातो है, उसे 'अपरिवर्तंनीय या स्थिर पूंजी (0075७४६ ऐशुआश) 

कह है, क्यों कि 'उत्पादन-विधि के समय उस के कारण परिमाण-मूल्य मे कोई 
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परिवतेन नही होता ।”” अर्थात्‌ “उस का मूल्य विना किसी परिवतेन के, या तो 
एकदम या क्रम-क्रम से तैयार माल का रूप घारण कर लेता हे।”” दुष्टात-स्वरूप 
कोप्टी का स्मरण की जिये। मान लीजिए, उस के पास २५० पौड की पूंजी है। उस मे 
से उस ने ५० पौड का कपास खरीदा । कपास को औट कर उस की रुई बनाई, रूई 
से चूत काता और सूत से कपडा चुना। उत्पादन की इस गति मे कपास का केवल 
रूप-परिवर्तत होता गया और कपास सत्व ज्यो-का-त्यों बना रहा। यदि कपास 
के सत्व को उसकी जात्मा कहे, तो यह्‌ कहा जायगा कि कपास की आत्मा अपने पूर्व 
फे शरीरों का अत होते जाने पर नये-नये शरीर घारण करती गई। इस दुष्टि से 
कोष्टी ने जो पचास पौड कपास के खरीदने मे खर्च किये, वे ज्यो-के-त्यो बनें रहे, 
अर्थात्‌ उस के मूल्य मे कोई वृद्धि नही हुई---उस का परिमाण अपरिवर्तित रहा । 
इसी तरह मशीन या औजारी पर जो पूँजी ख्चे की जाती है, वह भी परिमाण- 
मूल्य की दृष्टि से अपरिवर्तित रहती है, क्योकि मद्गीन, औजार आदि का जो 
घिसना-पिसना (४८७० छ70 ४८७०) होता है, वह क्रम-क्रम ते तैयार-शुद्ा भाव के 
रूप मे व्यक्त होता जाता है। यथार्य मे पूछा जाय, तो उत्पादक-साघनो के इस 
घिसने-पिसने के मूल्य को ही मावसे ने स्थिर पूंजी कहा है, क्यों कि उतना ही मूल्य 
तेयार-शुदा माल मे परिवर्तित होता है। घिसने-पिसनें के वाद जो मक्षीनरी आदि 
साधनो मे उत्पादन-शक्ति चच जाती है, चह उसी त्तरह क्रम-क्रम से उत्पादन करती 
हुई घटती चली जाती है।*' जब ऐसी वात है, तो फिर कपास से रुई का, रुई से सूत 
का और सूत से कपडे का मूल्य या दाम क्यों बढ़ता जाता है ? यह आप पूछेगे। 
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उत्तर यह है कि एक रुप से दुसरे रुप में ठाने के छिये शम्-शक्ति का व्यय हाता हे 
और उसी के कारण मूल्य का परिमाण चढता 'जाता है। तब यह निश्चय हो गया, 
जैसा हम पहले भी देख चुफ्रे हैं कि परिमाण-मूल्य को परिवर्तित करन बाला 
श्रम ही होता है। अब यदि उपरोवत दृप्ठात में यह मान लिया जाय कि कोप्टी 
से मजदूर के द्वारा कपास औटवाया, फिर रई घुनवाई जौर उस से सुत कतवाकर 
कपडा बुनवाया। इस तरह इन सब वियाओं के करने तया उठाई-पराई भादि मे 
उस का कुल सर्च मजदूरी चुकाने मे मान छो ५० पौठ लगे, और कपडे की बिक्री 
से उसे सौ पौंड मिछे, तो यह फहेगे कि पूंजी का यह भाग परिवर्तेतीय रहा, जिसके 
फलस्वरूप ५० पौड (१००-५०८-५०) फाप्टी को मतिरिवत मूल्य प्राप्त हुआ, 
अर्थात्‌ श्रम-शवित पर व्यय की हुई ५० पौंट कौ छागत अपने आप ५० पौंड अधिक 
बढ कर को प्टी के जेव मे चली गई। यह आवश्यक नहीं है कि अतिरिक्‍त मूल्य सदा 
एक ही अनुपात से मिलता रहे। वह परिस्थितियों के ननुसार घटता-वढता रहता 
है। इन्ही कारणों से मार्क्स मे पूंजी के उस भाग को, जा श्रम-शबवित पर व्यय किया 
जाता है, परिवर्तनीय जयवा अस्थिर पूंजी (४आाब०।० ८४एाप्थो) कहा है। 

अब आप के ध्यान में आ जायगा कि जब इस वात का अनुपात लगाना हो 
कि पूंजी श्रम-शक्ति का ह्ोपषण किस भात्रा मे--किस हृद तक--करती है, तव 
अतिरिक्त मूल्य (5णफ्ञाए5 ए&४०)) की तुलना सम्पूर्ण पूजी से मही करना 
चाहिये, वल्कि उस के केवल उस अस्थिर भाग से करना चाहिये, जो श्रम-शक्ति ही 
पर व्यय किया जाता है। इस तरह यदि मार्क्स के उस ६ घटे मौर १२ घटे वाले 
दृष्टात का आधार लिया जाय, जिस के विपय मे पहले वताया जा चुका है, तो मास 
के कयनानुसार इस अतिरिक्‍त-मूल्य की आनुपातिक गति का सूच् ६ ६ अर्थात्‌ 
शत्‌भ्रतिशत कहा जायगा।/” अतिरिक्त मूल्य के चार क्षेत्र है, यह हम पहले जान 
चुके है। इन क्षेत्रो में बह मुनाफा, व्याज अथवा भूमि-कर के नाम से पुकारा जाता 
है। जब उस का अनुपात पूरी पूंजी से, न कि केवल अम्धिर भाग से, तुलना कर के 
निकाला जाता है, तव वह मुनाफा(970॥७) कहलाता है।" यदि कोई यह कहे कि 
मार्क्स का सह सूत्र या सिद्धान्त काल्पनिक अको पर आधारित हे, इसलिये मान्य नही 
हो सकता, क्यों कि उस मे वैज्ञानिक सत्य नही है, तो मार्क्स का कहना है कि अंक 
भले ही आनुमानिक हो, पर इस सामान्य नियम मे तो कोई सदेह नही कि मनुष्य 
के श्रम से जो मूल्य उत्पूष्ठ पर ता है, वह उतने मूल्य से अधिक तो होता ही हे, 
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जो उठा के पोपग के छिये आवश्यक टीवा है। यर बान प्राचीय काल मे ही चलो 

था रही है। यदि ऐसा न दोता, तो परस्यत्ति की उृद्धि न होती, सम्पतता वा विकास 

होता और ये सनुत्य-मरया ही उच पाती । जब यह नियम उत्पादन की प्राचीन 

पठति में मौजूद था, तय आज मीनरी, श्रम-विभाग, सयुतन व्यवस्था आदि ये युग 

में जब कि श्रम की उत्पादन-भक्ति मर्द गुनी बढ़ गई है, उस का मौजुद रहना 

इतना स्वामाथिक है कि उसे सिद्ध करने के! लिये फोर्ड तर्क की आवश्यकता ही 
रह जाती। 


झतिरिवत मूल्यन्युद्धि फे दो सापन 


एक साधन ता है, मजदूरी के दिउ-घटो को या फर काम छेना, और दुसरा 
है, मजदरी के पटो गो घटा फर फाम खेना। यव्रपि सुनने में दंनो बिस द-फलप्रद 
प्रतीत होते हैं, पर हे दामों से बयार्यता। फ्रमानुगत हवस के नियम का ध्यान रख 
फर यह को भी साधारण बुद्धि का मनुष्य बह सकता है कि हर श्रम-नियोजक यह्‌ 
चाद्ता है थि पढ़ सपने मद: से दिन-रात के! चौजील घटो में से ऊअपिक-से-अधिक 
घटो तक काम क जाता रहे जौर मवदूरी ज्यो-फी-त्या देना परे, ताकि अधिक घटो 
तक याम बाते हुने पर बह मज़दूर अधिक अतिरियत-मूस्य दे सफे। इस तरह की 
विधि से प्राप्त फिये हुए अतिरिकत-मूल्य फो मावप ने /एकसोल्यूड सरप्लस पेल्पू 
(#0958000८ 8७७७5 एद/प८) पर्पात्‌ “जसम्य अतिरिफ्त-मूल्य फहा है। मास 
में इस विधि पी ऐसिहासिक समीक्षा करते हुए यह बताया है कि इस फा प्रसार 
शौदहवी सदी से उप्तीसयी सदी तक रहा । एस वाल में श्रसू-नियाजक तो यहू कोशिश 
करता रहा कि ख्म कराने के दिन-परटे यटने जाप, और श्रमिक का यट प्रयत्त रहा कि 
उम्र फम घठे फाम फाना पडे। दानों यर्म तत्कालीन राज्याधिकारियों का अपने- 
अपने अनुफूठ काउून बनाये जाने के! छिये भ्रमावित करते रहे। सत्रहयी शताब्दी 
सक राज्यों की पवृत्ति कानून द्वारा कार्य-दिवस (५४०ए४ै.णजह8 0४५) की अवधि वढाने 
मी ओर रही और पार मे, विशेषकर उनीसती सदी मे, उद्योग-गृह-सवंघी कानून 
(8९०४ ।७४७) के द्वारा उस करी अवधि घटाने वी भोर। यह असबद्ध अत्तिखित 
मृत्य इसलिये कहाता है कि उस समय उत्पादन की जाथिक पद्धति में श्रमिक और 
नियोजक का सायध प्राय ख्यवितगत्त स्वातन््य पर निर्मर रहता था। जब अर्थे 
संत्रती व्यवहारों मे घनिष्ठता बढ़ी तव अतिरिक्त मूत्य-प्राप्ति का फा्ये भी अन्य 
आधिक घटनाओं से सबंध होता गया। अन्य जाथिक वख्यवस्याओं से सबधित 
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होने के कारण मावसे ने उसे, 'रिलेटिव चरप्लस चेल्पू (स्लितपच८ 5पणाफ्रोप् 
ए०ए०) बर्यात संबद्ध अतिरिकत-मूल्या कहा है। सवद्ध अनतिरिकत-मूल्य के 
उत्पादन के पिपय में विवेचन करते समय मास ने तीन मुख्य ऐतिहासिक क्रमो 
का निर्पण क्या है, जिन के द्वाद्य पूँजोवाद ने श्रम की उल्तादन शक्ति को 
बढाया है --- 
(१) सापारण सहयोग (8छएॉ० 0009८८४४०॥)॥ 
(२) श्रम-विभाग और शिल्प-निर्माण (ाएज07 रत 80007 ग्यते 
3[थापशि०प्रा०) , 
(३) मशीनरी भौर विस्तृत उद्योग (3व्विशागरद्ाए शाते 7508० 8०थे० 
वापफए))। 
उपरोक्त व्यवस्यामा के कारण कार्य-दिवस की अवधि कम रहने पर भी उत्पादन 
मात्रा मे कमी नही जाई, वरन्‌ उस में वृद्धि ही हुई €ै। समाज में आयिक साम्य 
उस समय तक रहता है, जब तक उत्पादन "ौर पपत (००75ए्रमए7०४) की 
मात्राएँ बरावर रहती है, इसलिये उपरोपत मगीवरी वाले युग मे जब उत्पादन 
की मात्रा वट जाती है, तय आाधिक अठाम्य गयवा आयिक सकट (८०००॥०य7० 
८८७७) का समय आ जाता है। इस जसाम्य वा असा श्रमिकों पर भी होता 
है। एक तो मशीनरी भादि के कारण ययेप्ट उत्पादन के हेतु श्रमिक योही 
कम कर दिये जाते हैं, परतु जब उपरोक्त कारण से आधथिक ठसाम्प का काल माता 
है, तव उन की सख्या और भी अधिक घटा दी जाती है, क्यो कि मिलो मादि के 
मालिक उत्पादन का कार्य या तो कुछ कार तक वद कर देवे है, या उसे शिथिल कर 
देते हैं। वन्‍्द हो या शियिल हो, दोनों स्थितियों मे मजदूरों को काम से बल्य कर 
दिया जाता है, जिस के फलस्वरूप उन्हे भूखो मरने को नौत्रत वा पहुँचती है। 
इसलिये यदि मज़दूर-विशेष की दृष्टि मे आप के मन में यह घका उठे कि कार्य- 
दिवन की अवधि कम नहीं है, अर्यात्‌ मजदूर के दिन-धर्ठे पूर्व॑वत्‌ ही हैं, तो आप 
सम्पूर्ण श्रमिक-समाज की दृष्टि से विचारिये। आप को माझूम होगा कि अमुझ 
उत्पादन के हेतु जितना श्रम-काल पहले खर्च होता था, उतने हो के लिये अब 
मशीनरी आदि के काण्ण कम श्रम-काल लगता है। श्रम-काल की यह कमी 
दो रूपो मे प्रगठ होती है। एक तो यह कि श्रसिको की सस्या ज्यो-की-यो काम करती 
रहे--कैवल उन के काम करने के घटे कम कर दिये जाय॑। इस की सिद्धि सरकार के 
हस्तक्षेप से होती है, जो दिन-घटो को घटाने, वच्चो-स्व्रियों से काम लेने, जच्चा 
वा रुण्णावस्था में वैतनिक छुट्टी देने, सप्ताहवार छूट्‌टी मनाने आदि के कानून 
बना कर काल के कुल योग में कमी छाती है। और दूपरा रूप यह हैं कि काम करने 
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के घटे तो ज्योनके-त्पो रहे, पर काम करने वालो की सर्या घटा दी जाय। पूँजीपति 
दूसरा रूप ही पसद करता है, क्‍यों कि श्रमिकों को ही सरुया घटा देने से उसे 
कम मिहनताना देना पडता है, जिस के फलस्वरूप अधिक अतिखित मूल्य प्राप्त 
होता है। यो तो यह भी कहा जा सकता है कि कार्य-दिवस की अवधि बढाने पर 
भी श्रमिको की सल्या मे कमी हो जाती है और इसलिये श्रम पर होनेवाला व्यय भी 
घट जाता है, परतु ऋमानुगत हास के नियम के कारण कार्य-ब्विस की जवधि अमुक 
मात्रा तक ही वढ सकती है। उस से अधिक बढाने मे लाभ-मात्रा मे क्षति पहुंचने 
लगती है। 


बुजुआ-सम्पत्ति और व्यक्तिगत सम्पत्ति में अमेद और उसे समाप्त करने फा ध्येय 


अब हमे ज्ञात हो गया कि उत्पादन अयवा पैदावार का यह अतिरिक्त मूल्य 
वाला भाग, जिसे मास ने अतिरिक्‍त-पैदावार' (8फएाए5 एए०तए८) भी कहा 
है, मज़दरों की शोपित श्रम-शक्िति का प्रतिरूप है। यही भाग उत्पादन-क्रिया में 
लगाये जाने के कारण कमोडिटीज का रूप धारण करता हुआ क्रमश 
पूँजो के रूप मे परिवर्तित होता जाता है। मत वही पूँजी का मूलाघार हुआ। 
इमीलिये माक्स ने केपिटल' ग्रथ के प्रारम मे सम्पत्ति' (४४८»॥४) को परिभाषा 
करते समय यह बताया है कि वह 'कमोडिटीज' का असीम पुञ्ज हे, जिस की तह मे 
व्यक्तिगत 'कमोडिदीज' मूलाको के रूप में रहती है ५ पेदावार के इसी भाग को 
-+इैसी जायदाद को--माक्स ने वुर्जुआ-सम्पत्ति (80ए8००७ 970००८५) अथवा 
पूँंजीपति-प्रम्पत्ति (009८४॥5६ 9700०7४४) कहा है। इसी सम्पत्ति को वह दूषित 
कहता था, और जो उसे पैदा कराने वाली पद्धति थी, उसी को वह समाज से 
निकाल फेकना चाहता था। इस पद्धति के समर्थक क्लासिकल स्कूल के अर्थंशास्त्री 
यह तक॑ किया करते थे कि समस्त 'अतिखिक्‍त मूल्य जो पूँजी मे प्रिवरद्धित होता जाता 
है, आखिरकार मजदूरों की जेवो मे ही वेतन रूप होकर पहुँच जाता है। माक्स ने उन 
लोगो के इस तक को अपनी पूर्वोक्‍्त तके-घारा के आधार पर निराघा र सिद्ध किया। 
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उस के मतानुमार अतिथिवत-मूल्य' का कुछ भाग तो पूजीपति के ऐश-आराम, 
मौज-म्जे अथवा र॒गरेलियो मे व्यय हो जाता है, और जो शेष वचता है, वह पूजी 
के रुप मे इक्ट्टा होता जाता है। पूंजी मे परिवर्तित होने वाले भाग में से केवल एक 
भाग तो श्रमिको के पास पहुँचता है जौर दूसरा भाग उत्पादन के साधनों पर व्यय 
किया जाता है। मजदूरी के रूप में व्यय होने वाले भाग को 'परिवर्तनीय पूँजी' 
(५०7००७ (०५७7७), और साधनों पर व्यय होने वाले भाग को 'अपरिवर्तंनीय 
पूंजी (008६७०६ (297६४) कहते है, जैसा कि हम पहले कह आये हैँ। इस में 
भी रहस्य यह है कि मजदूरों पर व्यय किया जाने वाला भाग उत्तरोत्तर घटता 
जाता है, गौर साधनो पर व्यय होने वाला भाग उत्तरोत्तर बढता जाता है , क्यों कि 
मशीन आदि मावनों की प्रचुरता के कारण मज़दरो को मावश्यकता कम होती 
जाती है। यद्दी एक रहस्य इस पूंजीवादी पद्धति मे है, जिस के कारण पूंजीपतियों 
का एक दछ और मजदूरा का दूसरा दल एक दूसरे के सम्मुख उपस्थित होता जाता 
है, और पूंजीवादी पद्धति समाजवादी पद्धति (502८शथांआए) की और गपने-आप 
खिपकती जाती है। 

जिस समय मार्क्स ने यह आवाज उठाई कि व्यक्तिगत सम्पत्ति मिठाई जाय 
और उसके स्यान में समाज ही सारी सम्पत्ति का मालिक बनाया जाय, अर्थात्‌ 
पूंजीवादी पद्धति के स्थान मे वह समाजवादी पद्धति कायम को जाय, जिसे साम्यवाद 
कहते है, उस समय लोगो ने यह तहलका मचा दिया कि माक्से प्यक्तिगत उत्पादन 
की तथा व्यक्तिगत सम्पत्ति-प्राप्ति की स्वतव॒ता को छीन लेना चाहता है, परतु 
माक्स ने कम्युनिस्ट मेनीफेस्टो ((76७० ० ९ (00फ्राणए्गा+ एन) 
में इस गछत प्रचार को रोकने के लिए पह जुछासा कर दिया था कि “*क्म्युनिस्ट 
पार्टी का निकटतम उद्देश्य उन्‍्य श्रमिक्‍-पादियों (20० ?&7763) के उद्देस्य 
से भिन्न नही है। वह है श्षमिको का एक वर्ग वनाना, वुर्जुजो के आधिपत्य को उखाड 
फेंफना, और श्रमिकों के द्वारा राजनौतिक सत्ता पर विजय प्राप्त कर छेना। 
कम्यूनिस्टो के सैद्वान्तिक निर्गेय किसी भी प्रकार से उन विचारों या सिद्धान्तो पर 
आधारित नही है, थो किसी इस या उस विश्व-समोधक ने ढूँढ निकाले हो। वे वो 
केवल, सामान्य शब्दों मे, उन वास्तविक सबयों को प्रमट करते हैं, जो वर्ग-सघर्प 
से---जो अपनी आँशो के तले गुजरती हुई ऐतिहासिक गति से--उत्सन्न होते हैं। 
सम्पवाद का परिस्फुट लक्षण यह विल्कूल नही है कि वह वत्तेमान साम्पत्तिक 
सत्रधों को मिटा डाछे। समस्त साम्पत्तिक सवव छूगातार ऐतिहासिक परिवर्तन के 
वर्गीभूत रहते हैं--ऐतिहासिक परिवत्तंन, जो ऐतिहासिक परिस्थितियों के परि- 
वर्तन के कारण होता है। साम्यवाद का परिस्फुट लक्षण है, वुर्जुआ सम्पत्ति को 
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समाप्त कर देता, न कि सामान्यत सम्पत्ति को समाप्त करना। और यह वत्तंमान 
कालीन बुर्जुओ की व्यक्तिगत सम्पत्ति क्या है ? वह हे उस उत्पादन को करने वाली 
और उत्पाद्य को आत्मसात्‌ करने वाली पद्धति का अतिम और सम्पूर्ण स्वरूप, 
जिस का आधार है, वर्यीय-विरोघ, थोडो के द्वारा अनेको का शोषण। इस दृष्टि से 
साम्यवादियो का सिद्धान्त (४८००७), एक वाक्य मे कहा जा सकता है--ए्पक्षितिगतत 
प्म्पत्ति फा लातमा फर वेना। 

यह सुन कर कि साम्यवादी व्यक्तिगत सम्पत्ति को ही मिटा डालना चाहते है, 
विरोधियों ने उथल-मुथल मचाई, जैसा कि माक्स ने स्वय 'कम्यूनिस्ट मेनीफेस्टो' मे 
लिखा कि हम साम्पवादियों पर यह दोष लगाया जाता है कि हमारी इच्छा मनुष्य 
के उस स्वत्व को ही मिटा डालने की है, जिस के कारण वह अपने परिश्रम फे द्वारा 
सम्पत्ति प्राप्त कर सकता है--वह सम्पत्ति, जो व्यक्तिगत स्वातच्य, स्फूर्ति और 
स्वावलम्बन का आधार कही जाती है।/“ इस प्रकार के राछतन छऊगाने वाले लोगो 
को उसी मेनीफेस्टो मे आगे चलू कर माक्‍्स ने बताया कि साम्यवादियों का यह 
घ्येय कदापि नही है कि मनुष्य के निजी कठिन श्रम से उत्पन्न या प्राप्त की हुई 
सम्पत्ति का अत किया जाय। 

छोटे-छोटे उद्योगियो (४:०५४7७) और छोटे-छोटे कृषकों की सम्पत्ति को 
समाप्त कर देने की कोई आवश्यकता ही नही हे। वह तो उद्योग-वृद्धि के कारण 

चहुत बडी मात्रा मे नष्टहो ही चुकी है और अमी भी दिन प्रतिदिन नष्ट होती चली 

जा रही है, इसलिये साम्यवादियों का अभिप्राय केवल वुर्जुआ सम्पत्ति को समाप्त 
कर देने का है। जब साम्यवादी यह कहता है कि वुर्जुआ सम्पत्ति का अत किया 
जाय, तव “उस का उद्देव्य निस्सदेह यह रहता है कि वुजुआई व्यक्तित्व, वुर्जुआई 
स्वातश्य, वुर्जुआई स्वच्छदता को ही समाप्त कर दिया जाय।“” यह क्‍यों ? 
इसलिये कि “सम्पत्ति, वर्तमान रूप मे, पूजी और वैतनिक श्रम के विरोधत्व पर 
निर्भर है।” वेतनिक श्रम श्रमिक के लिये लेश-मात्र भी सम्पत्ति पैदा नही करता। 
वह पैदा करता है पूँजी, और पूँजी क्या है ? 'पूँजी एक सयुकत उपज है, और वह 
केवल समाज के अनेक जनो के सयुकत कार्ये द्वारा--नहीं, अन्तत केवल समाज 
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के सर्व जनो के संयुक्त कार्य द्वारा, गतिमान की जा सकती है। पूँत्ी, इसलिये, 
व्यक्तिगत शक्षित नही, वह है सामाजिक थक्ति। इसलिये जद पूंजी का पर्वित्तन 
सामान्य सम्पत्ति में हो लाता है, अथवा जब वह समाज की सार्वजनिक 
सम्पत्ति मे पश्वितित हो जाती है, तव यह नहीं कहा जा सकता कि व्यक्तिगत 
सम्पत्ति सामाजिक सम्पत्ति में बदल दी गईं। सम्पत्ति का जो सामा- 
जिक लक्षग है, वही केवल प्रकट हो जाता है गौर उस का वर्गीप लक्षण मिट 
जाता है।”* 

इस तनह हम ने देव लिया, कि “पूंजीपति होने के लिये उत्पादन में केवल 
व्यक्तिगत स्विति (?८३णातं 540) से काम नहीं चलता, बरन्‌ सामाजिक 
स्थिति मी होनी चाहिये ।”५ 'क्षम्यू निस्ट-मेनीफैस्टो' मे छिखी हुई इन्ही बातो को 
मार्क्स ने अपने प्रसिद्ध जतिरिक्‍त-मूल्य/ के सिद्धान्त द्वारा 'केपिटल पुस्तक मे 
निद्ध किया है। अत पूँजी को--ग उत्तादन का उतना ही आवग्यक अग है, जितना 
कि श्रम--मिटा डालना मार्क्स का ध्येय नही। ध्येय है, पूंजी के व्यक्तिगत अयवा 
वर्गंगत रूप को सामाजिक रूप में छाना। ऐसा करने के लिये मार्क्स का कहना 
है कि “हम उस व्यक्तिगत उपज या मम्पत्ति को कदापि नहीं मिटाना चाहते, 
जो श्रमिक पैदा करता है और जो उस के जीवन-निर्वाह एव मानुपिक जीवन-पुनर्मव 
के लिये जावस्यक होती है, बौर जिस में इतनी अधिक मात्रा मे बचत नहीं होती कि 
वह दूनरो के श्रम पर अधिकार जमा सकने यो ग्पहो, अर्यात्‌ दूसरे श्रमिको को मजदूरी 
देकर उस की एवज्ञ में उन से काम ले सके। हम तो केवल इतना ही चाहते है कि 
भत्तिरिक्त-मूल्य का वह हडप कर जाने वाछा दुर्मानी लक्षण मिटा दिया जाय, जिस के 
अवीन श्रमिक का जीवन केवल इसलिये रहता हैँ कि वह पूंजी की वृद्धि करता 
रहे, और वह केवल उसी हद तक जीवित रुवा जाय, जितना कि अधिकारी-वर्ग अपने 
हित के लिये जरूरी समझता हो ।”+ 
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जिस क्षण श्रम का पूँजी, द्रव्य या कर में परिवततित किया जाना बद हो जाग, 

अर्थात्‌ व्यक्तिगत सम्पत्ति का बुर्जुजाई सम्पत्ति मे परिवर्तित होना बद हो जाय, 
मार्क्स का कहना है, उसी क्षण से, व्यक्तित्व-भाव का ही मत हो जायगा। इस तरह 
भव हमे विदित हो गया कि माक्‍्संबाद मे व्यक्ति और बुर्जुआ (पूँजीपति) मे कोई 
भेद नहीं रखा गया है।'" ऐसे व्यवित्त का समाज मे रहना असम्भव कर देना मार्क्स 
का ध्येय था। उस का कहना है कि साम्यवाद यह कदापि नहीं चाहता कि काई भी 
मनुष्य सामाजिक उपज के उपभोग से वचित रखा जाय। बह तो चाहता है, उस 
शमित या जात्मसातु का विनाश जो दूसर। के श्रम पर अधिकारी वन जाता है। 


पूँंजीवादी पद्धति को समाप्त करने के दो भूल उपाय 


इससे यह स्पष्ट हो गया कि माक्सवाद यानी साम्यवाद वह क्राति है, जो परम्परा 
से प्रचलित साम्पत्तिक सबधों और बिचारों मे अधिकतम स्फोट छाने के लिये उद्यत 
हो। इस उद्देदय प्राप्सि के लिये, मार्क्स के आदेशानुसार सब देशो में सर्वप्रथम कदम 
होना चाहिये, राजनीतिक सत्ता का श्रमिकों के हाथ मे जा जाना। इसके विषय मे 
पहले काफी कहा जा चुका है। यहाँ पर फिर से इतना ही चताना भावश्यक है कि 
राजनीतिक सत्ता के हथिया लेने से बुर्जुओं की पूँनी का उन के हाथो से खीच लेना, 
औऔर उत्पादन के साधनों का राज्य (5६806) के हाथो में यानी राजकीय व्यवस्था 
घलाने वाले श्रभिक-वर्ग के हाथो में केख्चित होना, एवं समस्त उत्पादक दाक्तियी 
की जीज्नातिशीध्र बुद्धि होना सरलतापूर्वक सम्भव हो सकेगा , परन्तु ये कातिमय 
परिवर्तन इतनी जल्दी तो हो नही सकते, जितनी जल्दी न्ाटकीय प्रदर्शन 
हुआ करते है , इसलियं पूंजीपतियों से राजनेतिक सत्ता को छीनने की क्रिया के 
साथ-ही-साथ समाज के अर्थ-क्षैत मे भी परिवर्त्तत छाने की क्रिया जारी रखने के लिये 
मार्क्स का आदेश था। यह अर्थ-क्षेत्रीय उपाय सब देशो से एक ही तरीके से नही 
चलाया जा सकता था , इसलिये मार्क्स ने कहा कि परिस्थितियों के अनुसार 
देश-देश की अर्थनीति में भिश्वता रहे, ती कोई हानि नही । 





प्राद्याहोए ६0 ग्राटार्कछर टथजानं, थापे छ बरीएज़टपं ६6 ॥ए8 0ग्यगोंप्र 79 8४0० ध्ि 
25 फ८ 726४६ ठत धीढ गर्येएए ९३5४ एलतुफएा८3 7 7? 
(ए०ऋ ऐेग्गालि0०, ? 62) 
५३ "र०प म्राफा, घीलार0ा९, एछालि४क पारा फऐएफ़ पापाएणतएनों! 
ए०ए प्राद्थ३ ४० ०6 एढइ0्फ ऐश घीह 020प78००७ * 
(०ण #थ्णालि६४0, है 54) 


ड३० भादस और गाघी का साम्पवर्शन 


मास की आयिक नीति फे दस सुम-- 

मार्क्स ने 'कम्यूनिस्ट मेनीफेस्टा' में सूत-झप में दस धाणएँ सामान्य रूप से 
निर्वासर्त कर दी है कि लिन का प्रतितालन हर देथ में परिस्यितिया के जनुसार 
किया जा सकता है। वे ये हँ-- 

(१) भौतिक सम्पत्ति अयया भूमि-मालिकी का सातमा कर देना और समस्त 
भूमि-करों को सा्वजनिव कामों में लगाना। 

(२) उत्तरोत्तर प्रवृद्ध (9०8ए८5अआ६८) बयवा भानुत्रमिक (872प००) भाय- 
कर को पूव कस कर लगाना। 

(३) उत्तराधिकारी या दाय-भाग (गधा८्य/्वा०८) हक को मिटा देना। 

(४) देश छाड कर चले जाने वालो और विद्रोहियो की जायदाद को जब्त 
कर लेना। 

(५) मारी साव (0८०४) का केन्द्रीकरण एक राष्ट्रीय वैक के द्वारा राग्य 
के हाथ में होना। इस बैक में राज्य ही की पूंजी लगी हो। और उपती अफ़ैले को 
एकापिकार (८रटॉए४४८ ॥707090])) प्राप्त हो। 

(६) यात्तायात बौर मवहन (ए०शशाणात्या०्ा शा. प्रथा००0) के 
सावनों को राज्य के हाथो मे वेन्द्रित कर रेना। 

(७) जिन शिल्प-कर्म-यूहों (४००7०) बौर उत्पादन के साधनों का 
मालिक राज्य हा, उन्हे वढाना, ऊमर भूमि को उपजाऊ बनाना और सामान्य 
आयाजना के अनुमार साधारणत (0व्यश्षओ)) जमीन की तरबकी करना! 

(८) काम करने के लिये सभी पर एक समान मार होना। औद्योगिक दलों 
की, विशेषकर कृषि के लिये, स्थापना करना । 

(९) #पषि के साथ शिल्प-निर्माणय-उद्योगो (ाश्वाएव्विएपाशहु शाप 
0765) का योग करना, ग्रामीण भूमि-चिभाग पर मनुष्य-सस्था का वितरण गा 
फेठाव अधिकतर समता छाने की दृष्टि से किया जाना, ताकि णहर और देहात 
के बीच का भेद क्रमश मिट जाय। 

(१०) सार्वजनिक पाठझ्ालाओं में नव वालकी को नि शुल्क शिक्षा दी जाय। 
शिल्प-कर्म-यूहों मे वाछको से जो वर्तेमान रूप में मजदूरी कराई जाती है 
उसे वद कर देना। शिक्षा का औद्योगिक उत्पादन आदि के साथ योग किया 
जाथ ( 





पृ 0०छणापणा5 0०2४65४०, ? 7], देखो परिधदिष्ट न० ७। 
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वर्तमान प्रगति मे उक्त सूत्रों की झ्लफ 


उक्त सूत्रों को पढते समय पाठक यह न भूले कि वे एक सौ पाच वर्ष पहले सन्‌ 
१८४७ मे लिखे गये थे । यदि इस वात पर ध्यान रखा जाय और तब से अमी तक 
की, विद्येषकर प्रथम विश्वव्यापी युद्धकाल से अभी तक की ऐतिहासिक घटनाओ एव 
अत्यत तेजी से बहती हुई सामाजिक, आथिक और मानसिक रफ्तारो पर विवेकपूर्ण 
विचार किया जाय, तो माहूम पडेगा कि आज का समाज माक्‍्से की उपरोक्त युक्तियो 
का ही एक उठता-बढता हुआ स्फूर्तियुकत, प्रगतिमान दृश्य है। अखड हिन्दुस्तान 
के खड हिंदुस्तान (97०४०॥६॥7079) को ही, जहाँ पर माक्संवाद के विरोधी गाघी- 
वाद का निवास है, ले लीजिये, गौर देखिये कि स्वतत्रता की गोद मे आते ही 
उसने थोडे से काल मे इतनी तेजी से दौड लगानी प्रारभ कर दी है कि उपरोक्त 
दस घाराओ मे से कदाचित्‌ कोई एकाघ धारा ऐसी निकले, जहाँ तक पहुँचने के 
लिये उस मे तिलमिलाहट शुरू न हुई हो। जमीदारी प्रथा का अत, भूमिहीनो के 
भमि-वितरण करने की लहर, वे सिक शिक्षा का अर्थात्‌ शिक्षा का औद्योगिक उत्पादन 
के साथ योग करने का प्रचार, रेल-तार-रेडियो आदि का राज्य के हाथ मे लेना, 
ग्रामीण उद्योग अथवा सर्वोदिय के लिये छटपटाहट इत्यादि इत्यादि गत्तियों को देख कर 
ऐसा प्रतीत होता है, मानो गाधीवादी भी माक्संवादी बने जा रहे है। बात है भी 
सत्य कि गाघीवाद और माकक्‍संवाद मे स्माजोन्नति की दृष्टि से वाह्य कोई भेद 
नही है। जो कुछ भेद है, वह है केवल साधनों का--मार्ग का--जिसका अनुसरण 
करके उन्नति छाई जानी चाहिये। माक्सवाद और गाँघीवाद मे क्‍या भेद है, इसे 
टटालना अभी हमारा विपय नही हे , इसलिये इसे यदह्दी छोडकर अब हमे मार्क्स 
की मूल बात पर आ जाना हे कि पूंजी अर्थात्‌ व्यक्तिगत सम्पत्ति का अत हो, यानी 
अतिरिक मूल्य को प्राप्त कराने वाली प्रथा का विनाश किया जाय। इस मकसद 
तक पहुँचने के लिये माक्संवादियों ने वितरण-सम्बधी जिन दो मजिलो की चर्चा की 
है, उन्ही पर अब हमे आगे विचार कर लेना जरूरी है। 


साम्य-सार्ग की उत्पादन और वितरण संबंधी दो मज़िलें 


उपरोक्त विवेचन से यह ज्ञात हो जाता है कि पूँजीवादी पद्धति का दूषण यह्‌ 
है कि उस के कारण समाज मे साम्पत्तिक वितरण यथोचित नही हो पाता। इस 
तरह बेहद असमानता रहती है कि कोई तो भूखो मरते हे, और कोई ऐश-आराम 
की वक्षी बजाते हुए समाज मे भाररूप होकर निठल्ले बने रहते है , इसलिये माक्से 
जैसे विचारवान्‌ पुरुषों के मन मे यह विचार आना स्वाभाविक था कि समाज को 
सुव्यवस्थित रखने के लिये यह आवश्यक है कि समाज में न तो वेकारी के कारण 
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उत्पादन की कमो रहे मौर न साम्पत्तिक वितरण में असमानता ही रहे। मार्क्स 
के मतानुमार वितरण ही क्या, अन्य और सभी साम्पत्तिक सबब उत्पादन पद्धति- 
पर निर्मर रहते है , इसलिये उस ने उत्पादन और विनिमय की ही विधियों पर 
विश्येष ध्यान रखा है, जिन के विषय में हम अमी ऊपर काफी कह आये है। 
पूंजीपति को अतिरिक्‍त मूल्य न मिलने पाये, इसलिये यह मावश्यक हो जाता 
है कि हर मजदूर को, जो जितना काम अपनी योग्यता अर्थात्‌ श्रम-शक्ति के अनु- 
सार करे, उसे उतना ही वेतन दिया जाय। यह तभी सम्मव हूं। सकता है जब उत्पा- 
दन के सभी साथतों का स्वामित्व राज्य के हाथ मे जा जाय। राज्य जनता का 
प्रतिनिधि होता है, इसलिये जब उत्पादन का काम उस के हाथ में भा जायेगा, 
तो उस के सम्मुस मनुप्य-मनुष्य के वीच कोई भेद-माव नहीं रहेगा। अत हर 
मजदूर को उतनी ही पूरी मजदुरी मिलेगी, जितनी कि वह उत्पत्ति करता है--- 
केवल उस भाग को छोड कर, ज। अपरिवत्तंनीय पूंजी ((200587६ ८शुआथ) 
कहलाती हे। इस स्थिति पर पहुँच जाने पर समाज की अर्थनीति का यह सूत्र हो 
जाता है व्यक्तिवार योग्यतानुसार फार्य फिया जाय और व्यक्तिवार कार्यातुसार 
मजदूरी दी जाया (ह07 ९४० 8४८८००००७६ 60 ४7, ६0 ९३० ३०००एप०ए 
60 श०ऐ: एथा०77८0) | इस मूत्र के अनुसार मज़दुर को जा मज़दूरी मिलेगी, वह्‌ 
उस के काम की किस्म (वृषधा।ए) और मिकदार (पृण्थ०णा५/) के अनुपात से 
रहेगी। जव इस मज़िल पर समाज पहुँच जायगा, तब कहा जायगा कि अर्थ-पथिक 
समाज पूंजी-पद से चलते-चलते समाज-पद (50८थ।डा) पर पहुँच गया है। इस 
मजिल पर पहुँच जाने से, हमे ऐसा कोई व्यक्ति दिखाई नही देगा, जो वेकार (ए॥- 
८०ाए०५८0) हूँ, या कि जितना वह काम करता है, उस का पूरा मिहनताना उसे 
न मिलता हो और वचत (5एफ्रए ए०घ८्) को मज़दुरी पर ऊूगाने वाला नियो- 
जक (८णए०एकण ० ८०शप्शा॥) चाट जाता हो। पूंजीवादी अर्थ-पद्धति मे 
वेकारी और अतिरिक्‍त-मूल्य को हृडप कर डालने की जो दो ज़वरदस्त शिकायते 
मौजूद है, वे समाजवादी पद्धति के समय शेष न रहेगी, क्यो कि न कम उत्पादन 
का और न अधिक उत्पादन का ऐसा वखेडा बढेगा कि जिस से पूति और माँग 
(87०० धाए ॥06ण०70) में असाम्य हो सके, और न ऐसा ही समय उपस्थित 
हो सकेगा कि मजदूर को काम मिलने की कमी रहे। उत्पादन की गति मे पूंजीपति 
जा झोक दिया करते है, जिस से आथिक सकट (०८००7००ृ० ८य) हुआ करते 
हैं, वे भी मिट जायेंगे। 
परन्तु समाज को समाजवादी पद पर पहुँच कर भी ठहरना नही है। उसे 
तो उस के आगे भी उस की ज्रुटियो को पार करते-करते साम्यपद की आखिरी मजिल 
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तक पहुँचना होगा, जहाँ पर राज्य का अस्तित्व मिठ जायगा और उस के स्थान 
में सावंजनिक व्यवस्थापक सस्था कार्य करने छगेगी। राज्य-प्रणाली के रहने तक 
शारीरिक वरू और दड का प्रयोग, मालिक और मजदूर का भाव एव मुद्रा और 
वेतन का प्रचार नही मिटाया जा सकता, इसलिये साम्यपद तक पहुँचते-पहुँचते 
इन दुषणो का अन्त करते जाना होगा, ताकि अतिम मजिल पर पहुँच कर यह व्य- 
वस्था वर्ती जाने लूगे कि काम कर सकने वाला हर व्यक्ति अपनी योग्यतानुंसार 
काम कर के उत्पादन करने में योग दे और हर छक्त-अशक्त व्यवित की ज़रूरी आव- 
श्यकताओ की पृति की जाय। इस स्थिति का प्रदर्शक सूत्र यह है--- ध्यक्तिवार 
योग्पतानुसार (शक्त्यनुसार) कार्य किया जाय, और व्यक्तियार भावद्रघकता पुरी 
फी जाय (प०ण ०४० &०००7काए ५० थेंजा॥ए, (0 ८९० 8४००० पड़ 
+#० मष्च्त) . 

इस सूत्र का उत्तरार्द्ध पद है व्यक्तिवार आवश्यकता पूरी की जाय अर्थात्‌ 
'हर एक को उस की आवश्यकताओं के अनुसार दियां जाय (६0 ८४८१ 8०८०० 
कणएह् ४० 76८०) । इस पद में 'हर एक' (७४८४) शब्द आया है। हर एक' का 
क्या अर्थ है ? हर एक श्रमिक जो काम करे, या कि समाज का हर एक व्यक्ति जो 
काम करे और जो अयोग्यतावश काम न कर सकता हो। इस विषय मे हमे दो 
भिन्न विचार दिखाई दिये है। एक का अभिप्राय केवल फाम करने वालो 
से है, और दूसरे का हर व्यक्ति से, यानी काम करने वाले और न करने 
वाले, दोनो से। पहला विचार स्टालिन का है, जो निम्न वाक्यों से स्पष्ट 
होता है--- 

“(97८ गाल. गीछ ४र्एणाप्ठ5 0 टा89586,7 € (9) प्ा८ट 
टवुप्श तएणए ० थी 0 छठ ३०८०००च8 ६० पाढलाए डोज थे पाल व्वुपधे 
छह ० थी छ०णपछ्ठ ए०णु-ं४ [0 ४०८०एढ एल्ापाश'2007 3९०0 पे 0० 
प्लाए 7८०5 ((0ग्राग्रप्रा5: 80060) ”? 

अर्यात्‌ “(साम्य-समाज की दृष्टि से) माक्संवाद का अर्थ होता है 
वर्गों का अन्त कर देना, यानी (डी) अपनी योग्यतानुसार (शक्त्यनूसार ) 
हर व्यक्ति का सामान्य रूप से कर्तव्य है काम करने का, भौर हर काम करने वाले 
(श्रमिक) का समान रूप से हक है, अपने आवश्यकतानुसार वेतन पाने का।” 





प्‌ृप्‌. व ए 59978 7?ठकीटाए री 7,व्याणाआआ, (०052०0७, 4947, 
एए 502-503, लत पा हू छातागाोंड (800०७ अाते पल प्रिवाणतेपर्थो, 
ए 30 

२८ 
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सम्भव है स्टालिन ते जानवूझकर केवल श्रमिकों का ही उल्छेख किया ही, 
क्योंकि जिस स्थान पर यह लिखा है वहा असग था, पूँजीपति और श्रमिकवर्ग का 
अन्त करना। तीसरे प्रकार के लोगो के वीच वितरण सम्बन्धी प्रझ् नही था। 
किसी मो प्रधग में कहा गया हो, पर जब यह स्वीकार कर लिया है कि यही साम्य- 
समाज (000रणणा८: 50०6८) का लक्षय है तो स्टालित का उपरोक्त 
वक्तव्य अस्रगत प्रतीत होता है। इसलिये हमारी सम्पति भे 'हर-एक' का कर्ष 
काम करने और न करने वाले दोनो से है, जैसा कि सोमरविली ने लिखा है। वह 
इस प्रकार है--- 

"(0ग्राणप्रगाष्य, 70ए2८ए०, 5 ९>००८ॉटए ६० 98 पिला पथ 
$00थेंफका + ॥६ 5 लिए धीढा. 7६ शी 6००४6 ए05घ7० ६0 8ए.9 
पट छ700फा6 'एफठा रबी ६०००४ हु 00 ब०मा५7 ६0 <३०० 3७0 पेंजहु 
$0 प्रल्ठ6 ? एप 06 अ0795, ज्ञो65 (96 १६ए6 0 ए0पंच०फर८ फुणरथ 
॥्परीह्थाएए फाहुए, # 5 ९रए०९०८० पघिद्व; पी 7&फ्या। तृुप्रातो/ह्ठ 0 
80005 एर् 96 ड्वार््श ढा0परह्ी 0 घाए 076 (0 ४एशथा 75 0 शाए- 
चिप ॥6 ए९८वैंड, शएएफिय हू 76 एव एा०एशोए फट 

अर्थात्‌ 'समाजवाद से भी आगे साम्यवाद के जाने की आणा है।. ऐसा 
प्रतीत होता है कि. व्यक्तिवार शक्‍्त्यतुसार कार्य किया जाय और व्यक्तिवार 
आवध्यकता पूरी की जाय, इस न्ृत्र का प्रयोग किया जाना ससव हो सकेगा। 
दुभरे गन्दों मे, जव उत्पादन भक्ति का क्षितिज काफी ऊँचा होगा, तव यह आगा 
की जाती है कि उत्पाय माल इतना अधिक हो जायगा कि हर व्यक्ति हर चीज 


को, जिसकी उसे आवश्यकता हो, जिसे वह समुचित रूप से इस्तेमाल कर सके, 
प्राप्त कर सकेगा।” रे 

उपरोक्त नूत्र मार्क्स की पुस्तक दी गोया शोयाम' (पक ए0छाकन ऐेए०- 
_ग्थणण) से लिया गया है। उसके उत्तरार्द पद में जो 'हर-एक (८४०) शब्द 
आया है, उसके साथ कोई विश्येष्य नही है, जिसे देशकर यह कहा जाय कि वह कार्य 
करने वाले' के लिये ही प्रयोग किया गया है, जैसा कि स्टालिन के उक्त कथन में 
व्यक्त किया हुआ पाया नाता है। अत यह देखकर कि उक्त पद में हरूएक' शब्द 
निर्विशेष्प है, यह देखकर कि कम्पूनिज्म, जिसका उद्देश्य साम्प-स्थापना का हैं, 
समाज के किसी भी व्यक्ति को भूखा रखना सहन न कर सकेगा, तथा यह भी देख 
कर कि असहाय आश्रितों के जीवन का सार समाज के योग्य #रयक्तियों की कमाई 





| 
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पर ही रवा जाना आवश्यक और न्याय्य है, हम सोमरविली के अर्थ को ही उपयुक्त 
समझते है। उस अय्य मे व्यक्ति की न केवक़ आवश्यकता का विचार रखा है, वल्कि 
यह भी कहा है कि वह समुचित रूप से इस्तेमाल! करे, मर्थात्‌ उस मे आवश्यकता 
(7८८०) और मर्यादा ((८ग्रए८०४८7८55) दोनों भाव निहित है। इस प्रकार 
की स्थिति प्राप्त हो जाने पर मनुष्य मे इतनी नैतिकता और बुद्धिश्षीछता का 
अनुमान किया जाता है कि वह खुशी-खुछ्ी अपनी शक्ति-भर उत्पादन का काम 
करेगा, और उत्पाद को खुद के लिये न वचा कर समाजापंण करने में आनाकानी 
न करेगा, ताकि काम करने योग्य और अयोग्य सव जनो की मावश्यकताएँ पूरी 
हो सके। उस समय शरीर-बल के प्रतिरूप राज्य, शोषण के प्रतिरूप मालिक- 
मज़दूर का सम्बन्ध एव पूंजी के प्रततिरूप श्रम-वेतन के गठन का विच्छेद हो जायेगा। 
उस समय सावंजनिक श्रम-शक्ति का पूरा-पूरा उपयोग हो सकेगा, जिस के फल- 
स्वरूप उत्पादन की इतनी प्रचुरता हो जायगी---माल इतना इफरात हो जायगा 
कि हर व्यक्ति को उस की उपजीविका की आवश्यक सामग्री उपलब्ध रहेगी। 
गरज़ यह कि वह व्यक्तित्व के वजाय समाजत्व अथवा प्रातृत्व की अर्थ-नीति का 
प्रसारण करेगा। यही इच्छा गाँधी की भी है , परल्तु वे उस की पृूतति दुसरे ठग 
से करना चाहते है, जो आगे वताया जायगा। 


साम्यवादी समाज मे मारी और वाल-समाज फी स्थिति 


अर्थ-नीति में इस भाँति परिवर्तन हो जाने पर समाज के सभी भगो का ढाँचा 

चदल जायगा, इस मे कोई सदेह नही । न तो किसी मे सास्कृतिक कमी रहेगी और 
न शिक्षा की, न कोई गरीब रहेगा और न कोई अमीर, न किसी मे नेतिक हीनता 
दिसेगी और न किसी मे चरित्र-हीनता, न ग्रामीणता का भेद रहेगा और न णहराती- 
पन का। तात्पयं यह कि आधुनिक असाम्य-जीवन के स्थान में साम्य-्जीवन का 
आधिपत्य हो जायया। समता की वात सुन कर कुछ छोगो ने घवडाना शुरू किया, 
और माक्सयाद के खिलाफ उन्होने यह कहकर हो-हल्ला मचाया कि मार्क्स न केवल 
व्यक्तिगत स्वातश्य या व्यक्तिगत उत्पादन को ही खत्म करना चाहता है, बल्कि 
वह कौटुम्बिक जीवन की मिठास को भी कडवा कर देना चाहता है--नही, कौदु- 
म्विक जीवन को वरवाद कर देना चाहता हे। पाश्चात्य विचार-धारा मे कुटुम्व 
'का अर्थ चहुबा पुरुष-स्नी-सत्तान से सीमित रहता है, जो भारतीय हिवू-कुठुम्ब 
के अर्थ से पहुत सकुचित होता है। पाइचात्य विचार-धारा का ख्याल रखते हुए 
-ही माक्‍्स ने उपरोक्त आलोचको को 'कम्युनिस्ट मेनीफेस्टो' मे ही उत्तर दे दिया 
था। उस ने कहा कि यह कौटुम्विक जीवन कौन-सा है, जिसे रक्षित रखने के लिये 
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ये छोग तहलका मचाये हुए हैं। यह वही कौदुम्विक जीवन है, उसने बताया, 
जो पूँजीवादी पद्धति पर निर्मर है। ऐसा कौटुम्बिक जीवन मास की दृष्टि मे 
समाज के लिये अहितकर था, इसलिये यदि उस का अन्त कर दिया जाय, तो 
अच्ठा ही हो। पहले पति-पत्नी अथवा पुरुप-स्त्री के सबय की दृष्टि से देखिये,तो 
विदित होगा कि वर्तमान पूंजीवादी पद्धति का समाज तीन प्रकार के कुटुम्वो 
का सयुक्त रूप है। तीनो एक दूसरे के पुरक हैं। गणित की रीति से हम इस 
ठरहू कह सकते है-- 
समाज नयूजीपतियों का कुदुम्व +-मज़दूरों का कुटुम्व 4-वेश्याओं का समूह। 
अव ज़रा देसिये इस युग मे विवाह-सवध किस आधार पर निश्चित किया जाता 
है। कौन कितना बनी है, किस से कितनी सम्पत्ति मिलेगी, कहाँ कितना दहेज 
ठहराया जाय, आदि, ऐसी अनेक वाते हैं, जिन के आधार पर शादी तय की 
जाती है, न कि एक दूसरे के प्रति प्यार के आधार पर। गरज़ यह कि शादी- 
विवाहो के तय करने में भी 'मज-कल्दारम्‌” वाली वात पीछा नही छोडती। परि- 
णाम यह होता है कि शादी हो जाने के पश्चात्‌ जहाँ दोनो पक्षों मे से किसी एक 
पक्ष की मोर से दूसरे के प्रति द्रव्य अथवा द्रव्य से मिलने वाले ऐश-आराम ने मु 
मोडना शुरू किया, वहाँ उभय-पक्ष मे विरोध बढा, और धोखे की ट्ट्टीहूप प्रेम 
टूटा। यह तो दक्मा है विवाह-सवब की , परन्तु इस से भी अधिक भयकर दृश्य 
यह है कि पूंजीपति अथवा घनपति अपने घन के प्रलोमन से निर्धनों की पत्नी-पुत्री- 
'माता-वहनो आदि पर माँखें गडाये रहते हैं और वे वेचारियाँ लोभम-वश अपना 
आत्म-समर्पंण कर देती हैं। इतना ही नही, घनपति अपना मुँह वेश्याओं के दर- 
वाजे पर भी मारा करता है, जिस से वेद्याओ का समूह वढ गया है। इस से भी 
अधिक शोचनीय वात यह है कि एक घनपति दूसरे घनपति फी स्त्री से भी कुकर्म 
करने में नहीं चूकता। यह है घन-माया जिस ने प्रेम को ठुकरा दिया है। यह है 
वर्तमान पुरुप-स्त्री का वैवाहिक सम्बन्ध--प्रेम का दृष्य--जिस की रक्षा के लिये 
पूरजीपति और उस के पिछलगुआ कम्यूनिस्टो के माथे दोष मढा करते हैं। ऐंसे लोग 
न तो स्त्रियों की सामूहिकवा (00एाग्रएण्ाए ० "०णटाओ को चाहते और न 
“ उनके स्वातह्य को, क्यो कि दोनों प्रकार से उन की स्वच्छदता मे किरकिरापन 
आता है। एक वात औौर है, जिस के कारण ये लोग नारी-जाति की सामूहिकता 
'और स्वतत्रता की वात सुन कर डरा करते हैं एवं कम्यूनिस्टो को दोष देते हैं। मार्क्स 
का कहना है कि पूँजीपति अपनी स्त्री को उत्पादन (मर्थात्‌ सतानोत्पत्ति) का 
निरा साधन समझता है, और वह यह भी सुना करता है कि कम्युनिस्ट लोग उत्पा- 
दन के समस्त साधनो का प्रयोग (शोयण) सब इकद्ठे मिल कर करना चाहते 
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है, इसलिये उसे स्वाभाविकत यह डर उत्पन्न होता है कि कम्युनिस्ट नारी-जाति 
की उत्पादन-शक्ति का भी शोपण उसी प्रकार इकट्ठे रूप मे करने की इच्छा करते 
है, जेसी उत्पादन के अन्य साधनों के सबंध में रहती है। वह यह नही जानता 
कि कम्युनिस्ट इस भाव को ही मिठा डालता चाहते है कि स्त्री-जाति केवल उत्पादन 
(सतानोतपत्ति) का साधन है। द्रव्य पर आधारित इस कौदुम्बिक जीवन अथवा 
पति-पत्नी-सत्रध का विच्छेद कर डालना माक्‍्संवाद का ध्येय है। इसलिये मार्क्स 
ने कहा है कि जव पूँजीपतित्व की पद्धति मिट जायगी, तव इस प्रकार के कौटु- 
म्विक जीवन का भी अन्त हो जाना अवश्यम्भावी है, क्यों कि उस समय वेकारी 
मिट जायगी, वेशयाएँ काम मे ऊग जायेगी, तथा घनी-गरीब का वर्गीकरण मिट कर 
सव एक घरातल पर रहने लगेंगे, और पुरुष-स्त्री का सवध परस्पर मेल-मिलाप 
अयवा प्यार पर निर्भर रहा करेगा, जो जीवन को आनन्दमय और स्फूतिदायक 
बनानेवाला होता है। समानाधिकार-प्राप्ति के कारण पुरुष और स्त्री दोनों को 
शिक्षालयो मे प्रवेश करने का, कार्याल्यो मे काम माँगने का, तथा वेवाहिक सवंध 
की स्थापना और विच्छेद करने मे स्वतन्न विचार रखने का पूर्ण हक होगा। फलत 
परावीनता मिठेगी कौर स्वावरूम्बन-भाव की जागृति होगी।* प्रमाणस्वरूप 
सोवियत रूस के विधान की १२२वीं घारा को देखिये, जिस के अनुसार स्त्रियों को 
पुरुषी के साथ आधथिक, राजकीय, सास्कृतिक, सामाजिक एवं राजनीतिक जीवन 
के समस्त क्षेत्रों मे समानाधिकार दिये गये है। माक्स के दाये हाथ एगिल्स मे इस 
विपय में जो कुछ कहा है, वह सुनने योग्य है। उसने लिसा है---विवाह करने 
की पूर्ण स्वतश्रता सामान्य रूप से तभी दिसाई दे सकती है, जब उन सब छोटे- 
छाटे आधिक निर्मित्तो का लोप कर दिया जाय, जिन का अभी भी वढा जबरदस्त 
प्रभाव जीवन के साथी को दूँढने मे पडता है, और, यह त्तमी हो सकता है, जव पूंजी- 
वादी-उत्पादन तया उस से उत्पन्न साम्पत्तिक सवधों का खात्मा हो जाय। ऐसा 
होने पर ही परस्पर चाह (7000४) /0707%59) की धारणा को छोड कोई दूसरी 
घारणा न रहेगी उन आर्थिक निमित्तो को अहूग कर दीजिये, जो स्त्री- 
जाति को पुयप-जाति की रसूमी अभवित के प्रति आत्म-समर्पण के लिये वाघ्य करती 
हैं, तव आप स्प्री-वर्ग को पुरुष-बर्ग की बरावरी पर छा सकेंगे।४* परन्तु यह स्मरण 


ए्‌ू७.. 00णागपराह्क /वारटि४0, 97 65-67 के आधार पर। कोष्टक 
के मीतर सतानोत्पति' शब्द मेरा है। 

५८, '0पनहुए ण पाल ल्‍न्रारएि, शिएएश्ऑ०'?709689 बाते पा& 908०, 
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रहे कि मनृष्य प्रकृति के वशीमृत होने के कारण व्याव्हारिक क्षेत्र मे निम्त स्तर 
की ओर सिसक ही पहता है, भले ही वह ठच्च-से-उच्च सै द्वाततिक रस्सी से कस कर 
रखा गया हो। यही दशा मावर्स और एगिल्स द्वारा प्रणीत किये हुए पुरुष-स्ती- 
सवयी प्यास-स्वावश्य (7०८००४० ० शरी०ट०००) अथवा चाह-स्वातश्य (॥6८- 
8०७ री 070०७), वाछे सिद्दान्त्त की रूम में होती हुई देसी गई, जिस 
का उल्लेख लेनिन के वक्‍तव्यो मे मिलता है। जवान छडकियाँ एक प्रेमी को 
छोड दूसरे प्रेमियों के पीछे-पीठे दौडने-मटकने लगी और तलाकों की 
इतनी भरमार हो गई कि पोस्टफार्डी तलाक” की उवित का प्रचार हो :ठा, 
जिस के फलस्वरूप जहाँ देसो वहाँ गर्भपात, जनाय-सतान, जनोत्पत्ति की बी, 
अस्वास्थ्य और अंमातृत्व के दृप्टात उपस्थित होते दिखाई देने छगे। तव लेनिन 
को आवाज उठानी पडी कि पुरुष-स्त्री-प्रसण का सभिप्राय यह नहीं कि मनुप्य 
व्यभिचारी वने, और चाहे जब किसी के भी साथ मोगासक्त हो तथा चाहे जब 
उस से सवध तोड दिया जाय। वह कुछ ऐसा व्यापार नही कि जो जाया, उसने 
वानो-मरा-नैसा गिलास! पिया और उँडेला। बतत लेनिन को यह कहना पडा 
कि यदि साम्यवादी कराति को शव्तिमय वनाना हो, तो श्रम्तिक (प्रोलेटेस्यिट) 
दल के छोगो में “शुद्धता, शुद्धता और शुद्धता लाना चाहिये, गौर इसलिये मैं फिर 
कहता हें कि शक्तियाँ कमजोर न होने पायें, वरवाद न हो और न उन का विनाण 
हो। आत्म-नियतण--आत्म-सयम--मे दासत्व नही समझना चाहिये। प्रेम करने 
में भी आत्म-नियत्रण का अर्य दामत्व नही हुआ करता है।* यदि यह फहा जाय 
कि यह्‌ दुर्गुण रूम ही मे भाम्यवाद-प्रचार के कारण पंदा हुआ, सो ठीक नही। वह 
अमेरिका जैसे प्रजातत्रवादी/ देश में भी व्याप्त हुआ मिलता है। उन सब देणों मे 
भी उस का नसत-नृत्य होता रहा है और होता रहेगा, जो उत्थान व उच्नति के प्रतीक 
अपने नवयुवकोी और नवयुवतियो को आत्म-सयम की लगाम लगाये विना स्वछन्द 
छोडते रहे हैं भववा छोड देंगे। इसीलिये जव गाँवीजी ने देखा कि परिस्थितियों 
के वश आयुनिक भौतिकवाद हिन्दुस्तान को भी तीत्रता से निगले जा रहा है, तो 
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उन्होंने अपने प्रोग्राम के हर विभाग में आत्म-सयम पर सव से अधिक जोर दिया, 
जैसा कि हम पूर्व मे देख चुके है। 

नारी-ममाज के स्वातत्य-घोष के साथ ही माक्स ने वाल-समाज को पर- 
ताता से बचाने के लिये आवाज उठाई। जिस समाज मे बेकारी वढ जाती है, श्रमिक 
को काम नही मिलता, अथवा काम करने पर वह पूरा वेतन नही पाता, या दूसरे 
शब्दों मे यह कहिये कि जब पूँजीपति अतिरिक्‍्त-मृल्य को हडप कर जाता है, तब 
उस समाज की जनता अपने वच्ची का पालन-पोषण, शिक्षण आदि अच्छी तरह 
से नही कर पाता , इसलिये माता-पिता अपने नन्हे-नन्‍्हे बच्चों को भी मजदूरी 
करने के लिये भेजने रूगते है। माता-पिता के--नही, पूँणीवादी समोज के--- 
इस निर्देय काम की मास ने निन्‍्दा की और जव उन्होंने वाल्समाज को उस से 
मुक्त करने के हेतु जोर लूगाया, तव लोगो ने उन पर यह लाछन लगाना प्रारम 
कर दिया कि माक्‍्स माता-पिता के उस पवित्र अधिकार को ही छीन लेना चाहता 
है, जो उन की सतान पर रहता है। वालको को घर मे शिक्षा देने की जो प्रथा थी 
उस के भी विरुद्ध माक्स ने घोषणा की और यह भी वताया कि लडवे-लडकियाँ 
सहपाठी वन कर सार्वजन्तिक शिक्षालयों मे शिक्षा पावे। इस का भी लोगो ने विरोध 
किया। इसलिये माक्स ने इंन विरोधियों से कहा--यदि तुम हमारे ऊपर यह 
अपराध लगाते हो कि हम चाहते है कि बच्चो के प्रत्ति माता-पिता द्वारा किये 
जाने वाले अनर्थ (८ऋए ०४07 ०0 ८शाता८ण) बन्द कर दिये जाये, तो वेशक 
हम अपराध को स्वीकार कर लेते हे (क्यों कि वुर्जुआई पद्धति और) आाबु- 
निक उद्योग-गति के कारण श्रमिको के समस्त कौटुम्विक गेंठ-वन्धन छितर-वितर 
कर दिये गये हैं, और उन्त के बच्चे तो मानो व्यवसाय के निरे पदार्थ और श्रम के 
निरे साधन बना दिये गये हैं।/ रही वात उन की शिक्षा के सम्बन्ध की, सो जो 
शिक्षा अभी दी जाती है वह भी आज का समाज पाठगालाजों ज्ादि के द्वारा सामा- 
जिक परिस्थितियो के अनुरूप, प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष हस्तक्षेप करके देती है। तव 
फिर यह सहज ही कहा जा सकता है कि 'साम्यवादियों ने यह कोई नई वात तो 
नही मिकाली कि शिक्षा देने मे समाज का हस्तक्षेप रहे, वे, निस्सदेह, इस हस्त- 
क्षेप के लक्षण को बदल देना, और शिक्षा को अधिकारी वर्ग (एणॉ78 ००४४) 
के प्रभाव से वचाना चाहते है।”'" साम्यवादियों का घ्येय है कि स्टेट सर्वजन- 
शक्ति का उत्पादन के कार्य मे पूरा-पूरा उपयोग करे और साथ-ही-साय छोटे-बडे, 





६०... 065ग्राग्णा5६ '(६णा८िड0, 9 606 
दू१ (00ग्राप्रपष्ताड शग्णल्ड०, 97 56 


४४० मादर्स और णुपी फा साम्ययश्शन 


बूरे-दालक सत्र के पाछन-पापण का अपने ऊपर भार ठे। इस ध्येय फी पूत्ति के 
लिये उन का एक प्रोग्राम यह रहता है, णैसा कि सावियत रूस फे पिघान में विहित 
है, कि मज़दूरनी को प्रभृतिकाल मे पैपनिक छूट्टी दी यावे और उस फा एवं नवजात- 
शिशु का रक्षय स्टेट करे। गरज़ यह कि स्टेट बॉडक-बालिफाओं का उन के जन्म- 
काछड़ी से अपने अधिकार में छे छे, ताकि उनके पाज़न-पाधण में किसी प्रकार की 
श्रुटि न रहे और उन का शिक्षण उचित रूप से और विधि-यूर्वेक दी सफ्रे। समाज 
के लिये यह नपीनता थी। मेकॉले का कथन है--मृर छाग नवीतता वा सदा विराघ 
य्रते है, हसलिये जब सोवियत रूस ने अपने विधान में यह नियम बनाया, तो 
माता-पिता तया दर्शक-थोता सभी उसे स्टेट की घाघठेवाजी में शुमार करने छग्े। 
अनेक देशवासी और परदेशी उस पर छवरदस्ती फरने, स्वाभाविक मातृ-स्नेह 
भंग करने, एवं कौटुम्बिक गेंठयधन को तोइने का अपराप लगाने छगे। परन्तु 
यह गछत-फहमी है। जिन्होंने वहाँ की परिस्यितियों का अध्ययन विवेक-पुवक 
और निष्पक्ष भाव से किया है, वे कह सकते है कि छोगो के मत पर “यह एक निरा- 
घार छाप पड़ गई है कि सोवियत्‌ यूनियन में बच्चो को झबरन माता-पिता से 
ले लेने हैं गौर उब का पालन-योपण राज्य-सस्थाओं में किया जाने एगता है। 
ययाय वात यह है कि इस सम्बन्ध के नियम सहुलियत देने के लिये है, न कि 
बल-पूर्देक पालन कराये जाने के लिये (7५ 


साम्प-भार्ग मे मापिक योजनाओं (१८5पछ७४० श०ाणहुओ का भहृत््व-- 


उपरोक्त विवरण से हमे जात हो चुका कि मापस चाहता था फि हर देश व॑ 
समाज में अपनी-अपनी परिस्थितियों के अनुकूछ ऐसी हरुचछू मचाई जाय कि जिस 
से पूंजीवादी पदति का शीक्रातिशीघ्र अन्त ही जाय मौर सावंसीम साम्य की स्पा- 
पता हो सके। उसे यह पसद नही था कि पहले मासिक विचार-घाराओ को परि- 
वर्तित करने की कोशिश की जाय, क्यों कि वह जानता था कि कोरे शिक्षण द्वारा 
या वग्यास्थानवाज़ी आदि से स्वा्यरत विचारधारा मे परिवर्तन छाना न केवल 
कठित ही होता है, वरन दीघं-सूत्री भी होता है। उच्त के मतानुसार मामले 
को वही पकड लेना चाहिये, जहाँ वह सटकता है) यह खटकने वाली--काटने 
वाली---चीज उसे दिखी, उत्पादन की उस फलुषित विधि मे जी श्रमिकों के घोषण, 
श्मिको की वेकारी और भुखमरी तथा अतिरिक्त मूल्य को हडपने की क्रिया को 
जारी रखे थी। यदि यह दृषित पद्धति उखाड दी जाय, तो माक्स का कहना है, 
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भनृष्यो के विचार अपने-आप ही जच्छे हो जायेगे, परन्तु यह तभी हो सकता है, 
जब समाज में उस ओर जुटने वाले कार्यकर्ता हो। कार्य तमी सिद्ध होता हे, जब 
उसे करने का कायेक्रम पहले से खूब सोच-विचार कर बना लिया जाय। यो तो 
जब से मनुष्य ने कर्म करना सीखा है, तभी से कार्य-क्रम का होना भी पाया जाता 
है, सले ही वह उस समय पढा-लिखा न हो, भले ही वह उस समय शिकार-युग 
या पाषाण-युग मे रहा हो , उस युग में भी मनुष्य को सरल-से-सरल काम करने 
के पहले अपने मस्तिष्क मे तत्सम्बन्धी एक रूप-रेखा वनानी ही पडती थी । इसी 
तरह आज भी छोटे और बडे सभी को कोई-त-कोई रूपरेखा अपने दिमाग मे पहले 
बना लेनी पढ़ती है, तव कही उस के शारीरिक अवयवो का हिलना-इुलना प्रारम्भ 
होता है, इसलिये यह निरचय है कि कार्य के पहले कार्य-क्रम का रहना मनुष्य' 
का एक स्वाभाविक गुण है। मानसिक-विकास के अनुरूप कार्यक्रम होता है। 
इसी को मारक्सवादी भाषा मे यह कहेगे कि उत्पादन के जिस पद्धति-काल मे मनुप्य 
रहता है, उसी के अनुसार उस के काये हुआ करते है 'और उन्ही के अनुरूप उस के 
कार्य-क्रम बनते रहते है। यह कहने की आवश्यकता नही कि व्यवितगत कार्य के 
लिये व्यक्तिगत-कार्यक्रम और सामाजिक कार्य के लिये सामाजिक कार्यक्रम हुआ 
करता है। यह सामाजिक कार्य-क्रम कभी एक ही व्यक्ति बना डालता है और 
कभी एक से अधिक मनुष्य एक-मत होकर या वहुमत से उस का निर्णय करते है। 
कार्य-क्रम का भी अपना इतिहास है। मनुष्य के वुद्धि-विकास और सामाजिक-विकास 
के साथ-साथ कार्य-क्रम बनाने का भी विकास होता गया है। यथार्थत्त भविष्य 
मे कार्य करने की रूपरेखा का नाम कार्य-क्रम होता है, और यहं। भावी कार्यक्रम 
आजकल योजना या आयोजना (.9ए5णष्ठट) के नाम से प्रसिद्ध हो रहा हे। 
योजनाएँ कई प्रकार की होती है, जैसे धर्म-क्षेत्र से सवध रखने वाली घामिक 
योजनाएँ, राजनीति- से सबधित राजनीतिक योजनाएँ, तथा सग्राम-सवंधी सैनिक 
योजनाएं इत्यादि। परन्तु वरतेमान युग मे आथिक योजनाओं की ही विद्विष्टता 
है, क्यों कि इस समय समाज अर्थसकट को ही अधिकत्तर महसूस कर रहा है। 
योजना का उद्भव यो तो समाज-व्यवस्था और राज्य-व्यवस्था के उद्भव 
के समय से ही होना पाया जाता है, तथापि उसके आधुनिक स्वरूप का प्रारभकाल 
उस समय से कहा जाय, जब से प्रजातात्रिक चुनाव दलवन्दी के आधार पर छडे 
जाते है, तो अधिक उचित होगा, क्यो कि उस समय से हर दल अपना भावी कार्य- 
ऋ्रम जनता के सम्मुख पेश करके मतदान की याचना किया करता है। इस प्रकार 
की योजनाएं प्रस्तावना के रूप में हुआ करती है। उन के पीछे जन-बलछ अथवा 
राज्य-वछ नही रहता, और न उन में वह यथायंता एवं स्थिरता पाई जाती हे, जो 


डर सादे और गाधी का सास्यदर्शन 


उन आयोजनाओं में रहती है, जिस्हे चुनात्र ही जाने के पश्चात्‌ राज्य की बागडोर 
सेमालने वाला दत दैयार करता है। इसेलिये हिन्दुस्तान की कार्रेस-पार्टी की 
आयोजना वाली डीग की समाझोचना करते हुए थी जे० बी० कृपडानी ने अपने 
पंत्र--विजिल' में छिसा था कि “आयोजना वनावा किसी ऐसी पार्टी के हाथ 
की वात नही रहती, जिस के हाथ में देश का शासन न हो... (क्योकि) फिसी 
भी पार्टी के पान आयोजना हस्तगत करने के लिये सामग्री और णजित के श्ोत नहीं 
रहते ।/"(क) चुनाव के परचात्‌ विजयी दल के द्वारा तैयार की गई योजनाओं 
का महत्त्व दो वारणों से होता है-एक ता उन का सम्करण सारी जनता के परामर्श, 
वाद-विवाद तया जालोचनाओ के पश्चात्‌ होता है, भौर दूसरे उन मे कथित कार्य- 
कम को व्यवहारूछप में छाने के लिये जासनाधिकार और जनमत का आश्रय मिल 
जाता है। इन वा प्रवान उद्देश्य यह रहता है कि शाननाधिकारी दल, अथवा यह 
कहिये, राज्यन्मस्कार अमुक काल मे देशोत्यान के हतु अमुक कार्य-कम की पूरा 
करे। चूँ कि आज हर देश मे, चाहे वह माक्सेवाद को मानता हो या याघीवाद को, 
चाहें वह साम्यवादी वनने का दावा करता हो या प्रजाततवादी, यह हवा बह रही 
है कि समाज की उत्पादन-शक्ति की वृद्धि ही समाजोत्याव का आयार वन सकती 
है जोर वही वेकारी एवं भुखमरी का प्रस्त हल कर सकती है, इसलिये वहुघा यही 
आवाज़ घुनाई देनी है कि अमुक स्थान भे पचवर्षीय योजना बनी, अमुक देश में 
दसवर्षीय योजना वती, इत्यादि। ये योजनाएँ कभी और कही एकक्षेत्रीय रहती 
है, और कही बहुक्षेत्रीय। उन मे वैज्ञानिक तरीके से कार्य करने की ऐसी घाराएँ 
वना ली जाती हैं कि जिस से निदिष्ट कार्य निश्चित समय के भीतर पूर्ण हो जाय। 
इन योजवाजओं के कार्यक्रम से आवश्यकतानुमार बीच-वीच में कमी-वेशी भी कर 
ली जाती यदि निश्चित भवघि के भीतर निर्दिप्ट काम पूरा नही हो पाता, 
तो उसे आगामी योजना के समय पूरा कर डालने का प्रेग्राम वदाया जाता है। भवि: 

प्य-विषयक होने के कारण यद्यपि वे पुर्ण निश्चयात्मक तो नही कही जा सकती, 
तथापि उनके अनुवालन से कार्य की सफलता वहुत कुछ सुगम और भेसदिग्ध हो 
जाती हैं। इन यजनाओं का ही कारण है कि बाज हम थोड़े से ही काल में पिछडे 
हुए गेंवाल रूस को अगगण्य समय श्रेणी के देशो मे गिनने लगे हैं। इन्ही के कारण 
उसने अपने समाज का इतना अधिक आधिकोत्यान कर लिया है कि वह अमेरिका, 
इग्लैंड आदि प्रयम श्रेणी की शक्तियों का मुकाविछा करने के लिये डटा रहता है। 





इ३ (कफ) पा, 00 45-2-5, 9 5 (क्रपणल प्रद्वपेल्ते "एक्स 
ब्यत शिवा) 


सावस और गा।धो की आर्थिक योजनाएँ ४४३ 


वत्तंमान सामाजिक-आर्थिक योजनाओं में आज जो पारिभाषिक और वैज्ञा- 
निक नवीनता (7'ढकऋणतठ्ह्टाब्यो क्वापे $लल्ापी2 ]ए०४०४५) दिखाई देती है, 
उस का श्रेय, हमारी समझ मे, रूस ही को है। वहाँ एक आई० व्ही० मिच्यूरिन 
( ए #/ए7ट्ाफाण) नाम का एक बडा भारी पदार्य-विज्ञानी हो गया है। उसने 
इस वात का आविष्कार किया कि मनुष्य उचित योजना (एॉथआ77४) के हारा 
पौधों की पारस्परिक गति को अथवा प्राकृतिक नस्ल को बदल कर एक नई उन्नत 
नस्ल बहुत जल्दी अपने लाभार्थ तैयार कर सकता है। इस आविष्कार से मनुष्य की 
यह घारणा हो गई कि उस मे प्रकृति को भी परिवर्तन कर डालने की शक्ति है। वह 
यदि चाहे तो मनुष्य-समाज के लाभाथ प्रकृति को तवदील कर सकता है। इसी- 
लिये मिच्यूरिन का कहना हे कि हम प्रकृति के अनुग्रहो के लिये ठहर नही सकते, 
हमे तो उन्हे उससे छीन लेता चाहिये” (“४८ <द्याप्रण: छक्ष६ 607 क्‍8ए०७७ #0 
पिननप्रार , श९ प्राए४ जाल पाटण 707 प्रा”) ४ इस आविष्कार ने रूसी 
समाजवादियो की अन्नोत्पादन-क्रिया को बहुत उन्नत किया, और अन्त में उसी के 
आधार पर उन्होने इस' नियम का निर्घारण किया कि “समाजवादी समाज अपने 
जाप उन्नत नही होता। वह उन्नत होता है, आथिक आयोजित उन्नति के आधार 
पर (०0 प6 92४88 ०0६ ७ एथ्ागरव्ते वे्एथे०एप्नघ७7४ ० €४०००००श४८०४)--बह्‌ 
उन्नत होता है उस समय, जब सामाजिक उत्पादन की वृद्धि के लिये एवं सामा- 
जिक जीवन की व्यवस्था के हेतु चिश्षान का आयोजित (०77८०) प्रयोग किया 
जाय |” इससे यह प्रकट हो जाता है कि मिन्यूरिन ने डारविन के 'निश्चेष्ट 
प्राकृतिक विकासवाद' को मानृपिक रचनात्मक कार्यक्रम के रूप में सचेेष्ट बना 
दिया है, अर्थात्‌ अब भनुष्य प्राकृतिक विकास को अपने वुद्धि-वल के द्वारा सुचारु रूप 
से जल्दी-जल्दी प्रत्यक्ष कर सकता है। जब मिच्यूरित ने यह घोषणा की कि मनुष्य 
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ड्डड मादसे गौर गाधी फा साम्यदशेन 


प्रकृति से छीन लेने का बल रखता है, तो ईश्वरवादी एवं प्रकृति के अव-भक्त 
दकियानूसो ने उसे भला-बुरा कहना शुरू किया, जैसा कि प्राय हर क्रातिकारी 
आविप्कार के समय हुआ करता है , परतु छेनिन, स्टालिन आदि माव्सवादियों ने 
उसके सिद्धात से जो छाम् उठाया वह्‌ आज ससार की दृष्टि मे प्रत्यक्ष दिखाई दे 
रहा है। उसी की वदौलत रूस ने आथिक आयोजनाओं का वैज्ञानिक विधि 
मे प्रयोग किया, जिस के फल-स्वरूप उस की आथिक स्थिति इतने उच्च-स्त॒र की 
हो गई कि अन्य देशो ने उस का अनुकरण करना प्रारभ कर दिया। 

हिन्दुस्तान की राज्य-सरकार ने भी, स्वततन्न होने के पाँच साल बाद, अमी 
हाल ही में पहले-पहल एक 'पचवर्षीय-योजना' की घोषणा की है। उसका ध्येय 
है कि आगामी पाँच वर्षो में हिन्दुस्थान मे कृषि, नि शुल्क अनिवार्य शिक्षा, याता- 
यात, बारोग्य, निवास-गृह तथा अन्य सामाजिक कल्याण-सवश्ली कार्यक्रम इस 
दृष्टि से चलाया जायगा कि बहू भविष्य में किये जाने वाले उन्नत उत्पादन के लिये 
उत्तम भावार वन सके। यद्यपि गावीजी के सर्वोदिय” प्रोग्राम के अनुयायियों की 
दृष्टि मे इस पचवर्षीय योजना मे त्रुटियाँ है, तयापि हिन्दुस्तान सरकार का दावा 
है कि इस योजना मे राज्यत्व को नही, व्यक्तित्व को प्रधानता दी जाने के लिये 
कार्य-क्रम निश्चित किया गया है। जो राज्य समस्त कार्यो को अपने अधिकार में 
रख कर ममाजोन्नति करने की वात करता है, वह सर्वाधिकारी राज्य (0थ0- 
पध2॥ 5:5८) कहलाता है, और जो समाज-कल्याण की दृष्टि से कार्य-सचालन 
को केवल नीति को अपने अधिकार में रखता है एवं कार्य करने मे जनता को 
स्वतन्त्रता देता तथा उन के व्यक्तिगत कार्यों मे सहायक वनता है, वह कल्याण 
कारी राज्य (छ्रढं०८ ४४६०) कहलाता है। इस प्रकार राज्य-मेद को वता कर 
हिन्द सरकार ने अपनी योजना तैयार की है और जन-स्वातश््य तथा विकेद्धीकरण 
की ओर लक्ष्य रखा है। पाठकों को समझना चाहिये कि रूस अथवा अन्य 
साम्यवादी कहलाने वाले मार्क्सवादी देशो की योजनाओो और हिन्दुस्तान की इस 
याजना मे यही मुख्य भेद है। यद्यपि गाधीमत के दृष्टि-कोण से उसमे वहुत कुछ 
समोवन की आवश्यकता है, जैसा कि श्री विनोवा भावे ने कहा था, तथापि राज्य- 
सरकार की ओर से जो आश्वासन दिया गया है और जो कार्य-क्रम जिस तरह 
भाषा-वद्ध किया है, उन्हें देखते हुए अमी यह कहा जा सकता है कि वह अन्य सर्वाधि- 
कारी राज्यों की योजनामो की अपेक्षा जन-स्वातत्य की (0600०८०४०ए) की 
मोर वहुत कुछ भागे वढी हुई है। यो तो जनतज- के सच्चे समीक्षक और प्रेमियों 
के मन मे सन्देह उत्पन्न हो रहा हैं कि जन-स्वातश्य की अर्यनीति और भायोजित 
समाज ([रर8णा०त 5००८५) को बयेनीति मे भेद अवश्य रहेगा, भले ही राज्य 


सावस और गाघी की आर्थिक योजनाएँ डडप्‌ 


उसके समर्थन में अपनी सफाई दे। अमी १० जनवरी सन्‌ १९५३ की ही वात 
है कि श्री डाक्टर जान मथाई ने गुजरात कालेज, अहमदाबाद मे भाषण देते समय 
कहा था कि “यदि अनुभव स्ले कोई निर्देश मिल सकता है और प्रत्यक्ष परिणामों 
को देख कर कोई अन्तिम निर्णय निकाह जा सकता है, तो जनतत्र और आयोजना 
(अर्थात्‌ आयोजित समाज (?]29४०८० $००८०१) के वीच होने वाली मूठभेड 
(०००१८४) को रोकना वडा 'कठिन है, और हम, चाहे अथवा न चाहे, एक ऐसे 
काल मे प्रविष्ट होंगे, जहाँ बाह्य ,नियत्रण (८०००००१७) उत्तरोत्तर बढता जायगा। 
एवं व्यक्तिगत निर्धारण (77780ए८) तथा उत्तरदायित्त्वत (&9णाग्रौॉआ) 
उत्तरोत्तर घटता जायगा।”४ (क्व) कुछ भी हो, अभी एकाएक कुछ निर्णय कर 
'बैंठना न्यायसगत प्रतीत नहीं होता। उसका सच्चा निर्णय भविष्य का जन-मत' 
ही उस समय कर सकने योग्य होगा, जव वह यह देख लेगा कि वह व्यावहारिक 
क्षेत्र मे आ उतरने पर कौन से गुल खिलाती है। 





६६ (क), वि०८ 75४ ]०णए्ााशे, 2--953. 


भाग (व) 


गाँधी की आर्थिक योजनाएँ 


गाँघी फे मूछ सिद्धान्तों फा पुन स्मरण 


इस अव्याय के प्रारम्भ में जिस प्रजार हमने मार्क्स के मूल-सिद्धातो का पुत्र - 
स्मण्ण किया था, उसी तरह गाँपी के मूल मिद्धातो पो हमे फिर से स्मरण कर लेना 
चाहिये, जिस से उन की व्यावहारिक योजनाओं को हम ठीक तरर से समझ सकें। 
वे ये हैं--- 

(१) “जग भला ता आप भला” यह गाँपी वा सब से प्रयम मूल सिद्धात 
है। यह उस निम्नवम “बाप न तो जग भला” सिद्धान का विलयुल उत्टा है। 
इस निम्नतम नियम को पार करने वे! छिये ठागो से बहुप बक भडठाई का नियम 
खोज निकाला, जिस के अनुसार “अधिऊ-से-नधिफ जनसरया का अधिक-से-अधिक 
छाम” करना श्रेयस्कर माना गया। उस नसिद्वात के जाबार पर जब सारा समार 
वत रहा था, तव गाँवों ने सार्वजनिक मलाई की दृष्दि से अपने उक्त सिदात “जग 
भला ता आप मल का प्रचार क्या, जो प्राचीन काल से सस्दृत-साहित्य में “सर्व- 
भूवहितेयुरता ” आदि पदों के द्वारा विस्यात घा। जिस मनुष्य की यह घारणा 
रहती है कि सपार का हर व्यक्ति भा या सु्री रहे, उस का अथफऊ प्रयत्न भी यही 
“हता है कि सब को सुप्री बनाने के साथन जुटाये जाये। इसीलिये गाँपी ने सव की 
उम्नत स्थिति मे पहुंचाने वाली युक्त ढूँढी, जिस का नाम उन्होंने 'सर्वोदिय योजना' 
रया। इस सवर्दिय' छब्द में सर्व-जन के सर्वागीण उदय का भाव निहित है, जिस के 
अतर्गत राजनैतिक, आयिक, सामाजिक और धामिक चारो अगो का समावेण हो 
जाता है। यह 'सर्वोदिय' झब्द रसक्रिन की पुस्तक के घीरपक “अन दू दी लास्ट 
(ए7(० ५० 7.280 का अनुवाद है, क्यो कि 'अन टू दी छास्ट' का अर्थ होता 
टै-वह छाम, जो अतिम व्यवित बर्यात्‌ सव तक पहुंच सके। 

(२) उपरोक्त सिद्धात को व्यावहारिक क्षेत्र मे कार्यान्त करने के लिये 
गाँवी का दूसरा सिद्धात है “वसुधैव कुटुम्वकम्‌ अर्यात्‌ ससार का सारा जन-समुदाय 
ही एक कुटुम् है। गाँवी की सामाजिक व्यवस्थाओं को, जिन मे आधिक योजनाएँ 
भी भामिल हैं, समझ्नने के लिये पाठकों को भारतीय हिन्दू सयुकत कुदुम्व का 


गाँधी की आाथिक योजनाएं डे४ड७ 


ज्ञान होता आवश्यक है। यदि हिन्दु-कुटुम्ब की आदर्श जीवनचर्या का ज्ञान हो, 
तो गाँधी के व्यवहार-क्षेत्रीय समी सिद्धात सरलता से समझ में आ जाते है, जैसा 
कि जब हम आगे देखेंगे। 

(३) गाँघी का तीसरा सिद्धात है स्वदेशी” । स्वदेशी', उन के शब्दों मे चह्‌ 
भावना है, जो हमे अपनी आसपास की परिस्थितियों का उपयोग करने एवं उन की 
सेवा करने की प्रेरणा देती है, इसलिये स्वदेशी भावना वारा अपनी परवर्त्ती स्थि- 
तियो में हो रह कर उनके दुषणों का--यदि उनमे कोई है तो-निराकरण करता 
है। उसे यह भला नही छगता कि चह इस देश की या उस देश की, इस घमम की या 
उस घम की नकल करता हुआ तृपित मृग के समान मृग-जल के मोह मे इधर-उधर 
मठकत्ता हुआ समय नष्ट करता फिरे। इसी भावना से प्रेरित होने के कारण, हमारी 
समझ मे, माक्‍्स ने भी, अन्यान्य महापुरुषों के समान, यह आदेश दिया है कि हर 
स्थान में वहाँ की परिस्थितियों के अनुकूल कार्य किया जाय। इसी सबव से उस 
हाजिर-जवाब, समाजवादी जार्ज वर्नाड शा ने किसी प्रश्नकर्त्ता के उत्तर मे, मुझे 
स्मरण हे, एक वार यह कहा था कि गाँधी जो कुछ कर रहे है, वह सब उन के देश 
के अनुकूल और उचित है। यही कारण है कि गाँधी ने अपने पूर्वजों ही के धर्म मे, 
पूर्वजों ही के कौटुम्बिक जीवन में कल्याण का मार्ग पाया। 

(४) स्व॒राज्य था स्वावरूम्बन उन का चौथा सिद्धात है। इस सिद्धात में 
नैतिकता की दृष्टि से आत्म-नियत्रण और व्यावहारिक जीवन की दृष्टि से अपने 
पैर पर खडे होने की शक्ति का अथ निहित है। आगे चल कर हम देखेगे कि माफ्स- 
वाद में इन दोनो वातों की कमी ही नही है , वरन्‌ अवहेलना की गई है। 

, आदर हिन्दू-कुटुम्ब के प्रधान लक्षण--हम अमी यह कह चुके है कि भारतीय 
सयुक्त हिंदू कुदुम्ब की आदर्श जीवनचर्या का ज्ञान हो जाने पर गाँधी की व्याव- 
हारिक नीति का समझना आसान हो जायगा , इसलिये हमे सक्षिप्तत आदर 
हिन्दू-कुटुम्व के निम्न प्रमुस लक्षणों पर दृष्टिपात करना आवश्यक है। 

(१) बृहत्‌ रूप--पाइचात्य सम्यता के प्रभाव के कारण आजकल क्ुंदुस्ब 
का अथे इतना सकुचित हो गया हैं कि जब कभी कोई यह कहता हे कि भाजकल 

-मैं घर में अकेला हूं, मेरे फेमिली-सेम्व्स (कुटुम्वी) बाहर गये हुए है तो उस का 
अर्थ यह समझा जाता है कि मेरी पत्नी घर पर नही है।' बहुत हुआ तो पति-पत्नी 
के साथ उन की अप्रौढ सनन्‍्तान को भी कुटुम्ब शब्द के अन्तर्गत गिन लेते है, जैसा कि 
हम माक्सवाद के विवेचन के समय कह जाये हैं, परन्तु हिंदू कुटुम्ब प्रपितामह- 
पितामह-पिता तथा उनकी पत्नियाँ, पुत्र-नाती-पोते' तथा उनकी पत्नियाँ, अवि- 
वाहित पुत्रियाँ, अविवाहित बहनें ओर वुमाएँ, काका-बावा तथा उन की संतान 
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व पत्लियाँ इत्यादि अनेक सउस्यों का एक विस्तृत समृह होता है। इस विस्तृत 
समूह में रहने याले सदस्य को अन्य छोदे-चरे सहाय-भपहाव सदस्यों की भीड- 
भडवका का बरदाइत काने का अम्याप पड जाता है , अत यह वुद॒म्बन्प्रया उसे 
सहिष्णुता, घाति और प्रेम का पाठ पड़ाती है, जिए या ध्यावहारिक अनुभव होता 
उन लोगो के लिये अत्यन्त आयध्यफ है, जा बेकते फिरते हैं कि छोव-सप्रद हो, 
राष्ट्री या एकीकरण हो, ससार में भाईचारा हो, इत्पादि। 

(२) साम्पत्तिक ऐक्य--इस उदुस्ब-्धया का आधार रहता है प्रेम, कौर 
उस प्रेम शो अधिव-से-प्धिक काल तक बनाये रयोे पे! छिये असहयोग फा प्रयोग 
किया जाता है, बड़ या जबरदस्ती का नही, यह एम किसी पूर्वाध्याम में कह 
आये हैं। इस या परिणाम यर हीता है थि उुदुम्ध के समस्त सदस्यों की कमाई की 
सम्पत्ति एकत्र रहती है। जय किसी सदस्य का विसी दुसरे सदस्य से बच्चो या पतलियाँ 
पर से मन-मुटाव हा जाता है, ता बुछ लोगी का रहना (एप्डापंला८्ट) या भोजन 
(गाल्ठगा?ह) या दोगो लेलग-मलग हो जाते हैं, परन्तु सम्पत्ति तथा कमाई 
फिर भी भामछात मे रही जाती है। इतने पर भी यदि कोई अपनी सम्पत्ति फा भाग 
लेकर अलग रहना चाहे, तो उसे एस हेतु अपनी इच्छा-मात्र प्रकट कर देनी पडती 
है--वल प्रयोग को कोई आवश्यकता नद्दी। वटवारे की इच्छा-मात्र प्रकट कर 
देने में उस का जी कुछ भाग सम्पनि में शास्तरानुस्गर होता है, वह उसे मिल जाता 
है। गरण यह कि इस कौटुम्यिक जीवन को झायम रपने वाले प्रेम का उल्धन 
अत-अत तक वलात्कार से न होने पाये, इस दृष्टि से शास्त्रकारों ने नियम बनाये 
हैं। एम प्रया के साम्पत्तिक एऐव्य ही में गाँधी की अय॑ नैतिक दो प्रधान योजनाएँ 
अन्तनिहित हैं--एक निश्षिप्त, अथवा धरोहर या थाती (४७0 वाली योजना 
ओऔर दुमरी उदर-पापी श्रम (८४०-४४००७४) वाली योजना। 

(३) शासन-सेदा का योग---हिन्दू-डुटुम्व मे जो सब से सयाना होता है, वही 
कुदुम्व का मुखिया होता है। उसी पर कौटुम्विक ऐक्य बनाये रखना का उत्तर- 
दायित्व रहता है। उसे यदि शासन करने का अधिकार होता है, तो उस का कर्तव्य 
भा यह होता है कि वह कुदुस्व के सभी सदस्यों का ययाप्रकार से पालन-सोपण 
भौर सरक्षण करे। सम्पत्ति या सजाने का यदि वह मालिक होता है, भों उस का 
सावेदार रखवाला और उस का समुचित रूप से उपभोग फरने वाला सेवक भी 
वही होता है। पारस्परिक प्रेम-चन्चन के कारण आयु के अनुसार एक सदस्य दूसरे 
पर अनुभासन करता, एक दूसरे की आज्ञा का पालन करता त्या एक हुसरे की सहा- 
यता करता रहता है। इस तह इस प्रया मे प्रेम पर आधारित शासन और सेवा, 
अधिकार और कत्तंब्य के योग का वह समुचित अनुमव होता है, जिस की आवश्यकता 


साक्से और गाधी फी आर्थिक योजनाएँ डडए. 


हर साम्पवादी या समाजवादी को पडती है। महान्‌ सिद्धाती भी भनुभव-शून्य 
होने के कारग व्यावहारिक क्षेत्र मे फिसल कर गड़ढे मे पड जाता है। 

(४) सयुकत उत्पादव (00ॉ6८४ए८ ए00प८००॥)--पमाजवाद और 
साम्यवाद को उत्पादन-पद्धति में पूँजीवादी उत्पादन (एशएाश्राडध० 
77०4०८४००) के स्थान पर सहकारी-उत्पादन ((0००६एथए९ 970006 ६09) , 
सयुकत उत्पादन ((एणाी८टाए८० .7०0०८ए०घ) को मान्यता दी जाती है, 
यह आप को विदित होगा। सहकारी उत्पादन में व्यक्तिगत-स्वा मित्व का भाव 
नही मिट पाता। अनेक लोगो के सहयोग की भावना उस भे रहती हे , इसलिये 
उसमे साम्पवादी पद्धति नहीं कह सकते, परल्तु जब अनेक का भाव मिट कर 
अमभेद रूप से ऐक्य का भाव आ जाय, अर्यात्‌ जब समस्त उत्पादक अमभेद 
रूप से उत्पादन करने मे जुट जाये, तव सयुक्त उत्पादन की स्थिति आती है। 
सतुक्त-उत्पादन की स्थिति ही, हमारी समझ में, साम्यवादी पद्धति कहलाई 
जाने योग्य हो सकती है, हालाँ क्रि अर्यशास्त्रियों ने सयुक्त समाजवादी उन 
लोगो से कहा है, जो केवछ उत्पादन के साधनों से ही व्यक्तिगत स्वामित्व का 
भाव उडा देना चाहते हे ।" अर्यंशारित्रयों ने भले ही उस को सीमित रूप दिया हैं।, 
पर उस का पूर्ण छप हिन्दू-कुठुम्पी उद्योगों में दिसाई देता है, जहाँ न केवल उत्पादन 
के साधनों पर , चल्कि समस्त उपज पर भी अभेद रूप से साम्पत्तिक व्यक्तित्व का 
अभाव रहता है। इप का महत्त्व ग्राम-निवासी उन हिन्दृ-कुटुम्वों मे विशेष रूप 
में दिधाई देता है, जिन का घवा कृषि करना है। यदि समुकत-कृषि (00०6०४ए० 
फब्ण्णापष्ठ) का जीता-जागता अनुभव प्राप्त करना हो, तो किसी गाँव में किसी 
कृपक हिन्दू-कुटुम्ब को देख आइये। 

(५) शक्त्यनुसार उत्पादन और आवश्यकतानुसार वितरण--हिंन्दू-कृटुम्न 
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का हर व्यवित आती शातित भर प्रवन कर ऐ नयच्पित्ति काना ऐ और जिप सदस्य 
का जितनी जावश्यकता पड़ती है, उत़ती ही उप की पूनि की जाती है। किय को 
कितनी आवश्यवत्ा है। इप झा अय यर नरी छि उसे मुँह-माँगे हु” चीज दी जाती 
है, वरन्‌ घर की आयिक स्थिति, सदस्य की स्थिति जादि देश कर जीवा-सयधी 
जहरतें पूरी की माती हैं। यह यही अनिम ह्पिति है, जिस पर साम्यवाद पहुँचना 
चाहता है। 

गाँधो की आापिस योजनाओं सबधो भुमिका--झय एम गाँदी की आयिक 
याजनाजा पर वियार बरेंगे और ययाएँगे कि थे किम प्रवार हि्दुनकौटुम्बिक- 
जायन एवं हिन्युस्वान है प्रातीन ग्राम-साम्य (६)४8९-००शाग्रणाहए) परे 
आपारित हैं, उन में कि दर॒ट स्वायलम्बन झा पाठ विद्यमान है, थे क्रिस विधि 
से सर्वोर्य करना चाहसी हैं, जौए वे फिप तरीके से वियेद्धीकरण बर के एक-एक 
जआादमो को उत्माएन के फाय में जुटाना आपर्यक पमतती है। माक्स के समान 
पाँवी भी वत्तंमानकाठीन आर्थिक पद्धति थे आपवुष्ट थे। वे भी यह जानते 
ये कि एक ओर पृ वीपति पौयाहर उठते है, ता दूसरी योर मजदूर-वर्ग बेकारी 
बोए फाकाकती में गत्त एं, इसलिये वे भी चाहते थे कि एक ओर पूंजीपतित्व 
का और दूसरी थोर पेकारी जोर भुगमरी का पात्मा हा जाय , परल्तु उन्होंने 
यह नहों चाहा कि समाज द्वियर्गीय बने जार बलात्कारी दर्ध-पुद्ध ठिऐ, क्यों कि 
नठात्कारों दर्द-युद्ध महानारत के समान समाज के लिये अटितकर होगा। एंस- 
डिये उन्हाने तु नुआई अथवा रजोयादी सम्पत्ति के स्थान में निश्षिप्त सम्पत्ति 
(7फा 709०४) का आर पतनिक-श्रम (७०९० ४9०७) के स्थान 
में उदस्‍्योपण-प्रम (9८४० ॥49000 का सिद्दात जनता के मसम्मुय्र सया। 
यदि इत दोतो सिद्धातों का व्यावहारिक उपयाग हो गया, तो गाँघी वे मतानुसार, 
समाज में राम-राज्य की स्थापना हो जायगी। “राम! बहने से हमे दशरथ के पुत् 
ऐतिहापिक राम को याद आ जाती है, जिन की ठोफप्रियदा जगन्‌-प्रसिद्र है, परतु 
गाँवी का राम ऐतिहासिक 'रम' मे सीमित नहीं है। जिन्हे भब्द-ज्ञान है अथवा 
बाणा के व्यापार का बोध है, वे जानते हैं कि 'राम' बबद की रकार और मकार 
दोनो में सुब-याति का जनुमव करा देने की शक्ति है। यदि हम इसे समझाने लगें, 
तो विषपयातर ही जायगा , इसलिये इस सयप्र मे गाँधीजी के कयन को ही उद्वृत 
कर देना पर्याप्त होगा। उन्होंत्रे लिखा है कि “जब कभी मेरे राम नाम कहने पर 
कोई ऐतराज करता है, तो मु हेसी आ जाती है मेरा राम, हमारा प्राथ- 
नोय राम, दशरव-पुत्र ऐतिहासिक राम नही है, जो अयोध्या का राजा था। वह 
सनातन है, अजन्मा है, अद्वितीय है। उस के अनन्त नाम है और हम उस का स्मरण 
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उसी नाम से करते है, जिस से हम चिर-परिचित है!” “गाॉंघों का राम वही 
सपत्‌ है, जो सर्वोपरि विद्वव्यापी है।४ इसलिये, गॉधी-मत मे राभ-राज्य एक आदर 
राज्यव्यवस्था, अर्यात्‌ समाज-व्यवस्था का नाम है, जिसमे हरेक व्यक्ति एक समान 
स्ववत्र॒ता-पूर्वंक सुख-भोगी होकर रहता है। उसी को जनता-जनादेन का राज्य 
कहते है--वही सच्चा स्वराज्य या प्रजाताधिक राज्य कहलाता है। उसी की 
स्थापना के लिये कहते-कहते गाँघी स्वगंधाम चले गये और मपने देशवासियो को सचेत 
कर गये कि कही वे स्वय ही गौरवर्ण वालो की दुषित पद्धति को न अपना बैठे। 
“मेरे लिये”, गाँवी का कहना है, 'स्वराज्य का अर्थ होता है, अपने निम्न-से-निम्न 
देश-बन्बुओ को मुक्ति (स्वतंत्रता) मिल्लना।”" उन की दुष्टि में 'हिन्द-स्वराज्य 
का यह मतलब है कि अधिकार माखिरकार किसानो और श्रमिको के हाथ मे 
पहुँच जाय, केवल यह नही कि वह गौरवर्णीय नौकरशाही (9ए7८४ए८४००) के हाथ 
से निकल कर श्यामवर्णीय नौकरशाही के हाथ मे दे दिया जाय।”" यही वात 
तो माक्संवादी भी चाहता है, पर वह यह नही मानता कि श्रमिक केवल पेट भर 
भोजन पाकर शात्त रहे, और सम्पत्तिवान्‌ अपनी सम्पत्ति को जनता की धरोहर 
समग्केर जनता के लछाभाथ्थ खर्च करे) ये दोनों बाते, विशेष कर घरोहर वाली वात 
माक्‍्सेवादियो की दृष्टि मे हास्यास्पद प्रतीत होती हे, और उन की कडी आलोचना 
का विषय वन गई है। उन्हे यह असम्भव मालूम पडता है कि कभी भी कोई मनुष्य 
अपनी सम्पत्ति को अपने मन से दुसरों की घरोहर समझें। जो लोग इस प्रकार की 
आफ करते है, उन की शका-समावान के लिये उन की दृष्टि हम सव से पहले मार्क्स 
के उस तर्क की ओर आकर्षित कर देना चाहते है, जो वह अपने आछोचको के 
सम्मुख पेश करता था। उस का कहना था कि ऐतिहासिक गति से यह सिद्ध होता 
हैं कि पद्धतियाँ परिवर्तनशील हे---आज जो नवीन होने के कारण आश्चर्यजनक 
और अप्तम्भव मालूम पडती है, वही ऐतिहासिक गति के भेंवर मे पड कर कछ 
होकर रहती है। इसके वाद जब हम, कुछ दुसरे आधार लेकर थोडे विस्तार से यह 
देवेगे कि गॉबीमत सम्पत्ति मर श्रम की मुठभेड को किस प्रकार सुलझाना चाहता 





६८ देखों 'हुरिजन, २८-४-४६ २-६-४६, २४-११-४६ या (नवजीवन 
अकादाल गृह, अहसदाबाद की पुस्तक “राम-नाम, पृष्ठ शड-१५) | ' 
६९५. ज् & छत्लागए् गज 'शगवबायाव एच्ातवीए, (पे के ) 9 29. 


छ०७. श०णाए्ट ग्रवा०, ॥, 502, लांच प्रा एणाणल्गे शेप्रौएषणणए 


 /शाद्वणा8 (उथातीया, ए 32 
७१ 597०८का5, एए 978-399, छाहए 27 ऐणे एफ, ४ 79 330, 


ड५२ भाव सौर गाघो फा साम्यररईन 


है। यह जानते के डिय्रे हमे यह देशना आयध्यवा टीगा कि गॉधीजी ने मिरल्षिप्त 
सम्पत्ति आर उदसखापी श्रम का निरूपण कैसा खिया हैं। 

निक्षिप्त सम्पत्ति अर्थात्‌ टस्ट-सम्पत्ति [पपाड। 009०7) ) प्य विरपणे--- 

'टस्ट' का परिनाथा इन्डियन दृस्ट ऐक्ट (ऐेक्ट ल० २ सत्‌ १८८०) में इस 

प्रका7 दी गई है--- 

“4 पलछत 8 का तंाएनचणा वणालपत्ते (6 गिर ०श्याणशफ रण 
छा०?थाए शापे द्ाहतए 0पप ठा 5 ०0्ीतेधार्एा2७0० 7 20 2९००८ 
&ए 6 0छग्रल, 0 वेटल॑ग्राष्प जात ब८९९००४८३ 79 गा, 0 गाढ एटा 
७६ 870॥60, 07 ७ शरश्ण्याक्ा जा।0 सीट ठ्याएा 

अवीत ट्रस्ट (निक्षत) उस कतत्य-्मा हा नाम हैं, जा सम्प्नि के स्वा- 
मिल्व के माय जुदा रद॒ता है, और जिस रा उत्पनि उस विश्यास पर निर्मर रहती 
हैं, जो (सम्पलि के) स्वामी मे, दुसरे के लाभ के हेतु, जबवा दुसरे के और स्वामी 
के छान के हेवु, न्यित किया जाता है, वा जिसे वह स्थार्मी स्वीकार कर छेत्ता है, 
अयवा जिस वह ऐलान करता और स्वीवार बार फरेता है।” 

यह ट्रस्ट! के कानसी परिभाषा है। इस में बहा सब बाते € जिन का समावेश 
गॉयाजा भा अपने ट्रस्ट' झब्द के जन्‍्तगत करते है, परन्तु गाँषी वे ट्रस्ट यब्द 
में दा विभिष्टताएँ धार हैं। एक तो यह है कि वे 'सम्पत्ति' पे! अन्तर्मन भौतिक 
द्रव्य (3वालणर्वों ऋध्थोि) मे! अतिरित बुद्धिकौघल अथवा आतरिक घक्निपा 
(४४००७ ) का भा समावेश फरते हू, जैसा कि तंत्वे हे धावय से विदित होता हैं+-- 
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अर्थातू--अब सचित्त द्रव्य, आातरिक गुण (3८०७) और आवश्यकतापूर्ति 
के दाद जा वे उस अतिरिवत कमाई के सवय में आदर्ण घरोहर का माव हो, 
तब गाँबीज। वे त्याग” घब्द का जय प्रकट होता है। 

दुसरी विधिप्टता यह है कि उबत कर्तंव्य-मार केवल प्रेममय सेवा-भाव से 
प्रेरित 6॥, न कि किसी अब्य स्वांसय लौकिक या पाउलौकिक कामना से । 

हम पहले चता चुके है कि मनुष्य की आतरिक गक्तियों या गुणों को प्राचीन 
काल से हे आर्यश्र्म-सास्तो में सपदा' या सम्पत्ति! सज्ञा दी गई है। इसलिये यदि 
हम से गॉबीमत के 'ट्रस्ट' राब्द की परिमाया करने को कहा जाय, ते! हम उस की 
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परिभाजा सक्षिप्तत इम तरह करेगे। जब साम्पत्तिक अधिकार में त्नधिकार 
और प्रेममयी सेवा का भाव या करत्तंव्य-भार हो तब, गाँधी के मतानुसार, दृस्ट 
बनता हे। 

मापप्तें ने भी इप आतरिक अयवा विशिष्ट गुणों को नही भुछाया। उस ने 
उन्हे श्रमिको की दृष्टि से देखा ओर कहा कि वे श्रम के विशिष्ट अग है, जैसा कि 
हम इनी जव्याय में कुठ पहले 'सरप्छत वेल्यू' अथवा मतिरिकक्‍त-मूल्य की विवेचना 
के समय कह भाये है। ! ; 

गाँघो जी मे टूस्ट-भावोत्पत्ति के कारण --ट्रस्ट की परिभाषा जानने के पश्चात्‌ 
यदि कोई यह पूछे कि गॉबीजी के मन में प्रचलित सामाजिक अर्थनीति को उलट 
देने वाला यह एक नवीन भाव कैसे उठा, तो हम यह कहेगे कि सम्भवत उस का 
एक कारण त। यह हो सकता हे कि गाँधीजी कानून के पड़ित (वैरिस्टर) थे, इस- 
लिये उन्हे ट्रस्ट-सबची बातो का ज्ञान था, उन्ही से सभवत वे प्रभावित हुए हो, 
परन्तु कानून एक प्रकार का वह दर्पण हे जिस मे समाज की प्रचलित विचार-धारा 
का दर्शव होता हे, इसलिये ट्रस्ट' की कप्तूनी परिभाषा से गॉधी को सतोष नही 
हो सकता था, क्यों कि वे प्रचलित विचार-घारा को ही वदलू कर दूसरी विचार- 
घारा का समस्त समाज मे बहाना चाहते थे। कानूनी ट्रस्ट मे प्रचलित लौकिक- 
पारलोकिक विचार-घारा से प्रेरित व्यक्ति-विशेष के भाव का निर्देश रहता है, 
इमलिये उप्त मे व्यक्त किया गया कत्तंव्य-भार स्वार्थ-प्रवान रहता है, भले ही वह 
स्वार्थ पारतौकिक हो या उच्च श्रेणी का। फिर कानून के द्वारा सचालित कार्यों 
के सम्पन्न होने मे भव जोर परवशता का हाथ रहता है , प्रेम, स्वधीनता, हर और 
उत्साह का नही, जो गॉवी-फिलासफी के सूत्रवार है। जत हमारी समझ मे गाँची- 
जी को हिन्दु-कौटुम्विक जीवन के अनुभव से ही इस का प्रोत्माहन मिला होगा। 
हिन्दू-कुटुम्व मे देखिये, किस उत्साह और प्रेम के साथ काम करने योग्य हर व्यक्ति 
अयनो-अपनी शारीरिक और वीद्धिक शक्ति के अनुसार, अपने-अपने काम मे, 
सुबह से शाम तक अथवा अन्य किसो उपयुक्त समय पर, मुस्तैदी और ईमानदारी 
के साथ जुटा रहता है, और यह सव इसलिये नहीं कि वह अपनी कमाई को आप 
खुद ही रखना चाहता है या कि उस का अधिकाश लेना चाहता है, वल्कि इसलिये 
कि उस का सारा कुदटुम्व उन्नत हो और सम्मान-पात्र बने, तथा उस के छोटे-बढे, 
लूले-अये, बालक-बूढे, वहन-भतीजी आदि, आदि उस की कमाई से छाभ उठाएँ 
ओर वह खुद भी केवल उत्तना लाभ उठाए, जितना अत्यन्त आवश्यक हो। इस 
प्रकार सब सदस्यों की कमाई एकत्र रखी जाती है और उस सव, का स्वार्म/ घर का 
मुखिया होता है, जिस पर सव का विश्वास रहता,है। यह मुखिया ,अपने अधिकार 
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का उत्तरदायित्व समयता है, एव कत्तंव्य-परायण “ह कर, विशग औौर विवेक मह्ति 
सब की इकट्डी कमाई का सरक्षण करता हुआ, जिस क। जितनी जरूरत होत॑; हैं 
उमके बनुमार, उस का वितरण करता है।" इस तरह शुदुम्त का हर व्यवित भीर 
मुखिया अपने का न केवछ मातिक द्रव्य का, वल्कि अपने-अपने विभिष्ट गृगो का 
भ। अंदुम्ब-हित के छिये निश्षणाविकारों (77७९७) जर्थात द्रस्टी समझ कर थम 
करता रहता है। उसे ने यह अपेक्षा रहती है कि काई इसरा सदस्य भावासा दे 
और न यह प्रठ/मन रहता है कि उसे किसी कम कमाने वाले सदस्य से अधिक पुर- 
स्कार मिले। मुखिया ही क्या, हर योग्य, वाहिग (7400) सदस्य का व्यवहार 
भी इसी तरह का हर निर्बल, अय्य, नावालिग (घाशा०) सदस्य के प्रति 
रहता है, इसलिये हम कहते है कि हिन्दू-कुटुम्व में जा आदध-ट्रम्ट।भिप का लक्षण 
विधमान है, वह बन्यत्र नढी। जब तक ससार इ्स भाद् को नहीं अपनाएया, 
अर्यात्‌ जब तक वयुया हिन्दू-कुटुम्बबत्‌ (वसुधेच उदम्बक) नहीं होगी, तय तक 
साम्प-समाज का होना स्वजवत्‌ ही रहेगा। इस्त प्रकार के कुटुम्तर को ही विनोवा 
मे ने, साम्य-यग का प्रतीक कहा है। “सम्प-योग”? में उन का कहना है, “सब की 
भानता बन्दर से होती है जैसा कि कुट॒म्व में होता है। वहाँ आत्मा बौर 
प्रेभ की समानता हती है। प्रेप और जात्मा एफ ही वस्तु है।”४ 

गाँव के मन में ट्रस्टीविप का भाव जागृत करने वाला तेरा कारण, हमारी 
परम मे, दानअया हो सकतो है। हर देश वा समाज में दान की प्रया प्र।चीन 
काल से चल्ली बाती है। इतिहास से पता चलता है कि दान देने की भावनाएं प्रच- 
लित जीवन-पदतिया के अनुकूछ रहा करती है, कौर इसलिये वे समवानुसार पी- 
वच्तित होती रहती है। प्राय यह देया गया है कि प्राय ९०-९५ प्रतिशत दाव 


कामना, जिश् भे कातति, नम्मान, उपाधि आदि सभी लोकिक वातें घामिल हैं। 
हपरा सवार होता हे, पारल्ीकिक आम की कामना, जैसे स्वयं पान की, पुनर्जन्म 
होने पर पुण्य-फछ मिलने को, मृत्यु होने पर तत्काल अथवा हुक्म सुनाने के दिन! 
(वंपवइव्घावा( 299) पर ईश्वर हारा पारितापकादि प्राप्त होने की भागा 
“>-+-....... 
७३ मुद्तिया भु्त सो चाहिये, खान-पान क्रो एक। 
पा्॑-पोस सकछ मँग, सहित विराग-विवेक। 
[ घुलसीकृत रामायण] 

' ७४. दँनिक नवभारत (जवरूपुर), ता० १८ जनवरी १९५२ मे पीलछी- 

भीत से दिया ईमा भावेजी का वक्‍तब्द। 
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लगाये रहना। स्वार्थंम्रयी इत कामनाओ से किया गया दान निम्न कौटि का होता 
है। उच्च कौटि का दान वह है, जो केवल कत्तंव्य समझ कर प्रेम्मय सेवाभाव से 
पात्र की दिया जाता हे, यह हम यया-स्थान वता चुके हैं। दान किसी भी भावना 
से दिया जाय, दानप्रया यह सिद्ध करती हे कि मनुष्य मे अपनी सम्पत्ति को दूसरों 
के लाभाय वितरण करने की इच्छा और क्षमता रहती हे, भले ही वह सीमित रूप 
मे प्रकट होती हो। इस दुष्टि से सम्पत्ति का स्वामी अपनी सम्पत्ति का द्वस्टी ही 
हुआ। जब मन्‌ प्य मे अपनी सम्पत्ति के कुछ अण को दूसरो के लाभार्थ देने की क्षमता 
रहती है, तब क्या यह सम्भव नही कि वह सम्यतानुकूल दानाश को इतना बढा दे 
कि शेपाण इतना ही रहे कि जो उसको यथोचित रूप से ज।वित रखने के लिये पर्याप्त 
हो। यदि काई भाक्स वादी यह ठटुठा करे कि गाँवी का द्रस्टीशिप का सिद्धात 
अव्यावहारिक है, ता हमे यही कहना पडेगा कि वह अपने गुरु मतवर्स के ऐतिहा- 
सिक डायलेक्टिक्स के सिद्धातत को ही ठुकरा देना चाहता हे। मरनृष्य में जो गुण 
आशिक रूप में रहता हे, वही व्यवहृत किया जाय, तो समय पाकर धीरे-घीरे उन्नत 
हो जाता है, और उस में शोध्न परिवत्तन लाने के लिये विश्येप प्रयत्न किये जायें, तो 
वह थोडे काल में ऋति-छूप होकर, प्रकट हो जाता है। माक्संवादी इस बात से 
इन्कार नही कर सकेगा। तब फिर यह क्यो कहा जाता है कि गाँघी की ट्रस्टीशिप 
वाली बात का समाज में व्यावहारिक प्रचार शीघ्र होना असभव हे। ऐसे शका- 
ग्रस्त छोगा को चाहिये कि वे किसी भी देश या समाज के किसी मी युग का इतिहास 
उठा कर देखे। उन्हे इस वात की पुष्टि मे ऐसे अनेक लोगो के प्रमाण मिलेगे, जिन्होंने 
अपने युग की प्रचलित विचार-धारा के अनुरूप अपनी सम्पत्ति का न केवल अल्पाश 
ही , वल्फि अधिकाश ओर सर्वाश भी दान दे डाला है। हिन्दुस्थान का ही उदाहरण 
ले लीजिये। किसी एक युग में साम्प्रदायिक मत के अनुसार स्वर्गादि की भावना 
से प्रेरित होकर मठ-मदिर-मसजिद आदि के लिये खुले हाथो दान दिया जाता था, 
तो किसी दूसरे युग मे जन-हित की भावना के कारण शिक्षालयों आदि के लिये दिया 
जाने ऊगा। कही पर घर्मशालाओ-सरायो पर खर्च किया गया, तो कही पर अस- 
हायो, या यात्री, साधुओं आदि को भोजन-वस्त्र वितरण के अभिप्राय से भोजन- 
वस्त्रागार खोले गये। जब समय ने पलटा खाया, तब पुण्य-मावनाओ ने सकुचित 
साम्प्रदायिक दायरे से, अथवा पारकौकिक स्वार्थ-क्षेत्र से उभरना और विस्तृत 
सार्वजनिक क्षेत्रो मे प्रवेश करना प्रारम्भ किया। फलत जमनालाल वजाज जैसे 
लोगो ने सत्याग्रह, खद्दर आदि के प्रचारार्थ प्राय सर्वस्व दे डाछा। इसी सार्वजनिक 
भावना से प्रेरित होकर गाँघी ने, और उन की मृत्यु के वाद बिनोवा माचे से सम्पत्ति- 
वानो के कान में यह मत्र फुँका हे कि तुम अपने आप को अपनी सम्पत्ति का द्रस्टी 
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समय, आर एाय में ये उतना ठी उपन टिपे बचा ना, /पया एीवाए से छिये आपब्यक 
है। बाफी से वेफारी जो भूयरूरी पे) विदाने थे 7ये दान दे टाठो, चार य? 
दान-यात्रा के हाव में याझ्लयारा पहना जिया जाय, पा स्टेट जायरा पाये शमी 
साउदनिक उस्था को इस टेलु जप झा दिया याय, जया शि तुस्टी मे झए बेपार 
और मुयमा बयाया है। विनोया भाव ४ बत्तमाव भूनान-प्रश् था प्रयाग दी 
उद्देग्य से किया या “हा है। उप एग लोड घुएद ने जपनी देश-ध्यापी जद्िताय 
पगन्यात्रा के समय भू-रान-यत्र में जा धरार्यपरता उत्तरास” परकस्‍्ता पाए हैं, 
उमसे ता बड़ी सिद्र दोदा है कि जिस छगन से पाउ्संबा् >पन रिसात्म प्राग्राम 
का नवा-यो वर्षों से चड़ाते जा “हे हु, उसता ही छा से गदि राॉवीयादी तह््सित्गण 
प्राग्राम को चलाने छप जाएँ तो नमाज म ट्रम्टी-शिप पति का अत्पनत भी घ यार्या- 
स्तित हो जाना कार्ट कठिंत बात नहीं ऐ। दिलाया्ज। का पहन्य तो यह है शिय 
अपन इस कार्य-क्रम ये दवा जनता में बह विचार-मप्णछ दया हे है जिस से मि 
स्टेट मम-माव से भूमि-पिहीनों मे नुम्नविताण को वाम आसानी से शर सके । 
यह है साम्प-्योप की दान-क्रिया, बर्यात्‌ उम्पत्ति-पिताण की पद्नि, जिस मे अनु- 
पार उम्पत्तिवान्‌ स्वयं अपनी सम्तत्ति व, प्रेल्वश नतरीयलेकार-मूपे व्यक्तियों 
मे हर्पपूर्वक बॉटने को अपना कर्त्तव्य समनमे ज्गता £ै। 
एक जौर कारण है, जिमे हम सप्प्रधान कहे, तो उपयुक्त ही होगा। वह 
है गाँती की धामिक प्रवृत्ति, उस का सत्‌-असत्‌ उम्दन्बी अपथा स्ब्वानसग्टि भसम्पक 
झान और आत्मानुगव। जेगत्‌ का उत्पादक्ष “य्या,, रर्ता, पर्त्ता और दुष्टा के नाम 
ते प्रस्थात है, न कि माउता के नार से। बह उत्तन करता है , उसल्ि समर्थ है। 
सम्य॑ अर्थात्‌ स्वामी हंते हुए भी वह अपनी उपन को हुई वस्तुओं को स्व्य न 
नाग करें हमटा को बयावत्‌ भोगने देता है। दुसरे उस की दस्तुओ के. भोवता हैं। 
इसी में उसे आनन्द मक ठता है भर उसौल्यि वह उन बन्तुआ को घारण किये रसता 
है, अत वह कर्ता, पर्ता और दृष्टा उपायियों से विमूपित हैं, न कि भोवता की 
उपाधिसे। येही(ह द्रम्टी के लक्षण। उन्हों से विभूपित होने के लिये प्रयत्त करना 
मनुष्य का कत्तंव्य है, क्यों कि वह अपने जता ईव्चर का प्रतिरुप है। ऐसे ही झोग 
मन्‌प्य-समाज में ईश्वरीय सृष्टि के समान साम्य की स्थापना मर कल्याणकारी 
सिद्ध हो सऊते ह | 


20 
ट्रल्ट-सिद्धात के प्रचार के लिये मअहिसात्मक साधन-- 


इस तरह हमे ज्ञात हो गया कि ट्रस्ट-पढ्धति का समाज में कायम करने के लिये 
गाँधी सम्मवत्त चार कारणों से प्रभावित हुए। वे चार हैं- - ट्रस्ट का कानूनी पारि- 
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मौर साथ-ही-साथ उन अपराधी कहे जाने वाले पूँजीपतियों के विचारों को भी 
बदलने की चेप्टाएँ करते जाओ। इधर विचार-परिवतेन की शिक्षा, उबर आत्मा- 
घरण का दृष्टान्त, यहाँ सिद्धान्त का प्रचार, वहाँ सिद्धान्त का आचार--जव गे 
दोनों कन्धे-से-फत्वा मिला कर समाज-क्षेत्र में विचरते दिखाई देंगे, तव पुज-पद्धंति 
के स्थान मे ट्स्ट-पद्धति का आ जाता निश्चय जानो, यह गावी का निदान है। गाधी 
का यह तात्पय नही कि केवल समझाने-बुझाने से, विनम्र प्राथंनाओ से अथवा व्यक्ति- 
गत इकके-दुक्‍्के आचारो से ही ट्रस्ट-्पद्धति का शीघ्र सर्वत्र प्रचार हो जायगा। 
यह तो उन का मूल तरीका हे ही , परन्तु इस के साथ ही उन्हे स्टेट की आवश्यक 
सहायता लेने मे भी कोई उजर नही है। यह सहायता ऐसे राज्य-कानून की हो 
जिस में हिंसा न हो, इसछिये इस अभिप्राय से कि समाज पुज-पद्धति के दुगुँणों मे 
दीर्प-काछ तक न उलझा रहे, गाघी ने यह स्वीकार किया कि यदि स्टेट साम्पत्तिक 
पुज-पद्धति को समाप्त कर देने मे योग देना चाहे, तो मृत्यु-कर, आय-कर अथवा अन्य 
ऐप्ते भारी कर लगाये, जिस से भविष्य में साम्पत्तिक-पुजत्व को वढने का अवकर्शि 
न मिलने पायें। इसी तरह, यदि स्टेट वारती-पन (76४४०) भौर मुफ्ती 
आय को मिटाने के लिये कोई नवीन कानून बनाये, तो भी कोई हानि नही, क्यों कि 
इस प्रकार के वुद्धि-गत कानून रोक के लिये होते है, इसछिये न उन में अन्याय ह्ठी 
हे और न हिसा--वे विनाशक नही, प्रतिवधक होते है। फिर भी गान्वीजी राज्य 
के हस्तक्षेव को अच्छा नहीं समझते। उन्हें तो अहिसात्मक साधनाएँ ही मान्य है! 
फ़िसी भी हालत मे वे उन कानूनों को सहन नही कर सकते, जिन के आधार पर किसी 
की न्यायपूर्ण प्राप्त की हुई जायदाद जब्त की जा सके ,क्यों कि वे अन्याय-पूर्ण मौर 
ट्सात्मक होते है। इसलिये, अब हम इस निर्णय पर पहुँच गये कि पुज-पद्धति के 
स्थान में टूस्ट-पद्धतति को कायम करना आवश्यक हे, और वह्‌ हिंसात्मक विधि से 
नही, अहिंसात्मक विधि से होता चाहिये। इस अहिसात्मक विधि मे भी अहिसात्मक 
अमहबोग राम-वाण जैसा अचूक होता है। यदि हिसात्मक सावनों का प्रयोग किया 
गया, तो गायी का कहना है,---' मनुष्य उन दिव्य शक्तियों को खो वैठेगा, जित के 
द्वारा उमे साम्पत्तिक संग्रह का हुनर मालूम रहता है। अहिसात्मक असहयाग हो 
एक ऐसा अचूक साधन हे, जो द्ृस्ट-पद्धति को छा सकता हे , क्यों कि समाज में 
धनवान विना गरीव के सहयोग के घन-सग्रह नही कर सकता ।*' 
टुस्ट-ध्यवस्था सबधो कुछ प्रध्व और गाँघी पर अर््धं-विल्ली हिंसा का आरोप-- 


“टृप्टीपन का मेरा सिद्धान्त”, गाबी का कथन है, “कोई फिसलने वाली चीज 
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साकसे और गाघी की जायिक पोजनाएंँ ४५९ 


नही है, और न वह कोई गा रखबचा ही है। मुझे विष्वास हैं कि वह अन्य और सिद्धान्तो 
के बाद तक जीवित रहेगा, (क्योकि) वह तत्त्वत्शेन औौर घममं के आधार पर स्थित 
है। यदि सम्पत्तिवानों ने अभी तक उस का अनुपाठन नही किया, तो उस से यह 
सिद्ध नही होता कि सिद्धान्त ही असत्य है, उस से तो घनवानों की कमजोरी ही सिद्ध 
होती है। अहिसा से मेल रखनेवाला अन्य दूसरा सिद्धान्त है ही नही ।/*' ट्रस्ट 
के कायम हो जाने पर ट्रस्ट-सम्पत्ति और द्रस्टी विषयक अनेक प्रश्न उठते है, जैसे 
टूल्टी का उत्तराधिकारी कौन हो सकेगा, ट्रस्टी को ट्स्ट का भार सेमालने के बदले 
में क्या मिलेगा, ट्रस्ट-सम्पत्ति को सुरक्षित रखी जाने के लिये क्या साधन हागे, 
स्टेट का कितना और किस प्रकार द्वस्ट-सम्वन्धी कार्यो मे हस्तक्षेप रहेगा, उत्यादि । 
ये वाते भविष्य की है। भविष्य की बातें भविष्य ही कह सकता है, क्यो कि भविष्य 
में न जाने क्या-क्या हो, फिर भी गाघी ने कुछ जावश्यक प्रश्नो पर सामान्य सूप से 
प्रकाण डाल दिया है। उन्होने कहा है कि (१) द्वस्टी के सिवाय जनता के और कोई 
उत्तराधिकारी नही,” दौर चूँ कि राज्य जन-प्रतिनिधि कहलाता है, इसलिये “ज्य 
ही, जब त्तक उस की स्थिति न मिट जाय, ट्रस्ट-सम्पत्ति को सम्हालनेवाला होगा। 
(२) ट्स्टी के ट्रस्ट का कार्य-भार सम्हालने की एदज मे स्टेट से कमीयन मिला 
फरेगा।” (३) ट्रस्टी द्गस्ट-सम्पत्ति की रक्षा अहिसात्मक तरीके से करेगा। वह 
उस का समर्पण किसी भी आकमणकारी को नही करेगा, भले ही उस की जान चली 
जाय। उस के दिल मे वदला लेने का माव कमी नहीं उठेगा।” (५) यदि द्रस्टी 
ट्रस्ट के कारोबार मे गफलत करे, तो स्टेट को अधिकार होगा कि ट्रस्ट-सम्पत्ति उस के 
अधिकार से ले छे। इस दृष्टि से यदि जमीदार या पूंजीपति ट्रस्टीशिप के आदणणे 
की अवलेहना करता पाया जाय और जनता की ओर से स्वतन्त्र प्रथल जपयष्त 
हो, तो स्टेट भिन्न-भिन्न प्रकार की जमोदारी प्रथाओ का यात्मा कर दे जौर मजदूरा 
के प्रतिनिधियों के साथ जनिवार्य केन्द्रित उत्पादन का स्वामित्व और प्रवध गहण 
करे।“ “सम्भव है, ऐसा करन में रठेट का अपहरण (जब्द) करने का क्रिया 
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४६० भार्क्स मोर याघी का साम्यदर्शन 


का आश्रय अत्यन्त धुल्म हिसा के साथ लेना पटे !! ” इस वाक्य को पढ कर बहुत 
सभव हें, वहुतरा के मन में थायी के शुद्ध अहिसात्मक भावाकाश में हिसा की काली 
रेखा प्रतीत होने लगे। श्री घवत ने इस सन्देह का निराकरण यह कह कर करना 
चाहा है कि “यद्यपि परिस्वितिया मे समानता छाने का जो कत्तेव्य स्टेट का है, 
उसको पूर्ति करने के लिये यावीजी ने स्टट को जव्त-क्रिया की अनुमति (८णा८९४- 
धणा) दे दी है, तयापि वह अनुमति आधे दिल से दी हुई प्रतीत होती है, क्यो कि वे 
राज्य के हस्तलेप में अविष्वास प्रकट करते हें और ट्रस्टीपन के तथा पग्राम्य- 
जनसमूड़ो (शा]88९ ८०गाधप्रा/&) अर्यात्‌ ग्राम्य-पचायतो जैसे छोटे-छोटे खटो 
की माछिकी के अधिकतर हिमायती है। थे व्यक्तिगत भालिकी मे सवधित हिसा को 
स्टेट का हिसा से कम हानिकारक मानते है।”* पज्तु हमे गाघी जैसे अटल भहिसा 
के पुजारी के हेतु यह रक्षणकारी उत्तर मिर्वल सौर फीका मालूम पढता है। गाघी 
जैस दृंढ निश्चयी के कार्ये-कोप मे अद्ें-हृदयी वातो को कोई स्थान प्राप्त नही हो 
भेका। उन के हृदय में दृढ़ निश्वय का वास रहता था, और यदि उस निश्चय 
ही में भूल पाई जाती, तावे खुले आम उस ने पीछे हट जाना श्रेयस्कर समझते थे। 
तब फिए कोई दूसरा ही कारण होना चाहिये, जिस ने उन्हे यह कहने के ल्यि वाध्य 
किया हा कि आवश्यकता होने पर स्टेट अत्यन्त पृ०म-हिसा के साथ जब्त-क्रिया को 
उपयोग मे छा सकती है। गाधी के उक्त कथन को, जिस में जब्त कर लेने की अनुमति 
दी गई है, वारीकी से पड, तो विदित होता है कि यह जव्म-क्रिया उस समय के लिये 
कही गई हैं, जब कि कोई जमीदार या पूंजीपति ट्रस्टीजिप के आदर्भ की अवहेलना 
करे। इनसे यह सिद्ध होता है कि जव किसी स्टेट मे जनमत के आधार पर ट्रस्टीथिप 
का कानून बना लिया गया हो और जब वह कानून इस तरह से मग किया गया हो 
कि ट्रम्टोथिप के जादण को ही घक्का पहुँचे, तव स्टेट जव्न-क्रिया का उपयोग कर 
सकता है। गज यह कि जब्त-क्रियरा जन-प्रिय राज्य-कानून को भन करने वाले 
के लिये उसी प्रकार दट-स्वरूप है, जिस प्रकार चोर, कातिल या अन्य राजाज्ञा भग 
करने वाले दड्ति किये जाते ह। इस जव्त-क्रिया का प्रयोग उस समय तक न हों 
सकेगा, जब तक द्रम्दोनिप का कानून न बनाया गया हो। योतों जहाँ तक गाबी 
जी का खुद का सवप है, वे हिसात्मक उपायो से चोरो, कातिलो आदि को भी दण्ड 
नही देना चाहते, और स्टेट को भी यही सलाह देते हैं, परन्तु जनमत ने जेव 
तक स्टेट को पूर्ण अहिसात्मक नही बना पाया है, तव तक यदि उसे प्रव्॒ के हेतु 
००  > 
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सावर्स और भावी को आाथिक योजनाएँ ४६३ 


मानवकि -शक्ति मानव-समाज की अप्रत्यक्ष सम्पत्ति होती है, जो कमेस्प होकर 
प्रत्यक्ष हो जाती है। जिस प्रकार मनुप्य को अपनी प्रत्यक्ष सम्पत्ति का ट्रस्टी वन कर 
रहना चाहिये, उसी प्रकार उसे अपनी अम्रत्यक्ष-सम्पत्ति-रूप गतरिक दावितयों 
का भी ट्रस्टी होना चाहिये। यदि आन्तरिक शक्तियों का उपयोग उसने ट्रस्टी समझ- 
कर नही किया, तो वाह्य सम्पत्ति का ट्रस्टी वनना सम्भव न हो सकेगा, क्यों कि बाह्म 
साम्पत्तिक-रूप उन्ही आन्तरिक शक्तियों का फलरूप रहता है। यथार्थ मे शक्ति 
एक है। वही हर मनुष्य में विद्यमान रहती है और वही भिन्न-भिन्न कर्मो या कर्म- 
फलो के रूप मे प्रकट होकर भिन्न-भिन्न प्रतीत होने लगती हे , इसलिये यदि समूची 
दृष्टि से इस शक्ति का वर्णन किया जाय, तो कह सकते हे कि यह वह शक्ित हे, 
जिस का स्वाभाविक गुण है, कर्म करने का, अथवा श्रम करने का , अत उसे हम 
श्रम-शक्ति कहे, तो उचित होगा। यह श्रम-शक्ति किसी मनुष्य मे किसी एक क्षेत्र 
मे, किसी एक अच्छे प्रकार से प्रकाशित हो उठती है, तो किसी दूसरे मे कुछ दूसरे 
प्रकार से असस्क्ृत रूप मे। श्रम-शविति के ज्वलत प्रकाण को बहुधा गुण या सद्गुण 
सजा दी जाती हे और इन गुणो से सम्पन्न मनुष्य को गुण-सम्पन्न कहते हू , इसलिये 
गाधी का यह निर्णय है कि मनुष्य अपनी श्रम-शक्ति का उपयोग उस का द्वस्टी ही 
वन कर किया करे, चाहे वह साधारण मजदूर की श्रम-णक्ति हो, या चतुर-प्रवीण 
इन्जीनियर की, चाहे वह भुखमरे या बेकार की हो, या पूंजीपति अथवा सलग्त 
कमंचारी की। जब मनुष्य अपनें-आप को अपनी श्रम-शक्ति का ट्रल्टी समझ कर 
उत्पादन करेगा, तव वह अपनी उत्पन्न की हुई वस्तुओं का केवल उतना है। माग अपने 
उपभोग में छायगा, जितना उसे आवश्यक है। शेष वचे भाग को वह जनता में वित- 
रण।र्थ छोड देगा। जव हर श्रमिक--हर मनुष्य श्रमिक ही होता है---अपने-आप को 
अम-शक्ति का द्गस्टी समझ कर काम करेगा, तव उस मे दूसरो के हेतु प्रेम-पूर्वक कर्म 
करने का उत्साह वढेगा गौर स्वार्य, छारूच, असत्य की प्रवृत्तिया घटती जाएँगी। 
परिणाम यह होगा कि उत्पादन की वृद्धि होगी और वितरण मे समता आने छगेगी। 
इसलिये गाधी का कथन है कि “श्रम और पूँजी दोनों आपस मे एक दूसरे के टूस्टी 
वन कर काम करे और दोनों उपभोगियो (००४००) के भी ट्रस्टी बने |” 


वैतनिक श्रम और उदर-पोषी श्रम मे भेद 


श्रमिक ट्रस्टी की भावना से प्रेरित होकर उत्पादन करे, यह वात तो, आप 
कहेगे, सही मान ली जा सकती है, पर सब से पहला और वडा प्रशन तो यह ह कि 
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डद््ट सादर्स और गावी का साम्यदर्शन 


बेकार या भुयषमरा या उपपेटा मजदूर कहाँ से इतनी शक्ति ला सकता है कि चह 
अपने गुजा-वसा के लिये पैदा कर ?े कौर जो अधिक वचे उसे हर्ष-पृर्वक समाज में 
विताण होने टे, इसल्यि वह कौन सा उपाय है, जिससे गाबी सव को मर-पेट भोजन 
और काम देने का ठायदा करते है। गावी की वह योजना है, सर्वोदिय फी, जिस की 
एक प्रवान पलक है--प्रामोदोग-सायना। इस सावना पर कहन के पूर्व हमे यह 
जानना जाइरा ह कि गायी के मत में श्रमन्शयित को कायम वनाये रजने के ल्पि 
उसे कीन-सी और जितनी सामग्री चाहिये औन उस का माक्स-मत से कया भेद है। 
हम पहने जान चुजे ह कि मार्क्स की लगाई थी वैेननिक-त्रम (७०४०-४४००७०) के 
दिये, जर्थात्‌ उन श्रमिकों के ल्यियों वेदन लेकर मजदूरी करते वे। जिस समय उसने 
प्रमिको का प्रग्त उठाया था, उस सम्य पश्चिम के सभी देनो में घन और प्रामीण 
उद्याता का अल हो चुजा था पीर मयोन-युग जा गया था, जिसके कारण लोगो के 
उप्रक्तिगत हाल-रोजयाः मिट चुके थे। भहरो में उद्योगों रा केन्द्रीकरण हो गया 
घा जार उसमे भी एण्कि होता जाता था। उद्योग हो क्या, व्यापार, पातावात के 
सायन आदि भी प्‌ जीपतिया के हाथ में और भूमि जमीदारों के हाथ मे थी। इस 
ताह सब जो से बतन पर चुजाजतर करने वाले मजदूरा की सच्या बढ़ नही था, 
सिन्ह समय-समय पर वेकारों का सामना करना पडता था, बौर बवहुच्रा अपपेटा 
रह कर ही वेल्न्जसा जुतनना पदता था। वेझारी होना आए पूरो मजदूरी न पाना, 
येद्दे बातें श्रमिकों के सतवव में वडो खटकनेवाली यी। माक्स को व खटकी। 
उसमे माउूम हुआ कि इसके ढोपी पूँजीपति जौ” भूमिपति हो हैं, क्यो कि वे ही कपने- 
अपने तरोकों द्वारा सत्र जतिरिकत मूल्ट को चाट जाते थे, गौर मजदूर को, मितना 
वह पैदा करता था, नही देते थे ; इसलिये मार्क के दिमाग में यह वात समाई 
कि मजदूर वेकार न रहने पग्व और उस का वेतन भी चह्वाया जाय । चेतन घब्द 
हो इस बात का दातक है कि एक मालिक है और दूसरा उस का नौकर---एक काम 
देनेवाला जी दूसय उस प काम व दाम दोनों के लिये आश्वित सहनेवाला । इससे 
यह स्वय-निद्ध है कि माकस ने परावरूम्ती श्रमिक को परावल्‍म्पी ही रखना चाहा 
है, वेतन वह भडे ही छूड-मिड कर वडवा छे। आयुनिक ट्रेड्यूनियत्स, श्रमिक्‍्लाघ 
आदि चाहे व एकदेयाप हों या सा्वदेशिक, सबके सब इस परावलम्पी श्षम को लपिक 
वेतन दिलाकर मुक्‍त्र ज़तने की सोचने रहते हैं। उन्हें यह ध्यान मे मही जाता कि 
परावलम्पो कदर नस मुक्त हो सकता है, वह तें। सदा मुंहताज हो बना सहेगा। 
लाज पूत्रीपति या मृमिउ्ति है ता कल दूसरा पति हा जाबगा भले हो आप 
उसे स्टेट आदि क्थि। सुन्दर नाम से पुक्ारने लय जावें। आधिकार इन लोगों 
का स्वैठट भा ते वहुसल्यक दल का सटा, ने हो वह श्रमिक-दल का कयी न हे । 


सास और गावी की आर्थिक पोजनाएँ डदट्प्‌ 


बहुसस्थक दल सर्देव उमानदारी जौर निस्स्वार्थ भावना के साथ ही शासन करेगा 
और अल्यसरपकी पर अपना मत न दूसेगा, इस में सन्देह है। आज की परिस्थितियाँ 
और माव्स की शिक्षा तो यहाँ तक बताती ह॑ कि वर्तमान स्टेट नामभात्र का बहु- 
सपपक शक्षमिक दठ का होता है, क्यो किययार्थता तो रहती है श्न सिको की तानायाही । 
तानाशादी का पत्ष-ममर्थव मावर्सवादी किसी भी आधार पर क्यो न करे, वह आरिर- 
कार तानाशाही ही रहेगी। फिर क्या विश्वास कि उदार अकवर के बाद कट्टर 
औरगजेव नहीं आयवेगा। हिसी भी दृष्टि से देसिये मार्क्सवाद ते श्रमिक को 
वैत॒लिक बना फर उसे परावठग्वी ही रुपा है--स्वावलम्त्री नही बनाया जौर न 
बताने फी दो याजना बता्टे। कम्पूनिस्ट मेनीफेस्टा' क। उठा कर पढ लीजिए, 
उस में एक आर वो दियर्गीय सबर्स जीर छीवछान करने की वात है और बुसरी ओर 
उत्पादन का केन्द्रीकरण करने की। तात्पर्य यह हूं कि माक्सवादी ही क्या, सारी 
“जायुनिक दनिया प्राप्त' करने पर बहुत मधिक ध्यान केच्द्रित करती है, तथा 
बनने पर बहुत ऊम , परन्तु महात्मा (गावो) का मन्तव्य है--झूकों और 
बनो // बनने में नतो क्राय-बिराय-पधर्॑ का भाव है, और ने परावलम्धत का। 
उस में स्वरावलम्नन फा ही नाव जीत-प्रोत है। गावी ने चाहा कि श्रमिक स्वावलम्पी 
बने--न वह किसी थे काम पाने की ठोह में रहे, और न उसे किसी से वेतन लेने- 
देने का बखेट उठाना पड़े , इसलिये उन्होंने भर-पेट भोजन (8०820 909०0४) की 
बौजना निकाली । उस भर-पेट भाजन बालो वात को समक्षते के लिये सयुक्त हिदू- 
कौटुम्पिक जीवन वी फिर से याद कीजिए। हर सदस्य अपनी शवित के अनुसार 
काम करता है। वह कितना ही अधिक क्यो न कमाए, उस का उद्देष्य यह कदापि 
नहीं रहता फि घर का गुरिया अथवा अन्य और कोई व्यक्ति उसे उस की कमाई 
का पूरा भाग दे, या कि कमाई के जनुपात से अधिक भाग दे। उस का एकमात्र 
व्येय यह रहता है कि उसे भर-पेट भोजन मिछता जाय और उस की सारी कमाई 
का उपभोग कुटुस्त्र के सभी नन्‍दे-वडे सदस्य अपनो-अपनी आवश्यकतानुसार करते 
रहे। अब यदि इस भर-गेट भोजन वाले श्रम-सिद्धान्त की तुलना वैतनिक श्रम- 
सिद्दान्त से करे, तो यह प्रकट हो जाता है कि इस में प्रेम, उत्साह एवं स्वावलम्बन हे, 
जब कि दूसरे मे विराघ, भाडे के टट्ट-जैमा निरुत्साह बौर परावल्‍ूम्वन रहता हे। 
उदर-पोषक श्रम (372०० ]40०००) फी व्युत्पत्ति 
प्रश्न यह उठता है कि यह भर-मेट भोजन वाली बात गाथी के मन में कैसे उठी । 
यह उठी उस स्पदेशा जथवा परिवर्ती स्थिति को देस कर, जहाँ उन्होंने अपना 
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कार्य-क्षेत्र वनाया था। हिन्दुस्थात उन का कार्य-ब्षेंत्र था। वहाँ के मुखमरेपन से 
वे पहले हो परिचित ये, परन्तु विशेष मात्रा मे प्रभावित करने वाला उस का प्रत्यक्ष 
स्वरूप उन्हें हमारी समझ में उस समय दिया, जद सन्‌ १९१८ में अहमदाबाद के 
मजदूरों की ह॒इताल हुई और मिल मालिकों और मजदूरों के वोच वेतनसतधी 
समझौता हो जाने पर मिल-मालिको ने खुघा में मिठाई वितातति कराई, जिस फा 
वर्णन हम पहले भी कर आये है। उस समय की देगा को टेव कर गाघी ने अपनी 
आत्मकया में छिव्रा हे कि “मिठाई बाठने की खबर पाकर अहमदाबाद के भिवारी 
वहाँ जा पहुँचे ये जौर उन्होंने कतार ताई कर मिठाई छीलने के प्रयत्न किये। यह 
करुंग-रस था। यह देण फाफेकशों से ऐसा पीडित हू कि भिलारियों की सस्या 
बहती ही जाती ह तौर वे खानेनोने के लिये सामात्य मर्यादा छोप कर रहे है। घनिक 
लोग ऐसे भिवारियों के लिये काम ट्‌ढ देने के बदले उन्हें भीज देक: पालते दे ।” देश 
की यह दुर्दगा क्यो, कव और कंसे हुई, इस के विपय में हम कुछ प्रफाथ चौये अच्याय 
में डाल आये है। यहाँ केवल इतना ही कहना पर्याप्त है कि मार्क्स के! सम्मुख तो 
केवल पूंतीपतित्व से उत्पन्न दुर्देशाओं का प्रब्न था, परन्तु गावी के रुम्पुप पूंजीपतित्व 
के नगइ-दादा विदेशी-पतित्व से उत्पन्न काले काज्नामो का सवाल था। ईन्‍्ट इस्डिया 
कृम्पती के आने से पहले, हिन्दुस्थान की जीद्योगिक जौर व्यापारिक स्थिति स्मि 
उन्नत दगा में थी, इमे जानने के लिये किसी भी रिप्पक्ष इतिहान्ज्ञ के प्रन्थ को 
पढ लीजिए और नहीं तो बग्रेज लेखक सर विलियम हन्टर, एम० एच० विलनन, 
अथवा जेम्स मिल, कोल ब्रुक, लायल या फ्रंजर के ही 'ब्रिटिश-इडिया' पर लिरो पन्या 
को ही देप जाइये भर फिर देखिये कि ईस्ट इडिया कम्पनी ने किस अवर्म के साथ 
उन का सर्वनाज्ञ कर दिया। ढाका की जगतृ-नजसिद्ध मलमर, काब्मीर के दुशाले, 
दिल्‍ली के काडे हुए रेशमी कपडे इत्यादि स्वप्त की बातें हो गई है। ईन्‍्ट 
इंडिया कम्पनों जपनी ब्रिटिश गवर्नमेन्ट की सहायता से आयिक वेईमानियो और 
घूत्तंताओं मे इतनी रत रही कि उस ने नफ्रेवल उद्योगों और व्यापार को ही नप्ट कर 
दिया , वल्कि देश को आपस मे लडा-छडा कर तवाह कर डाला जिससे वनहानि हुई 
और बेकारी वटी। डॉक्टर रसेल ने ठीक ही लिखा है कि “ईन्ट इठिया कम्पनी 
का एकमात्र महान्‌ लक्य और उद्देंग्य यह रहता था कि जितनी जल्दी हो झके और 
जितनी वरडी-से-वडी बनराशि हो सके उत्त देश से निचोठ ली जाय और फिर अपना 
मतलब पूरा करते ही त्दा के लिए देश छोड दिया जाय ।/“ जव अग्रेज सरकार 
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ढकने का जरिया भिक्षा या दान हो। वे चाहते थे फि ये अपने पैरो के वल खडे हूं।, 
अर्थात्‌ काम करे और कमाये , परन्तु पराये काम को कराके जौर उन से वतन ले कर 
उदस्पपोय गादि कराना उन्हे पसन्द नहीं वा, क्यो कि ऐपा करने से परावलम्वन तो 
चना ही रहता है, जा चाहे मजदूरों को ठुकरा सकता है। तव फिर इन्हे रोदी-माजी 
स्वतनत रूप से किस तरह मिले--इम वात का विचार गाघी के मन में उठा। 
उन्हाने इन सव को सव से पठले एक तरीफा बताया कि हर व्यवित हाथ से चरणा 
चला कर नूत काता करे और उस फो आमदनी से अपना उदसत्यापण किया करे। 
यहाँ तक ता आप कहेगे, ठीक है, क्य। कि शब्दार्थ की दृष्टिले ज्रेइ-्लेवर्र| उसणार।रिक 
श्रम का गयोतक हू, जिस के द्वारा रोटो-भाजी अथया उदस्पोपण की सामग्री मिल 
जाया करे, परन्तु शास्नीय दृष्टि मे उस का अर्थ उस सव घारोर्कि श्रम का हाता है, 
जिस के द्वारा न केवल खाद्य पदार्थ ही प्राप्त हो सके, वरन्‌ जीवन की अन्य और मूल 
आवश्यकताआ की भी सामग्री पैदा की जाती हो ।' यह विस्तृत शास्त्रीय भाव, 
आप पूछेगे, गाघी ने कहाँ से पाया ? सम्भव है, आप कहे कि यह भाव गाधी को 
टॉल्सटाय और रम्किन से मिला होगा, जैसा कि धवनजी के इस छेप से प्रकट 
होता है। उन्होंने “दी गीता अकार्डिग दू गाबी” (7० (७ 4८०००ए०॥ाहु ० 
(०॥0॥)) का उद्वरण देकर लिसा है कि “सठ से पहला मनुष्य, जिस ने ब्रेड-लेवर 
(87690 [2०0प/) शब्द का निर्माण किया, वह हे एक रूसी लेखक, वान्डरिफ नाम 
का। बाद में उस भाव का अधिकतर प्रचार टॉल्सटाप और रस्किन ने किया, 
और गाघीजी इस सिद्धान्त के लिये इन॒दोनो महानुभावो के ऋणी है।''* चूँ कि मूल मे 
“06०८० शब्द का प्रयोग किया है, इसलिये हम ने उस का अनुवाद 'ऋणी' करना 
ही उपयुक्त समझा, हालों कि उसका अनुवाद आभारी भी किया जा सकता हे । ऋणी 
या आमारी कहने से सदा केवल यह अर्थ नही निकलता कि आभारी ने स्वय दूसरे 
से कुछ पा लिया ही। साधुवृत्ति के पुरुष का स्वार्थ केवल व्यक्तिगत नही हुआ करता । 
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परार्थ ही उप्त का स्वार्थ होता है, उ तलिये जो परार्थ की साधना करे, चाहे बह साधन 
आभारी के विचारानुकूल हो अयवा उधसे भिन्न, दोनो स्थितियों मे साथु उस का 
उपकार मानता हुआ उस का ऋगी अथवा आभारी हपें-पूर्वंक वन जाता है। सम्मव है, 
इसी दृष्टि से मूल लेखक ने यह लिसा हो कि “गाबीजी इस सिद्धात के लिये इन 
दोनो के त्र-णी है। सिद्धात ता, हमारी समस मे, गाधीजी के मन मे हिन्दुस्थान की 
मुखमरी और नगेपन नें, पहले ही उत्पन्न कर रखा या। नगापन भुसमरी का सहचर 
रहता है, इसलिये जनतेवक की जनता को भूख मिटाने की फिक्र के साथ तनाच्छा- 
दन की फिकर रहती है। अत यह निश्चित है कि 'प्रेड-लेवर' कहने से गाघी 
के मन में केवल उदस््पोपक श्रम का ही विचार नही, तन ढाँकने का भी 
रहा होगा। इप के आगे जब हम हिन्दू कीदुम्यिक जीवन की कसौटों को हाथ में 
लेकर गावी के ब्रेद केत्रर को कसौटी पर कसने लगते हूँ, त्तव तो इस में सन्देह हो 
नही रहता कि बह न केवल उदर-पापक और तनाच्छादक श्रम को, वल्कि समस्त 
मूल आवग्यकताओं को पूति करने वाले श्रम को भी पार कर जाता है और उस से 
भी अधिक व्यापक रूप धारण कर लेता है , भर्यात्‌ हिन्दू कुठुम्य में कोई भी 
सदस्य अर्थ-हेतु कैसा भी शार।रिक श्रम क्यो न करे, उस सब में उस का अभिप्राय 
केवल पेट-भर भोजन कर छेने और बाकी का वित्तरण कर देने का रहता है, जो 
द्ृस्टीशिप का द्योतक है। इमीलिये गावी ने कहा है कि “यदि सब अपनी रोटी के 
लिये काम करने लग जायें, तो वर्गीकाण के भेद समाप्त हो जायेंगे। फिर मी घनी 
रहेंगे अउष्य, परन्तु चे अपने-आप को अपनी सम्पत्ति का ट्रस्टी (निक्षेपवारी) 
समझने छगेगे, और उस का प्रयोग प्रधानत जन-हित के लिये करेंगे।”१४ 

इसके बाद जब हम इस वात पर विचार करते है कि तत्काछ।न परिस्थितियों मे 
मार्क्सवादी विचार-धारा की वाढ को रोकने के लिये गाँधी को अपने सिद्धातो के 
लिय्रे प्रधानत अग्नेजी भावा का सावन अपनाना पडा था, तब हमे यह प्रतीत होता है 
कि कद चित्‌ उन्होने प्रेड-लेवर' गव्द का प्रयोग इस लिये किया हो क्यों कि उक्त महा- 
नुमायं के द रा उ्त का प्रचार अप्रेजो-माप-मपियों मे प्रारम्भ हो चुका था | परतु, 
शब्द का ऋण ले लेने से हमे उत समय तक, जब तक कि गाँवों को स्पष्ट स्वोकृति 
न दिखाई जाय, यह विध्वास नही होता कि उन के द्वारा प्रयोग किये गये ब्रेड-लेवर् 
दब में उन का जा द्रल्दोशिप का सिद्दान्त है, और अर्थोत्पादक और वितरण-सवधी 
समस्त गारोरिक श्रव का भाव निहित हे, वह भी उन्होंने उन्ही छोंगो से पाया। 
गावीजी टॉल्पटाय और रसकिन के विचारो से प्र भावित हुए,इस मे सन्देह नही,व्यो कि 
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शरीर-शून्य, अर्थात्‌ प्रकृति-सुषुप्त सज्ञा है, इसलिये यह सिद्ध हुआ कि अहकार. 
से लेकर स्थवृलातिस्थूल शरीर पर्यन्त सभी कार्य शारीरिक श्रम की सज्ञा मे 
ञा जाते हे, और उन सब का समावेश लौकिक क्षेत्र मे किया जाता है। उस के 
परे जो होता है, वही पारलौकिक नाम से प्रसिद्ध हे , परतु इस लौकिक क्षेत्र को 
भी दो विभागों मे विभकत कर दिया है---एक जो सूक्ष्मता-प्रवान है, उसे मानसिक 
क्षेत्र कहते हे, ओर जो स्थूछता-प्रधान है, केवल उसे हो शारीरिक क्षेत्र कहने लगे है। 
सच पूछा जाय, तो मानसिक क्षेत्र मे जो महकार, मन, बुद्धि आदि का व्यापार चलता 
हे, वह सव भारीरिक श्रम ही कहा जाने योग्य हे, क्यो कि श्रम, कर्म अथवा कृति ही 
शरोरसजा है। प्रतु,जब तक बह मानसिक व्यापार-लोक मे स्थूछ रूप मे प्रकट नही 
हो जाता, तव तक उस की गगना लोकिक श्रम मे नही की जाती। इस 'अ' नाम के 
व्यक्ति का ठेखिये। वह कुछ सोच-विचार रहा है। उस की दृष्टि से उस मे मानसिक 
श्रम की क्रिपा चल रहो हे, परतु समाज वा उस खुद की दृष्टि से वह शार्र।रिक श्रम- 
शून्य कहायेगा। यदि वही सोच-विचार कर लेने के पश्चात्‌, अथवा सोच-विचार 
करता हुआ कुदाली लेकर मिद्टी खोदने लगे, हल-बखर से क्षि करने लगे या गस्त्रादि 
लेकर युद्ध मे जूझ पडे,तो उसका मानसिक श्रम गारीरिकश्रम मे परिणतकहा जायगा, 
जिस का मूल्य छौकिक समाज में किया जाता हे। साराश यह कि मानसिक श्रम के 
भी दो भेद होते हे---एक अप्रकट और दूसरा प्रकट । व्यावहा रिक क्षेत्र में अप्रकट मान- 
सिर श्रप्त अर्यात सकल्‍प, मननादि का कोई मूल्य नही, भले ही वह आत्मोन्नति की 
दृष्टि से छामदायक हो । जो मानसिक श्रम प्रकट स्वरूप हो जाता है, उस मे भी उसी 
प्रकट स्वहपकामूल्य गिना जाताहै,जो केवरुव्यक्तिगत अथवा सा मा जिक व्यावहा रिक 
क्षेत्र से समावित हो। यदि अ' मनन करता हुआ तीर्थ-यात्रा करने के लिये चलता 
फिरे, या ठुन दुन करता हुआ पुजा करने बैठे, अयवा उठ-शुुककर नमाज पढे, 

तो इस प्रकार के गारीरिक श्रम का भी कोई मूल्य नहीं। मूल्य केवल उस श्रम का 
माना जाता हे, जो लौकिक गति में योग दे। जब अ' का भानसिक श्रम कृषि, 

युद्ध आदि के रूप में प्रकट किया जाता है, तभी उस्त का मूल्य होता है। 

परतु, हमारे विषय का प्रयोजन सभी प्रकार के छौकिक श्रम से नहीं हे। 

हमे केवरू उतने ही शारीरिक श्रम से मतलब है, जो व्यक्तिगत ओर सामा- 
जिफ आधथिक गति से सवधित रहता हे , इसलिये ब्रेड-लेवर' अर्थात्‌ उदर- 
पोपक श्रम में केवछ उतने ही शारीरिक श्रम का समावेश किया जाता हे। 

जो समाज की उत्पादन, वितरणादि आथिक गतियो से संबंधित हो, न कि 
राजनीतिक, यौद्धिक आदि अन्य गतियों से। गाधी का वाक्य है कि 'मिरा 
भानसिक श्रम मात्म-प्राप्ति के लिये होता है।” वह अपने-आप में सतोप 
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करता ता है। उसे व का [एक छा।। यो पय ने टी रहती । चदियर 
मान लि रम आत्म प्रारि के लिर पूजा वा खा न्‍बा 7 ्रराव्राद थी 3 ग्यय, 
ता भा उप था उयना दा मूल्य हवा है, हि ।या वि एव किर सान्नीश शम 
का | उसिये, उृदर-पावक सथे कहो सब शोया 7ै, देव हे जोदिंग पद साझा शारी- 
निक खथ। था पा झरोर गा हाई ४ी खा दिया मा मे हक्प थे चू सह नही 
बार पता, उसलिय शारारिय' क्रम पर सावजिय बे पे जश्टि सवेंष एशा है, 
तयापि बहुया देशो जाया है कि कटोरे एसी सम था चारोतिए खप यो गाया देते 
है, जिम मं योटिक पुष के पाना थे हो रौर था प्रवाह दर व द्वारा 
होता दुआ प्रतीत होता हो, से मादा ”गा या शारारिक कमर ए ४ खाग 
शारारित बम ये उसी पामित रप को उदार खा (7 डिया) सताने 
लाते ए, और वुद्धिजवात अर्या[ पुत ्रब्ात (६ऐल्माल्व) चारतीप प्रम ये जिये 
दुसाय निप्रमर टगाय छगने है, पा हि मलमास समा में जा णाता है। पर्तमात 
समाज गुए-पयाव खमिका को [सिर पदक, भया, मेहगाए स्शदि एशा दिया 
निधम का प्रतिया़न प* मानयोस काटमिप्रिा स्गय पा झायात शा ने है। माया 
ने वी इ व प्रचनलित जाथाव या कायम "ये ही ही थात यही * गया कि उन्होंने 
यह बताया है वि ऐसे बुद्धिप्रयान शक था बाय गरास्ययान धमित कै 
वतन से अनुपावानुसार बधित हो, परतु या से तहत निर्मिद टदस्थापक 
श्रम के सिद्वात में सर श्षत्रित या एक हो घाद उतारों झा बाल वियमान है। 
डस मे अनुपात की यात नही है, ज। श्रम मे गाव पा निभर एसी है। उसे से लम गा 
पुरस्कार श्रम पर निर्मए नही “सा है , बरू जावननयी पछ जावस्यताना पर 
कायम करना बलाया गया है। ायटर, बगीठ, भगी जादि किती या एप दुसरे 
से ऊवा-नीचा नहीं समपना चाहिगे। समी जन-पेयक बन मुफ्त भे जन-सेवा फरें 
और अतनी आवश्यकतानुसार उदआ्सोपणादि के छिप सापाजिक पर्म्पत्ति फा भश 
लिया करे। इसीलिये हरिजिन' में यट यहा £ फ़ि "सब भर; ठाबटर, वड़ीए; 
शिक्षक, व्यापारी तथा अन्य और सभी लोग ईमानदारी से की गई रनिक-मजदरी के 
बदके में एक-सा मिद्नताना छेंगे।" इसी का दुसरे धब्दा भें यह या जा सफता 
है कि “डॉक्टर वकील आदि को अपने जीयन मे छिये उदरूपापक लग के किसी एक 
रुप पर निमंर रहना चाहिये और जनता की सेवा मुफ्त मे करनी चाहिये।४* 
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विचास्मूर्वक देखने से समझ में आ सकता है कि उत्पादन से वितरण का 
मामला कठिन हे, हालाँ कि यह भी सत्य है, जैसा कि मार्क्स का कहना हे, कि यदि 
उतल्ादन पद्वति-विद्वातानुकूल भली-माँति साधी जा सके, तो वितरण के प्रथ्न को 
हल करने मे कोई कठिवता नहीं रहती।' यदि हर व्यक्ति समाज को कुदुम्ब 
समझ कर काम करने लग जाय, तो वह अपने आवश्यक व्यय से वची हुई कुल अपनी 
रोजाना अथवा माहवारी या सालाना की कमाई किसी एक व्यक्ति के हाथ 
में अपन-याप ही सौप दिया करेगा, जिसे समाज ने वितरण-कर्त्ता मुखिया स्पीकार 
कर लिपा हो। समाज-छपों ऊुदुम्ब का यह मुसिया कोई ऐसी ही सर्व-प्रिय सस्‍्या 
हो सकती हे,जिन के हाथ से वसूलो और वितरणकी व्यवर॒था अच्छी तरह चल सके। 
इसी सस्‍्या को बहुत प्राचीन काल से आज तक स्टेट या राज्य कहते घले आ रहे हं, 
आगे वह जो कछुठ भी कही जाय। परन्तु, इतिहास को जानने वाले कहते है कि ऐसा 
त। कभी हुता नही जोर न होने की सभावना ही है कि मनुष्य केटल उतना ही जर्च 
करे, जितना कि उस के जीवन के लिये अत्यन्त आवश्यक है, और शैष को वह अपने- 
आप ही राज्य के हाथ मे निब्चित्‌ समय पर नौप दिया करे तथा सौप देने पर राज्या- 
विकारी उस का यवावत्‌ वितरण कर दे , इसलिये इन छे|गो का कहना है कि स्टेट 
को बल का प्रयाग करना ही पडेगा। मनुष्य की इस स्वार्यमयी मनोवृत्ति से गाँवी 
अनभिन्न थे, यह वात तो कदापि नही कही जा सकती , परन्तु उन का कहना यही 
रहा कि स्टेट भी व अर्थात्‌ हिंसा का प्रयोग न करे। हर व्यक्ति के समान स्टेट को 
भी अहिपा में इतना अम्यस्त होते जाना चाहिये कि अत मे हिंसा का नामोनिशान 
ही मिट जाय। तव तक स्टेट सर्जेन के समान हिंसा का प्रयोग उसी समय करे, 
जब वह नितात आवश्यक हो, और वह भी इतनी थोड़ी मात्रा में किया जाय कि 
जिस के बिना काम चल दी न सकता हो। यह हुई गाँव के अ््विसात्मक राज्य की 
एक छोटी-पी झाँकी, नो कम-से-कम हिंसा का प्रयोग करके समाज की कमाई को 
वढवाये और उस कमाई का आवश्यक भाग छोड कर देष को अपने अधिकार मे 
करऊे उसे पूण सचाई और ईमानदारी के साथ जनता मे न्यायोचित रूप से वित- 
रण करे। इस कमाई को वसूल करने के अनेक तरीके हे, जैसे करो का लगाना, 
उतराषपिकारत्व का अत करना, इत्यादि, परन्तु उन से हमारा यहा कोई प्रयोजन 
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नही है और न हमे यह्‌ जानने की यहाँ जरूरत हे कि सा्वेदेशिक या सार्वजनिक 
सम्पत्ति का ऑकडा कित-किन विभागों के कैप्ते-कैसे आकिडो के द्वारा जाना जाता 
है। यहाँ वे। हमे गाँघो के उस वितरण-सिद्धात की हो जाँच करना है, जिसे वे न्‍्याय्य 
समझते ये। गाँवी ने जब समाज का यह आर्थिक प्रश्न उठाया, उस समय न्याय्य' 
वितरण सवधी नीचे लिखी भावनाओं का प्रचार था-- 

“४ (१) हर एक को सामाजिक सम्पत्ति का सम भाग या एक वरावर हिस्सा 

(६पृण्शे ठाह्ाणं>फठ्म) मिले। 

“(२) हर एक को उस की आवश्यकताओ (एश्यांड) के अनुसार मिले । 

/(३) हर एक को उस की योग्यता (४7००७) के अनुसार मिले। 

“४ (४) हर एक को उस के काम करने (७०४४) के अनुसार मिले |”! 

ये सभी भावनाएँ अब भी समाज में विद्यमान हे ओर उन्ही के आधार पर 
आज भी श्रमिक और पूंजीपतियों का सधर्ष चलता रहता है तया श्रमिक-सघ एव 
राज्य उसे सुलझाने के प्रयत्त करते रहते हे। इन मे से कोन-सी भावना समाज मे 
पहले उठी और फिर किस क्रम से अन्य भावनाओं का उद्भव हुआ, यह कहना कठिन 
प्रतीत होता हे। यदि सभाज-विस्तार की दृष्टि से देखा जाय, तो यह मालूम होता ह्‌ 
कि जब समाज कुदुम्वादि के लघु रूपो मे विभक्त था, तव सम्पत्ति-विभ जव समान रूप 
से होता था, क्‍्ये। कि उस समय भूमि अधिक ओर मनुष्य कम थे, ओर भूमि ही उस 
समय प्रवान सम्पत्ति थो। परल्तु, जब मनुष्य-सख्या वढो, भूमि की कमी हुई, 
सामन्तशाहो का विस्तार हुआ तथा पूंजीवाद ते जड जमाई, तव इस भ।वना ने जोर 
पकडा कि जो जितना सामाजिक उत्पादन मे याग दे, वह उतना ही उस में से ले सकता 
है। इपो मिद्धात को उपशाखाएँ ऊपर न० ३ ओर ४ में बताई गई भावनाएं प्रतीत 
होती है। इस के वाद जब पूँजीवादी पद्धति ने छोगं। को इतना मुहताज कर दिया 
कि उन्हे मूखो मरने ओर नगे रहने तक की नोबत आ पहुँची, तो यह स्वाभाविक 
था कि समाज-सेवियो के हृदय मे उन्त के प्रति दया उठा। उन्हें।ने देखा कि इस तरह 
को वेकारी से व्यक्तिगत दुर्दशा होती ही हे , पर समाज भी आशिक हानि काफी 
उठाता है , अत उन्होंने यह सिद्धांत निकाला कि हर मनुष्य क। उस की आवेध्य- 
कतानुत्तार सामाजिक सम्पत्ति में से लेते का अधिकार हो। इस के विपरीत यदि 
स्वार्थ या वाहुवल की दृष्टि से देखा जाण, तो उक्त मावनाओं के क्रम में उलट-्फेर 
हो जाता है, और ज्यो-ज्यो हमारा परार्थ-विकामस हुआ, अर्थात्‌ पाशविक सम्यता 
से मानुपिक सम्यता की ओर बढे, त्यो-त्यो हमने सम-म।गाय वितरण की वात ऊहो, 
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ओर किर उस को जइचने देख कर यह भी बताया कि जिस की जो आवग्यकता हो 
उम्र उतना ही दिया नाय। यह कौदुम्बिक न्याय हे, जिसे गाँवी ने अपनी आथिक 
योजनाओं मे काफो स्थान दिया हे। इस कीदुम्बिक नीति के अनुपालन की वात 
सब से पहडे गाँयो ते सुयाई, हमारा तात्परय यह कहने का नही हे । कुटुम्ब की उपमा 
पहले हो समाजवाद मे द। जाती थो। अर्थंगास्त्रा जी ने लिखा हे कि हर निष्पक्ष 
विचान्ञाल व्यक्ति की स््रकार करना हागा फि वत्तंतान आधथिक परिस्थितियों में 
सम-भागीय वितरण निरथेंक प्रताप है। चूँकि हर प्रकार के वितरण से केवल 
नई-तई विषमताएँ पैदा होगी, इसलिये यह क्या न मात लिया जाय कि सम्पूर्ण 
सम्पत्ति हर व्यक्ति की है, और समाज का हए व्यक्ति एक हो कुटुम्च॒ का सदस्य है ? 
जैमा कि कुटुम्व में होता है, वैसा ही हर मनुष्य जपनी कावश्यकनाओं के अनुसार 
उपभोग करे। यह हू हर प्रकार के समाजवाद का सब से सीौधा-सच्चा और पुराना 
सिद्धात।/ गरज यह कि उक्त भावनाएँ किसी भी क्रम से उत्पन्न हुई हो, पर उन 
में से किसी एक का भी लोप अर्थक्षेत्र से अभी तक नही हो पाया हे। स्व जपनी टाँग 
अडाई हुई है। कोई ऐसी नही, जो सवंवा निर्दोष हो। क्सि भे क्या दोष और 
क्या गुथ हैं, इन पर विचार करने से अनावध्यक विस्तार बढ जायगा , इसलिये 
अब हमे गाँवी के ही वितरण-सिद्धात प" आ जाना चाहिये। 

गॉबोजी का वितरण-मम्बन्यों विचार जानने के लिये इस से अधिक स्पष्ट 
वक्तव्य और क्या हो त्कता हु, जा उन्हो ने कहा है, कि मेरा आदर्श तो सम वितरण 
है, पपन्‍्तु जहाँ तक मुझे दिखाई देता है, वह प्राप्त नहीं हो सकता, इसलिये 

मैं व्याय्य चितरण (<पुष्पथ्षा० १5077प्र7०णो के लिये कार्य करता हूं!” उन का 
कहना है कि “आधिक समता का यह जय कदापि न समनना चाहिये कि हर 
व्यक्ति को एक वरावर लौकिक पदार्थ मिलेंगे। हाँ, उस का यह अर्थ अवध्य होता 
है कि हर एक का रहने के लिये उचित मकान, खाने के लिये पर्याप्त और सतुल्ति 
भोजन, और पहनने और आउइतने के लिये काफो खादी मिलेगी। उसका यह भी 
अब होता है कि आज-कल जा दुप्ट विषमता फैठी हुई है, वह निप्कलक अहिसात्मक 
सावनों के द्वारा हटा द। जायगी।”' ५ यह सब, उत्त का कथन था, केवल वाणी 
और कलम के वल पर नहीं हो समकता। “में”, उन्होने कहा, “लोगों को अपनी 
निज! विचार-यारा परिणत करके अहिसा के द्वारा (इम) आर्थिक समता को ले 
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आऊगा मैं उस समय तक के लिये नही ठहरूगा, जब तक कि पूरा समाज 
मेरे विचार जैसा न हो जाय, वरन्‌ फोरत अपने-आप प्रारम्भ कर दूंगा इस 


हेतु मुझे अपने-आप गरीब से भो गराव की हालत का जपना लेना हु।”४५ 

समान स्वत्व की बात सुन कर पनी-मानों में भय और निराणा के बादल छा 
जाया करते है, और दरिद्र-गराव में जाशा-रव्मियों वे साथ-साथ ते जोमय ऊहृण्डता 
भी लहराने लूगता है , इसलिये पनरी ता उस की बुगाइयाँ कर गराब को बहफाना 
शुल काता है, और गरीब उस का राग अछाप कर वनी का दहुटठाता है। इस का 
मृल कारण यह प्रतोत होता हैँ कि दायो समानत्व के यथाव थाव का समसते ही 
नहीं। वे यह समझते है कि स्‍्त्रील् जौर पृरुपत्व मे, बारूफपन और बुद्धपन मे, 
दो सेर आटा पाने वाठे पहछपान और आप पार दूप पाक जीने वाले बच्चे अथवा 
बीमार में काई भेद नदी स्हेगा, वयों वि पय का एक समान हक प्राप्त ह---सव को 
एफ समान सम्पत्ति सीउ-सीबे नही ता टेड-टेडे छे छेने का अधिकार हे। समानत्व 
का यह कुतकयूर्ण क्व्य छूगा लेने से वानायरण दूपित हो जाता हू। इस का उत्तर- 
दावित्त हमारी अल्यनतुद्ि के जनुमार उन्ही महानुभावा पर होना चाहिये, जिन्होंने 
शब्द-चग्नन किया हूं। प्िद्वात-मुचक शब्दा का चुनन में विशेष सावधानी की आव- 
बयकता होतो है। समानत्य (८तृएशा०9) का चुनाव हमारी समझ मे प्रणता की 
फुठ्सडिया अथया सम्पासम्प के चिचार से प्रभायित होने अथवा देखा-देखी के 
बश्षीभूत दोने के झा/ण किया गया है, ताकि छोग उस कौ ओर आकर्षित हू।। यदि 
ऐसा न होता, तो सम-वित्तरण या सम-स्वत्व न कह कर काई ऐसा णब्द कहते, 
जिस मे न्याय्य, साम्य, समन्‍्यय (!477रणाए) या साम्य समत्व (4प्राणा005 
८पुणथा७)) का भाव रहता। जे क्वर्य केवछ, समता जव्द कहने से रूगा लिया 
जाता है, चह साम्य-समत्व' कहने मे नही लगाया जा सकता, क्यों कि साम्य या 
समत्व कहने मे उस समता का भाव रहता है, जो भिन्नता मे सट कर वैठाई जाती है 
अर्थात्‌ हर चीज अपने स्थान पर सठा रहे, यह भाव उमसे रहता हे । चूंकि इस सतर्कता 
से धब्द-चयन नहीं क्रिया गया, इसलिये लोगो ने समता' का जनर्गल अर्थ लगाना 
प्रारम्म किया, जिस का परिणाम गाया, मार्क्स और उत्त के अनुधायिया का म।गना 
पड़ा। दोनों को समझाना पडा कि हमारे समता' बब्द का अयथे इतना व्यापक 
नहीं है, जितना कि लोग समझ बेठे है। दानों का बताना पडा कि हम ने उस का 
प्रयोग सामित-गुण-प्रटर्णन के लिये किया हे। दानों का कहना पड़ा कि हमारा 
अभिश्राय कैवट स्थास्य भाव (व्वुपश्मोंआ५9) प्रकट करने का हूं। गाँव ने जा कुछ 
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इस विषय में कहा है, वह ऊपर दिये हुए उदरणा से प्रकट हो जाता है। मा्संवाद 
के सम्मुस मी जब वही कठिनाई जाई, अर्थात्‌ जय छोगो ने यह कहना सृरू किया 
कि 'साम्यवादो तो व्यक्तित्व को ही मिटा देना, हर एक की एक ही परातठ पर 
ले आना, थार प्रद्ग॒त्तियों, रचिया, यहाँ तक कि घबण्तियों को भी एक ही घाद 
उतारता चाहते है,“ तय उन्हे फहना पडा कि “माबर्सवाद का जर्य यह नहीं कि 
वह व्यक्तिगत आवश्यफ्तानों और व्यवितगत जीवन को हो एक समान कर देना, 
या फि प्र त्तियों औ” घक्तिरा को एक बरात्तद पर हे जाना चाहता है माक्स- 
बाद ता उस आधार का ठेकर चछता है कि मनुप्य का रुचियाँ भार आवश्यकताएँ 
चाह गुग-दृष्टि से देखिये, चाहे मय्या-दष्टि स, न एक-स्ती है, न यशवर है, और 
न हा सकता हू, चाहे समाजवाद का काल हा या साम्यवाद का काछ ।/!" जब 
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कता के काएग वढ़ू। समाज कह जाने योग्य है---क्ी उन्नति होने पर व्यक्ति अपने- 
आप उन्नत हो जायगा। गाँवों का उद्देश्य हे कि रचना करना प्रारम्म हो जायगा। 
तो उप के आडे बाते वाठा परिस्थितियाँ अपने-आप विनास को प्राप्त होतो जावेगो, 
गौर मारक्स का उद्देग्य हु कि पहले घातक स्थितियों का नाथ करो, ते| रचना आप- 
से-आप हाती जायगा। इस के अतिरिक्त यह वात भी है कि न तो गॉँवावाद करादि 
का जाबय लेकर अहिसात्मक तरीको के द्वारा विरावात्मक स्थितियों का विनाश 
कहने के लिये मना करता, थोर न सार्वसवाद हो रचना करने के लिये मना करता 
है। इसा तरह विकेसत्र।फरण मीर स्वावलम्बन के विषय मे समझना चाहिये । जब तक 
समाज राज्+-विहीन स्थिति पर न पहुँच जाय, तव तक कुछ उद्योगों एव आवागमन 
के साथत्रा का बड़ पैमाने पर चलाया जाना न राका जा सकेगा। गाँवी चाहते 
यह हू कि बदि ऐस कुठ उद्यागा का सना जनिवायय हो, तो उन मे मुनाफाखोरी का 
उद्देश्य न रहे जार व ग्रामत्योगों के वाथक न बन सहयोगी बने ।” स्वावलूग्वन 
अथवा ल्वरगज के विपय में भो गाँवी का कहना हैं कि पूर्ण स्वावलम्बन प्राप्त करने 
के पहले कुठ-न-कु उ ऐसे कार्या का रहना अनिवाय हागा, जिन मे राज्य के हस्तकेय 
को आवज्यकता रहगी, इसलिये सच्चे स्वराज या स्वावलम्बन का अर्थ वत्तेमान 
परिस्यितियां में यहा हे कि राज्य-हस्तक्षेप को मात्रा घटाते जायें। रही बात 
अिसा का, सा यह जात हौ चुके ह कि गाँवी ने हिसा को विल्दुल स्थान नही देना 
चाहा। यदि आज हिन्दुस्थात मे गाँवी के नाम पर गॉयीवाद की वाचार दुहाई 
देकर अहिसादि इन स्तम्भ। के विरुद्ध कार्य करते हुए छोग देखे जा रहे हैं, तो उस मे 
पॉनामत का दाप नही। यह एंतिहासिक सत्य है कि सिद्धात-प्रवत्तंक के अनुय्ययों 
कहलाने वाले सत्ता-प्राप्त छाग दो प्रवत्तंक के मत की ययायंता का नाश करना 
प्रारम्भ कर देते है, जार इसलिये ऐसे सत्तावारी दल के विरुद्ध दूसरा दर खडा 
ही जाता ह। यही कशमकथ बाज हिन्दुस्‍्थान मे चल रही है। यह दल है विनोवा 
भाव, मथूवारा आदि के नेतृत्व भे काम करने वार सर्वोदय दर, जो सत्तावारियों 
पर लगाम चढाना चाहता हू और पाँचो की सर्वोदय नाम की आशिक योजना को 
पूर्णत कार्यान्वित क ने-कराने में जुटा है। गाँवों को सर्वोदय-योजना क्‍या हैं? 
वह ऐसी हा बाजना है, जिसमे उक्त पाँचो स्तम्भ छगे हुए ह। उन में से मदि एक भी 
अलग किया कि गाँवी-याजना से अ्ुत हुए। इस सर्वोदय-याजना की संक्षिप्त 
वार्ना पहले यथास्वान वतार्द जा चुकी ह। अब यहाँ उस के मुख्य अगो पर 
विचार करेंगे। 
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(:) सर्वत्र खादी प्रचार--इस सर्वोदिय की रूपरेखा गाँधी ने उसी समय 
जनता के सम्मुख रख दी थी, जब दक्षिण अफ्रीका से लौट कर उन्होंने हिन्दुस्थान 
को अपना काये-क्षेत्र बना छिया था। कितनी कठिन समस्या थी उस समय की! 
सिर पर महान्‌ ब्रिटिश साम्राज्य की तलवार, हिन्दु-मुसलिम अनैक्य, छुआछूत 
का भूत, जज्ञान की खाई, कुशिक्षा का कुमार्ग और मुखमरी की भरमार-- 
ये सब गाँवी की ओर भाँखे तरिर कर देख रहे थे। पर गॉघी उन की जअँखो को 
देख कर डरा नहीं। उस दुबले-पतले मुट्ठी-भर के पुतले ने आत्म-बल की हुकार 
भर के सब से भिड जाने की ठान ली। सब से रूडना शुरू कर दिया आर जैसा 
कि ऊपर कह आये है, गरीव-से-गरीव वन छेगोटी रूगा ली, झोपडी मे रहने रूगा 
और रुखी-सूखी या फल-फूल खा या बकरी का दूध पीकर निर्वाह करने छगा, क्यो 
कि वह इसके लिये नही ठहर सकता था कि पहले सब उस के सत के हो जायें । जो देश 
अन्य देशो को पहनने के लिये उत्तम से उत्तम कपडे भेजता था, वह विलायत के 
मैनचेस्टर आदि स्थानों के कपडो पर निर्मर हो जाय ओर गरीवो को तन ढॉकने 
के लिये कपडा न दे सके---पयह उससे न सहा गया , इसलिये उसने घर-घर चर्खा 
चला कर ज्रूत कातने, बुनने और खादी पहनने का जादेण दिया। साथ-ही-साथ 
हाथ से' कपास औटने, दई घुनने ओर घुनी हुई रुई की पीनी बना लेने का भी प्रचार 
किया, ताकि कपडा वनाने की कोई भी ऐसी क्रिया न रहे, जिस के लिये मशीन या 
विदेशियों पर निर्मर रहना पडे। अधकार से निकालने वाली, भूख और वेकारी 
से बचाने वालो, अतिरिक्त समय का सदुपयोग कराने वाली, रुपया-घेली की पूंजी 
से चल पडने वाली, जाति-भेद को मिटाने वाली, यह थी सर्वोदिय की प्रथम रश्मि । 
मेनचेस्टर आदि के महीन कपडो से मुग्घ होने वालो और विद्ञाल मशीनयुग मे 
पले हुओ ने ठठोली करना प्रारम्भ किया, जैसा कि हर नवीनता को भोगना पढ़ता 
है , पर वह किरण डूब न सकी , भखर होती हो गई। परतु, सत्ताधारियों 
ने आखिरकार वैज्ञानिक युग और सम्यता के ढिढोरे पीट कर, और प्रादे- 
शिक प्रतिद्वन्द्रिता की घुलेडी मचा कर उसे फीकी कर डाला हे, क्यों कि उन्होंने 
उस की कल्याणमयी प्रभा को विद्वता की चकाचौध मे परख नहीं पाया। यह चर्खा- 
खादी वाला उद्योग, गाँधी की आर्थिक योजना का मुकुट है। उस में स्वावलम्बन, 
अहिंसा, विकेन्द्रीकरण, रचना और व्यवितित्व कूट-कूट कर भरे हुए हे। वह भूखे 
को भोजन और नगे को कपडा देने वाला तो है ही, पर समाज की भी साथ-ही-साथ' 
अर्थ-सम्पन्न करने वाला है! चर्खा और खादी की महत्त्वपूर्ण प्रशसा गॉँबीजी ने 
पग-पग पर को है। उन्होंने तो यहाँ तक कहा है कि यदि भ्रामीण आर्थिक स्थिति 
को सौयमण्डल की उपमा दी जाय, तो खादी सूर्यरूप है और अन्यान्य दस्तकारियाँ 
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तारागणरूप |" खादी भोडेपन और इसलिये जीवन की पवित्रता की प्रतीक है, 
और चर्खा अहिसा का, क्यो कि उसमे दरिद्रनाजयण का सेवा-माव विद्यमान 
है।+ इन्ही भावों से प्रेरित होकर गाँधीजी ने कहा कि “मुझे तो ऐसा प्रतीत 
होता है कि चर्या सयुक्त राज्य अमेरिका और सारे समार के लिये सदेशवाहक 
है।”" इस खादी-प्रचार की योजना के जन्तर्गंत कुछ काल पश्चात्‌ सेवाग्राम 
(वर्बा) मे रेशमी वस्त्र बनाने की योजना भी यामिल की गई, जिस के हेतु रेशम 
के कीडो का पालन-पोपण भी सिखाया गया, जो यामोद्योग योजना का एक भाजा- 
रूप है। 

(2) भूमि-वितरण और कृषि--प्रम्भव है, आप कहे कि जब हिन्दुस्थान 
में भुब्मरी का सवाल था, तो गाँवी को पहले अन्नोत्पत्ति की वात सुनानी चाहिये 
थी, न कि चर्चा चलाने, भूत कातने वा खादी पहनने की । निश्चय ही पेट-मर भोजन 
मिलने का पहला सवाल था और वही वार्थिक गति का पहला सवाल बना रहेगा, 
परन्तु उस समय अन्नोत्पत्ति का इतना अधिक आवश्यक प्रश्न नही था, जितना कि 
अश्न्नाप्ति का था, जीर इस बन्न को प्राप्त काने का जितना सुगम और व्यापक 
साधन चर्मा चला कर नूतादि कातने का था, उतना जन्य काई दूसरा नही था। इसी- 
लिये आधिक बाकान-मण्डल मे चर्वा को सूर्य की उपमा दी गई हू और कृषि को 
नक्षत्रमात्र की, क्यो कि कृषि में खादो के समान वह सामथ्य नही थी कि वह मानसिक 
गुणों को जागृत कर सके ।* इसके अतिरिक्त अन्नदायिनी भमि भी भूखो के हाय 
मेन थी, इसलिये भूमिहीव भूखो के लिये एक ऐसे सावन जुटाने कौ आवश्यक्ता 
थी कि जिस का आश्रय सरलतापूर्वक लिया जा सकता और जिस के द्वारा कपडा 
बीर कम-सै-कम पेट पालने लायक आमदनी हर व्यक्ति पैदा कर सकता, परन्तु 
इसका यह बर्थ नहीं कि गाँधी को दृष्टि उस समय कृपि और मन्नोत्पत्ति के प्रइन 
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पर थी ही नही । उन्होंने उसी समय से लोगो को सचेत कर दिया था कि उन्हे शहरो 
की मोर न भाग कर ग्रामो मे वसना प्रारम्भ कर देना चाहिये और कृषि तथा अन्य 
ग्रामीण उद्योगो की ओर ध्यान देना चाहिये। “गाँव को वापिस जाबो” (बल: 
(० शग|०8०) का नारा प्रचलित हो चला था , परन्तु जब तक भृमिपतियो से 
भूमि न मिले और उस मिली हुई भूमि का वितरण सूमि-हीनों से न हो जाय, तव 
तक गाँव में जाकर वसा जाने से क्या लाभ ? इसलिये कुठ काल के पण्चात्‌ गाँची 
ने दृस्टीशिप का सिद्धात पेश किया और भूमि-विहीनो मे वितरण करने के हेतु भूमि- 
प्राप्त करने के लिये अन्य उपाय भी वताये। लेकित ट्रस्टीशिप का सिद्धात केवल 
मिद्यत बन कर रह गया। कोई ऐसा भूमि-पति न निकला, जो अपनी भूमि के 
किसी भी भाग का सुर्शी-पुशी त्यागने को तैयार हो, अत जव हिन्दुस्थान विदेशी 
राज्य से मुफ़्त हुआ, तव विशेषफर गाँधी की मृत्यु के वाद, जनताधिक शासन ते 
भिन्न-भिन्न प्रातों मे भमि-यतित्व मिटाने के लिये यथोचित कानून वनाता प्रारम्भ 
कर दिया। इस कार्य के प्रति जन-चि उत्पन्न हो, उस में व्यापकता आ जाय एवं 
राज्य-सरकार के सम्मुख उस हेनु उपयुक्त वायुमण्डल तैयार हो जाय इस अभिष्राय 
से विनोवा भावेजी ने अद्वितीय पद-यात्रा आरम्भ कर दी, जो अभी चल रही है, 
और जिस के कारण हजारो आदमियो ने सहुल्लो एकट भूमि का दान भूमि-हीनों 
में वितरणार्य मावेजी का दे दिया हे। 
भृूमि-दोनो मे भूमि-वितरण का कौन-सा तरीका और सिद्धात स्वीकार किया 
जायगा और कौन-पा यूनिट रखा जायगा, यह जहाँ तक हमे मालूम है, गाँधीजी ने 
कही सोला नही। अभो तो यह सवर फैल रही है कि एक यूनिट ३० एकड या २० 
एकइड का होगा। एफ व्यक्ति को था निदिचत्‌ सदस्य-सरया के एक कुटुम्ब को उक्त 
परिमाण से भूमि मिलेगी, या उससे कम-चढ, अभी कुछ नहीं कहा जा सकता, पर 
हवा को देखते हुए हमे दर है कि हवा के प्रवाह मे वह कर एक «्यक्ति या एक कुट॒म्ध 
केवल एक एकड अयवा एकड का चतुर्याश, पचमाश या अप्टाश आदि ही पा सके 
जैसा कि अभी कम्युनिस्ट चीन मे चल रहा है और जिस की प्रशसा की जा रही है। 
अत्यन्त छोदे-छाटे टुकड़ों से लाभदायक उत्पादन न हो सकेगा और सामाजिक 
उत्पादन की मात्रा मे कमी आ जायेगी, इसलिये सहकारी पद्धति (00 ०एशव्धाए० 
5५8०7) का आश्रय लेना पडेगा, जैसा कि चीन मे प्रयोग किया जा रहा है। भूमि- 
वित्तरण का यूनिट क्या होगा, यह तो गाँवी ने नही बताया, पर वे यह अवश्य कह गये 
है कि समाज मे उत्पादन का काम सहकारिता से किया जाना काभदायक होगा, 
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क्यो कि वही एक माध्यमिक सीढी है, जिस पर से होते हुए समाज सयुकत उत्पादन 
की स्थिति पर पहुंच सकेगा--सपयुक्‍त उत्पादन, जिस मे व्यक्तित्व अथवा भिन्नत्व 
का लोप हो जायगा, पर अभेद रुप से एकत्व का प्रसार हो उठेगा। 
भूमि-वितरण का मह्त््व केवल इमलिये है कि अन्नोत्पत्ति ययाविधि काफी 
हो और समाज में अन्न की कमी के कारण कोई भूज्ञा न रहनें पाये। कोई भूखा 
न रहे, इसी लिये कृषि की प्रधानता और अन्नदान की श्रेप्ठता प्राचीन काल से ही 
मानी जा रही है। हिन्दुस्थान मे तो हमेशा से गली-गली में “उत्तम खेती, मध्यम 
वान, निकृप्ट चाकरी भीज़ निदान” कहा-सुना जाता रहा है। तव फिर अन्नोत्पत्ति 
की ओर गाँवो का ध्यान न जाय, यह कैसे हो सकता था | 
(77) प्रामोद्योग (७79४८ ए्रतए5:०९७)---गाली खाना, ठट्ठा सहना, मार- 
पीट या जेछादि भोगना गौर वहुवा पराये हाथ फ्रणणान्त हो जाना--ये चार 
यत्रगाएँ महान्‌ क्रातिकारी को पहिचान के चिन्ह हं। गाँधी को इन चार गतियो 
से गुजरना पडा, क्यो कि वे समाज मे चतुदिक महान्‌ क्राति लाना चाहते थे। जब 
राजनीति मे उन्होने खुले-आम सत्य व्यवहार की वात कही, तो कुछ राजनीतिनो 
ने उन्हे राजवीतिक क्षेत्र का नवजात शिशु (६ <्शात का एणप८७) कहा, जब 
अहिसात्मक सत्याग्रह के द्वारा दुष्मन के हाथ से कुतर जाने तक के लिये पैयार रहने 
पर उफ तक न करने की वात की, तो पिटना-घिसटना सहा, जब वर्ग या जाति-भेद 
तथा छुआहूत को जड से खोदते के लिये अग्रमर हुए, तव तिरस्कार की वौछार 
पडी। जब लकडी के एक छोदे-से चलें के द्वारा ब्रिटिश-साम्राज्य को उडा देने की 
आवाज उठाई, ता व्यग-पूर्ण हंसी-मज़ाक सहा , और इसी प्रकार जब यह जोर 
छगाया कि गाँव मे वसो, हाथ से आटा पोसो, चाँवल कूटो, वडी-वडी मणीनों से 
पिण्ड छुटाओ, आपस मे या ग्राम-पचायतों द्वारा झगडे निवठाओ इत्यादि, और 
जव ग्रामाण जीवन को वातें दिखाई, तो सम्यता की छाप लगे, असम्मव कहने वाले 
लोगो की तानावाजी वरदाब्त की। कहा गया कि गाँधी कितना नासमझ है कि 
चलती हुईं सम्यता की घढी का काँटा पीछे को हटा कर प्राचीन असम्य जीवन को 
अपनाने के लिये बकता फिरता है , परन्तु गाँधी ने मपने जीवन-काल के ३०-४० 
वर्षो मे जो कुछ परिवत्तंन कर दिखाया, वह्‌ किसी से छिपा नही है। वही मज़ाक 
उडाने वाले, सारनीट करने को उच्चत रहने वाले लोग आज उन की सराहना करते 
हुए पाये जाते हैं। हिन्दुस्थान ही नही, अन्य देशो के विद्वान्‌ लोग भी इस बात को 
स्वीकार करने लगे हैं कि समाज का उद्धार गहर मे वास करने और वडे-वडे कल- 
कारखानों मे काम करने से नही होगा। जहाँ तक हिन्दुस्थान कां प्रइन है, पहाँ तक 
ता गाँघी की ग्रामोद्दोग की नीति सर्वेमान्य हो चुकी है और उस को व्यवहार मे 
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लाने के लिये कुछ प्रयत्त भी किये जा रहे है , परन्तु जो कुछ प्रयत्न हो रहे है, वे 
अभी शिथिल ही है, क्यो कि कार्यकर्त्ताओ का मन अभी केन्द्रबकरण-पद्धति मे अठका 
हुआ हे और ग्रामोयोग पद्धति की ओर सदिग्धतावश झुका नही है। सदिग्धता 
सदैव से विनाशमूलक मानी गई है, इसलिये भविष्य ही बता सकेगा कि हिन्दुस्थान 
ने गॉँवी की ग्रामोद्योग-नीति का कहाँ तक पालन किया। ग्रामोद्यग को गाँधो ने 
कही कुटीरोयोग (००४८४९० 77005४765) और कही दस्तकारी (#20ताटाक्षीड) 
भी कहा है। चूँ कि प्रधानता-उप-प्रधानता की दृष्टि से ग्रमोद्योगो की सरुया अधिक 
है, और जागे बढाई भो जा सकती है, इसलिये उन सब उद्योगों का नाम गिनाते 
बैठना, समय को वरवाद करना ही होगा, मत प्रामोद्योग के विषय को निम्न 
विभागों मे विभक्‍त करके हो हमने तत्समम्बन्धी गाँधीतीति का अध्ययन करना- 
कराना उपयुकत समझा है-- 

(फ) ग्राम-निवास--पह तो हम देख ही चुके है कि गाँधी जन-समाज मे 
समता को स्थापना करना चाहते है, और उन्होंने उस समता की व्याख्या करते 
समय यह जाश्वासन दिया हे कि हर व्यक्ति को रहने के लिये स्थान, खाने के लिये 
भोजन और पहनने के लिये कपडे मिलना ही चाहिये। वस्त्र और भोजन-सबंधी 
य।जनाओ के विष4 मे अभी हम ऊपर कह ही आये है। अब' निवास-स्थान के' विषय 
में चर्चा करना ज़हरो है। ग्राम-निवास गाँधी की आर्थिक योजना का एक प्रवान 
विपय है। इस के दो कारण है। एक तो, मणीन-युग को केन्‌्लोकरण पद्धति के 
कारण शहरों मे जन-सख्या अधिक हो रही थी, जिस के फलूस्वरूप लोगो को रहने 
के लिये पर्थाप्त स्थान की कमी हुई, तथा आवहवा, सफाई, स्वास्थ्य पर बुरा प्रभाव 
पडा, और दूसरे, ग्रामोद्योग को सफल बनाने के लिये ग्राम-निवास पहले होना ही 
चाहिये। इन ग्राम-निवासियों में दो प्रकार के आदमी होगे---एक वे, जो शहरों 
से जाकर किसी ग्राम मे बसे, और दुसरे वे जो पहले ही से वही के निवासो हो। इन 
दोनो प्रकार के आदमियों के रहने के लिये कुछ नये मकान बनाने पडेगे। जो नये 
मकान बने, वे सुढ़गे, कम कोमती, हवा-प्रकाशदार, कुछ दूर-दूर, सिलसिलेवार, 
प्राय एक नाप-तील के हो, ताकि वे सफाई, हवा और स्वास्थ्य-प्रद हो। गली 
और रास्ते बोच-बीच मे काफी चौडे छोडे जाय। गरज़ यह कि हर घर सुन्दरता 
और शुद्धता का प्रतीक हो। इसी तरह वने-वनाये मकानों या झोपडियो का वेतुका- 
पन, मेला-कु वेछापन जादि भी मिठाया जायें। घोरे-घीरे आवद्यकतानुसार ग्राम- 
वासियों के लिये प्रकाण, पानी आदि की सुविधा ग्राम-नचायतों आदि के द्वारा 
कराई जाय। कालान्तर से पाठशालाएँ, वाचनालय आदि खोले जायें। सक्षिप्तत 
गाँधी हर ग्राम को आदर ग्राम (77०प८ शा्ठ०) बनाना चाहते थे। आदर्शपूर्ण 
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जीवन-सचार करने के छिये गाँधी चाहते थे कि हर गाम में कुछ गेवा-माव-ाही' 
स्वयमेवक या सत्याग्रही जाकर बसें, जो अपनी शिक्षा और क॒त्तब्य-यरायणता थे 
द्वारा ग्रामवासियों को यांग्य और ईमानदार नागरिक बागयें। यदि आवध्यनता 
हो, तो इन स्वयसेवको में से जो गरीब ही, उन्हें बुउ काठ तक अन या मुद्रा के रूप 
में उतना वेतन भी दिया जाय, जितना उन के लिये नितनात आवश्यक हो, और घाद 
में जब वे ग्रामोद्योगो के द्वारा पर्याप्त कमाने छग यायें अयवा जव प्राम-निवासी 
खुद सहायता देने छग जायें, तय वेतन बन्द कर दिया जाय ।"९ बह सलफ़ है गाँयी 
के ग्राम-मिवास की, जिस भें लौफिफ वृद्धि और व्यवस्था के साथ-ह्ी-माव नैतिकता 
और घामिकता का सयोग मिलता है। 

(ख) स्वच्छता, स्वास्थ्य मौर चिकित्सा--पुस्तक के अन्त में परिध्रिप्ट 
सूची न० ४ को देसिये। उस से आप का विदित होगा कि गाँधी के रचनात्मक कार्यो 
में ग्राम की सफाई, स्पास्थ्य तया स्वच्छता सवयी शिक्षा एप प्राकृतिक चिक्रिस्मा 
का भी समावेश किया गया है। इन्हे भी आधिक याजना के आवष्यक भग समझना 
चाहिये। जब तक ग्राम-वामी स्वच्छ न रहेगे, तव तक स्वस्थ न हो सकेंगे। यदि 
स्वस्थ न हुए, तो उत्पादन के हेतु अ्रम-शक्ति का यथोचित उपयोग मे हो सफकेगा। 
फलत समाज के अर्थोत्पादन का हास होगा। जहाँ तक प्राकृतिक चिकित्सा का 
विषय है, गांधीजी ने स्वय अपने ऊपर प्राकृतिक उपचारों का प्रयोग कर के उन के 
लाभ-प्रद प्रभावों को सिद्ध कर दिसाया है। मिट्टी का प्रयोग, सूर्य-किरणों का प्रयोग 
भादि दृष्टात रूप जानिये। यो तो सभो चिकित्साएँ प्राकृतिक हांती है, क्यो कि 
ससार ही प्रकृतिमय है। यदि प्राकृतिक वस्तुओ के प्राकृतिक गुणों का सयोग न किया 
जाय, तो किसी प्रकार भी औपधि हो तैयार न हो, और इसलिये कोई चिकित्सा 
भी न हो सके , परन्तु व्यवहार में प्राकृतिक चिकित्सा कहने से यह व्यापक अर्थ 
नही समझा जाता। उस का अस्तित्व एलापेथी, यूनानी, आयुर्वेदिक, होमियापैयी 
इत्यादि औपधि-पद्धतियो के समान सीमित अथ॑ में माना जाता है। उस की विशे- 
पता यह है कि किसी वैद्य, डॉक्टर, हकोम या अन्य रसायन-शास्सत्री के नैपुष्प की 
भावश्यकता नहीं। गाँधी-योजना मे प्राकृतिक चिकित्सा का ठोक अर्थ जानने के 
लिये आप 'हिन्द-स्वराज्य' (ताक घे०्या० एण०) के वारहवें अध्याय को पढ 
लीजिये, जहाँ पर गाँधी ने बताया है कि डॉक्टरी या वैदयकी घघा समाज के लिये 
हानिकारक है। डॉक्टर आप के शरीर को नीरोग कर देता है , पर उस मन को 
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नही सुधार सकता, जिस को चचलूता के कारण आप अपनी आतरिक प्राकृतिक 
व्यवस्था को तोड-सरोड डालते है गौर फलत रोग-गस्त हो जाते है। शरीर के 
नीरोग हो जाने पर आप पुन पुन प्राकृतिक व्यवस्था की अवहेलना करने लग 
जाते है, क्यों कि बाहरी उपचार से आप अपने मन को तो कावू मे कर ही नही 
पाते। स्वस्थ दरीर-क्षेत्र पाया कि मन महाराज ने फिर ऊपम मचाया।” ये है 
गाँवी के शब्द। उन्होंने कहा कि मानो “मैने दुराचार किया, मुझे वीमारी हुई। 
डॉक्टर मुझे नीरोग कर देता हे, ज्यादा सम्भव है कि मै उसी दुराचार को फिर 
दृहराऊं। यदि डॉक्टर बीच में न पडता, तो प्रकृति अपना फास अपने-आप कर 
लेती, भौर में अपने ऊपर अपने-आप स्वामित्व प्राप्त कर छेता, दुराचार से 
मुक्त हो जाता और सु्री बन जाता।”" कभी ऐसे मौके भी आ जाते है, जब 
हम अनभिनतावश प्राकृतिक नियमों की अवहेलना कर बैठते हे, दयों कि हमारा 
तत्सववी ज्ञान अपूर्ण है, जौर इसलिये हम अनजान ही में बीमार पड जाते है। 
बोसार पडने पर यदि शरीर-रक्षा न की जाय और शरीरान्त होने दिया जाय, 
तो आत्म-घात के दोषी होगे, एव सामाजिक श्रम-शक्ति और अर्थोत्पत्ति की भी 
घटी होगी , अत गाँधी ने रोग-निवारण के लिये उन प्रयोगो का प्रचार किया, 
जो रोगी खुद सरलता-पूर्वक मुफ्त मे या नाममात्र कीमत मे बिना किसी वैद्य-डॉक्टर 
की सहायता के' कर सके। हमने स्वय देसा है कि चालीस-पचास बंप पहले हिन्दु- 
स्थान में रोगोपचार की क्रियाएँ इतनी छोभमय, कठिन और मेहगी नहीं थी, 
जितनी आज हेूंँ। साधारण रोगो की चिकित्सा घर के वृूढे-सयाने खुद ही कर 
लिया करते थे। वैद्य-हकीम दो-चार पैसे का अनुपान बना देते थे और ताजी दवा 
तेयार करा देते थे। साराश यह कि गाँधी हर व्यक्ति को सरक-से-सरल और कम- 
से-कम खर्च मे स्वाभाविक नियमों का आश्रय लेकर स्वस्थ रखना चाहते थे, वाकि 
शरीर और मन दोनो सुव्यवस्थित वे रहे और सामाजिक उन्नति हो। 

(ग) पुराने और नये उद्योग---जो लोग यह दोष छगाते है कि गाँधी फिर से 
पुरानी दुनिया बसाना चाहते हे, वे भूल करते हे। गाँवी-योजना मे पुराने उद्योगो 
का पुनरुत्यान और नवीनो का प्रचार हे , भौर वह भी निरे पुराने तरीको पर नही, 
चरन्‌ परिवत्तित समयानुकूल साधनों के आधार पर। गाँषी निस्‍्सदेह चाहते है 
कि हर ग्राम में खेती-किसानी हो, चर्से चले, कपडे चुने जाये, लोहारी-वढईगिरी का 
कार्य हो, तेल पेरा जाय आदि जैसा कि पहले होता था, परत्तु इस के साथ हो 
उन की यह भी योजना हे कि हर उपयुक्त ग्राम मे कागज बनाया जाय, मथु-मविख्याँ 
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पाली जायें और उन के द्वारा शहद उत्पन्न कराई जाय, रेशम के कीडो के हारा रेणम 
का उद्योग सेमाछा जाय, चमडा पकाया जाय, खिलौने आदि वनाये जायें तथा 
अन्य और भी रोजगारूचत्वे खोले जायें, जो समाज के लिये लाभकारी हो भौर 
जिन की समाज में माँग उठ चली हो। इस के अतिरिक्‍त गाँवी का यह ध्येय कदापि 
नही रहा कि पुराने लकीर ही के फकीर वने रहे। उन्होंदे उत्पादन के नये साधनों 
का विरोध केवल इतना हो किया है किव सामूहिक उत्पादन (०४७ एए०पेए- 
८४०7) के साधन वने हुए हैं। जब कमी उन्हे कोई ऐसी तरकीव हाथ लगे जाती 
थी कि जिन से व्यक्तिगत्त उत्पादन की मात्रा वटती थी, तो उन्होंने सर्देव उत्त 
तरकीव को अपनाया है, उसे ठुकराया कभी नही, वल्कि वे सदा इसी प्रयत्न मे रहते 
थे कि ऐमे यत्रो का आविप्कार किया जाय, जिनका प्रयोग हर व्यक्ति कर सके; 
ताकि वह थोडे-से-पोडे समय में कम-से-कम द्रव्य खर्च और शक्ति व्यय करके ही 
अविक-से-जधिक उत्पादन कर सके। पाज्लु, इस वात का सदैव ध्यान रहे कि गाँघी 
को आधिक योजना इस वात की साथी नहीं हे कि मनुष्य की श्रम-नक्ति का ज्यव 
अनर्गल विपय-मुझ्जो की पूत्ति करने में किया जाथ। उत्त की याजना का समझने 
के ल्थि विछासिता (ए८ए7०८४) और आवशस्यक्ताबों (7०८८४०७) के भेद 
को बवध्य ध्यान में रखना चाहिये। 

(घ) प्रधान, सम्बन्धित मौर जाश्चित उद्योग (?गराणएगे, भौल्ते 870 
त6ए८०पेथा: ग्रातएपा्र८)--उद्योग बनेक हैं। वे एक दूसरे से सवबित रहते 
हैं, इसलिये जब किसी देण या समाज-विशेष के औद्योगिक जीवन की परिमापा 
करने को कहा जाय तो उस के समग्र उद्योगों को सग्रह-झूप में वताना पडेगा। 

बही कारण है कि जव हम गाँवी की आर्थिक योजना पर विचार करने जदे हैं 
तव हमारी दृष्टि पहले उन के बताये कुछ मूल उद्योगो पर जातों है, बौर फिर 
उन से सववित तवा उन पर मश्वित उद्योगी पर। यो तो गाँवी की योजना मे 
तीन दी मूल उद्योग कहे जा सकते हैं, यथा मोजन, वस्त्र और निवाय-प्राप्ति के 
उद्योग, परन्तु गाँवी का मनुष्य केवल अस्थि-चर्म वाछा शरोर रूप ही नहीं हैं, 
वरन्‌ वह आत्मा-मन-नरोर का सप्रहरूप है, अत गाँवी की औद्येगिक योजना 
में केवल उन्ही उद्योगो पर विचार रखा गया है, जो तीनो के प्रत्यक्ष या अध्रत्यक्ष 
रूप से किसी भी प्रकार वाबक न बन पायें। एक उद्योग दुसरे उद्योग से किस 
तझह सेवधित रहता है, इसे जानने के लिये नोजन-अ्रद कृषि कक्‍य ही दृष्टात 
ले लोजिये। किसान को हल-चजर चाहिये, लोहे का सामान चाहिमे, खाद्य चाहिये, 
गाव-्वैल चाहिये, <त्यादि। इन्हे प्राप्त करने के ल्यि या तो किसान स्वय बढ 
गिरो, लोहारी करने, खाद्य बनाने, गाय-चैल पालने का उद्योग करे, या कोई दुसरे उतत 


साय भौर गाधो फी आविफ योज़याएँं डट९ 


उद्योगों फो जपनाये और कुपक उा से उन्हे म। दे लिया बर। दूसरी क्रिया में अन्य 
खोगो के सहपंग या आपद्याया रात है, जोर पहठी छिया में एफ है कर्ता को 
समव और क्षप-शत्रित बा व्यय आवद्यकाया ५ झथिक करना पदला है। समाज मे 
एक हो फर्ता काम 4! चगमा जगो को स्वत ली संखाछ सना, उपडिये गाँवी से थी 
अन्य अर्य-यारिषया के समान क्षमनीमाय का थाती याजना म सराफा स्थान विया 
ऐैं , पालपु उन्‍हीते क्षम-विनाग था दाता विशिष्ट नही उनाया, जितना कि बर्नमान 
मतायरोी सुग मे बना टिया रे। दुष्ट्राननयम्ध एश रेपनोम्जिन बनाने बाले बा- 
सात में पहुँच जाइवये जीर रैेगिय वि उस में सका व्रत छगाये जाते हैं। उस में 
पगष करने वाले चगदूरों या पह द्वाठ “हा हे कि काई एक पुरता छगाता है, ता 
दूपरा कार्ट दू गरा घुराआ। व सितराय इस ये कि उन था पुरुणा दिस तरह छगाया 
थाया है, दुसरा ज्यैर झुठ यम सानते ही उठी, सर्यात्‌ उन रा काम है सशीनवत्‌ 
श जाता है। गाया भाहईे है कि झात हैलने मर्मात-प्रिय नया जाये कि उन की 
निर्भाग-भत्रिय (ठहवा।१०७ ए०७८) मुर्दा होकर प्रथा ४7, और ने थे उत्तने 
प्राधान हा हो जायें कै 4 झयात निशितन उययाग छा चडाने मे हुसरा वा गुद तायत 
रट। जहाँ तक सस्मेय 20, एर रादगार। का अपन रासगार या पूर पारायार को 
देसना जानना जौर करना सारिय कि वसा ऐ का माऊा ने जाय थिः उस का हावन्यर- 
झाथब रपे बैठे रहना परे । इसठे अतिरियत एुछ एसे नी घव है, जा मूद घथे के 
अगता नी रहते, पर उसीवे परत झछुछ समान रहते है, एसलिये यदि वे भी 
सीच छिप जायें, ता ताई हानि नही, बहिक छाभ हैँ। टीना है। उु उ एसे भी होते 
है, जिन गा अस्तिल उसे समय तक रहता रे, लेप तक वि. उन का जरूरत हा । यदि 
ला का सामान बनना बन्द हो जाय, ता ल+ट का सदाना से कच्च छारे वा निकालना 
भा जाप-प-नाप बन्द टो वायगा। साराश यह ई वि गो की जीय/गिक यजना 
मतुए्य के धारोरिफ श्रम पर आवारित दे न कि सशीवरीा पर। बह श्रम- 
को उसी हद ज्ञक मान्यता देतो है, जब तक कि उत से श्रमिक के स्थावरूम्यन में 
बापा न जाये । पहू सहवाग उतनाए भाहती लि कवि चह्‌ परावलरूग्यों न बना दें। 
उपका मूल ध्येय यह है कि मनुए्प॒ को शारारिक, मानसिक जौर आत्मिक उनति 
एक दो साथ चलतौ जायें। 

(5) भात्म-पर्याप्ति ($०-५पएरीट८7०४)--#पक्तिगत रावलम्यन गाँधी 
का मृउ-मत्र है। उसी मत्न का प्रयाग करने के लिये उन्हात हर गयि के विपय में 
कहा है। उन की अर्थनीति यह है कि हर गाँव में ऐसे सब उद्याग-पर्वे होने छूगे, जो 
उस गाय के समस्त निवासियों की जोवन-सग्यन्यी आवश्यकत्ताएं पूरो कर सके। 
हर गाँव में रोती-किसानों हो, बर्र् हों, ऊुम्हार हो, सूत कातनेवाले हो, णुलाहा हो, 
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दर्जी हो, तेछू पेरने वाह हो, ताकि ग्राम-वासियों को अपनी जरुरत की 
वरनुएं छेते के लिये वीहर ने जाना पडे। यदि कोई गाँव कम आवादी के कारण 
अयवा अन्य कारणों मे सब सेजगारियों का बा यथेप्ट रूप से चलाने मे असमर्थ 
हो, तो उस के आस-पास के दो-दो, चार-चार गाँवो का एक ऐसा समुदाय बने कि 


पूत्ति कर सक्े। जिन्हे सी-सवा-सौ या कम-से-क्म साठ-सत्तर वर्ष के पूर्व की 
हिन्दुस्तानी ग्रामीण स्थिति का सनुभव हो, उन्हे गाँपी की उक्त विवि को समझने मे 


वात है कि जब तक प्रामो में प्रवन्ब-कारिण। ववस्पाएँ न होगी, तव तक न तो 
अर्योतत्ति ही ठीक हो सकेगा गौर न सामाजिक अन्य काय॑ भी उचित प्रकार से 
पेल सक्षेंगे, इसलिये गांवों *ा वात्मर्याप्ति वाछा सिद्धात कैवल आधिक 
पर्याष्ति से सौमित नही रसा यया है। उन प्र कहना है कि हर गाँव मे प्चायती 
राज्य हो, अर्यात्‌ पचायतो के द्वारा गाँव का अबब, न्याय-दान, तथा ग्राम-रक्षण 
का कार्य-मार गाँव हे। का स्वय-सेवक नस्थाएँ साहा करें। गाँव की जनता मे 
सहयोग को भावनाएँ शत को जाये, ताकि वे गॉव-सबधी सफाई, प्रकाश, पानी 


कर लिया करे एव जावशध्यकता होने पर लाकमगक़ारों के विरुद्ध उस्ती प्रकार प्राण- 
गे करने के लिये तत्पर रहे, जिस "कर एक सच्चा सत्याग्रही रहता है। गाँधी 
नही चाहते कि छा के; दृर-हुर बदालतो में अपने मामलों का इन्साफ कराने के 
हिये मारेमारे फिरना बड़े, या वकोलो का आश्रय लेता पडे। गाँधी ने जिस प्रकार 
डॉक्टरी घवे का तिरमस्कार किया है, उसी प्रकार वकीछो और न्यायाधीश के विषय 
में भी कहा हे-.."भेया अभिप्राय”, गाँवी का कथन है, “केवल यही बताने का है 
कि यह (वकारूच का) बषा अनैतिकता की शिक्षा देता है , उस मे ऐसे-ऐसे प्रतोमन 
गाते ह कि जिन से विरऊे ही वच पाते हैं। भनृष्य इस घबे को इसलिये 
नहीं करते कि दुमरो को उन की विपत्तियों से निकालने मे सहायता पहुँचाये, बरन्‌ 
'हैद घनवान होना चाहते है। जब छोगों मे छडाइयाँ होतो हैं, तब उन्हें 
रत बात मे खुशी होता है। छोटे-छोटे उकीछ तो साक्षात उन्हे गढा करते हैं 

इन्ही लोगो की वदौरूत हम पर यह द्योपारोपण किया जाता है कि हम लड़ना 
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और अदालतों में आना इस तरह पसन्द करते है, जिस तरह मछली पानी को 
पसन्द करती हे। जो कुछ मैने वकीलो के विषय मे कहा है, वही निस्सदेह जजों 
के बारे मे सही है , ये निकटतम चचेरे माई है और एक दूसरे को वल पहुँचाते है ।”!४४ 
ये उद्गार सन्‌ १९०८ के है, जब कि गॉधी अफ्रिका मे थे। सन्‌ १९२० मे भी उन्होंने 
हिन्दुस्थान मे आकर वही कहा और अदालतों का बहिष्कार कराया। लोगो का 
खयाल था, और सम्भव है अब भी हो, कि वकील और जज अग्रेजी राज्य को कायम 
रखने मे सहायक का काम करते थे, इसीलिये गाँधी ने उत्त की बुराई की और अदा- 
लतो का वहिष्कार कराया। बहिष्कार की घोषणा करते समय गाँधी ने यही कहा 
भी था, और उसके पूर्व भी यही कहा करते थे, पर वात केवल इतनी ही नहीं है! 
जो उन्होंने सन्‌ १९०८ मे कहा, वह आज भी सत्य है, भले ही हिन्दुस्थान अग्रेजों के 
पजे से निकल गया हो, और स्वतत्न कहा जाने लगा हो। यह कोई एकदेशीय' सत्य 
नही हे। यह भाघुनिक कालीन सर्वव्याप्त वुषित पद्धति के विरुद्ध उठाई हुई आवाज 
है, जो उस समय तक अमिट रहेगी, जब तक कि लोग आपस मे लडते रहेगे और 
दूसरों के बल पर न्याय कराते रहेगे। गाँधी को तो समाज को उस मजिल तक 
पहुँचाना है, जहाँ कि आपसी लडाई-क्षगडो का नाम नही रहेगा, और कही कुछ 
झगडा हो भी गया, तो लोग उन्हे खुद सुलझा लिया करेगे अथवा पचायत के द्वारा 
निवटवा लिया करेंगे। इसलिये, आप देखेंगे कि इस बुराई मे भावी स्वावकूम्बन 
की और छे जाने का निर्देश है, ताकि राज्य-विहीन समाज वाला अन्तिम ध्येय प्राप्त 
होने की सम्भावता होती जाय। जिस प्रकार ग्राम-प्रवन्ध और न्याय-वितरण मे स्वा- 
वलम्बन का निर्देश है, उसी प्रकार ग्राम-रक्षण के विषय में भी गाँधीजी ने कहा 
हे कि “मेरे ध्यान मे इस प्रकार की ग्राम-इकाई (श886 एणा) है, जो वलवानो 
का भी बलवान हो,” अर्थात्‌ “अहिसात्मक राज्य मे, मै चाहता हैँ आक्रमण 
तथा अन्याय के विरुद्ध सरक्षण-क्रिया का नितान्त विकेन्द्रीकरण हो जाय। ग्रामो 
और नागरिको में भी वह योग्यता आ जाय' कि हर एक सारे ससार के विय्द्ध भी 
अपने स्वातत्य का रक्षण कर सके ।”'*” इस तरह “हर गाँव इस तरह शिक्षित और 
तैयार किया जायगा कि वह हर वाह्य आक्रमण का मुकावला करने के प्रयत्त मे मर 
मिट सके। इस तरह अन्तत व्यक्ति हो इकाई रहता है, (परन्तु) इस का यह 
अर्थ नही कि अगर कोई पडोसी या ससार को कोई सहायता देना चाहे, 
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तो वह छोड दी जाय, या कि उन पर किसो भी प्रकार का अवलम्बन न रखा 
जाय।!४ 

(छ) प्रामोद्योग के साथ अन्य रचनात्मक क्रियामों का सयोग--प्रामोौद्योग 
कहने से गाधी का अभिश्राय केवल अर्थोत्पत्ति के उद्योगों ही से नही है। उनका 
उद्देध्य है हर गाव को यथा स्वराज्य का अतुमव कराना, इसलिये जितना उनको 
रचनात्मक कार्यकम है, उस सब का प्रयोग वे यथाविधि हर गाव मे कराना चाहते 
थे, जैप्ता कि श्री घवत ने कहा है कि “हिन्दुस्थान में होनेवाल्ा रचनात्मक कार्यक्रम 
प्रवानत ग्राम-कार्य है।''* गाघो ते रचनात्मक कार्य-कम के १८ विपय बताये हैं, 
जो पुस्तक के अन्त में भूचो न० ४ में आप को मिलेगे। उन से आप को पता लगेगा 
कि ग्रामो में आर्थिक उद्यायों के साथ-साथ अन्य ऐसे उद्योग या उपायो का करना भी 
आवशध्यक है, जिन से वहाँ की जनता सब ओर से उन्नत हो। साम्प्रदायिक एकत्व, 
शिक्षा का प्रवव, मादक द्रव्यो का निषेव, अछतपन का त्याग, स्त्रियों का उत्थान, 
क्पकों और मजदूरों का संगठन तया आर्थिक समता की विधिया और स्वच्छता एवं 
स्वास्थ्य चिभाग--ये है रचनात्मक कार्य-क्रम के प्रधान मग, जिन का प्रयोग हर गाव 
में आथिक उद्योगों के साथ-साथ चलाया जाना आवश्यक हूं , अन्यथा समाज- 
शरोर एक अगीय हो कर कुडोल वन जायेगा और दु ख से मुक्त न ही सकेगा। 

(ज) समाज को भावी प्रतिमा--पह हुई ग्राम-व्यवस्था की वह तसवीर, 
जिस में भावी समाज की प्रतिमा छाप गई हे। हर व्यक्ति और हर गाव एव व्यक्तियी 
और गावा के छाटे-वटे समूह स्वावलम्वी बने हुए चलते-फिरते नज़र आ रहे हैं। 
जहाँ देखो वहाँ हर व्यक्ति आनन्द-पूर्वक अपने काम में सलग्न दिखाई दे रहा है। 
स्वार्थ और पराय॑ एक दूसरे से गला मिलाएं हुए भेट कर रहे है। कही किसी से 
लडाई-भिडाई का काम नहीं। जहाँ कही सटपट हुई, तो आपस में समझोता कर 
लेते हैं, या पच वीच मे पडकर समझौता कर देते हैं। घर-घर, गाव-गाव में संम्प- 
त्तिक उद्योग, स्वच्छता, स्वास्थ्य, विक्षा, नैतिकता, और जव्यात्म का रग भरा 
हुआ चमक रहा है। यह देख कर जब हम यह कह सकते है कि गाघी के ग्रामोद्योग 
की वात सुन कर जिन छे,गो का मन केवल अर्थोत्पत्ति और अर्थ-वितरण सवंधी 
कार्यक्रम में अठक कर रह जाता है, वे गाधो की आर्थिक योजना के रहस्य को 
अधूरा ही जानते है। उसे पूरा जानने वाला ही कह सकता है कि वह एक ऐसा 
पथ है, जिस पर ही चलने से पथिक सच्चे स्वराज्य--सच्ची प्रजातत्रात्मक व्यवस्था 
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क्री ओर बढ सकता है । वही गाघी के स्वर से स्वर मिलाकर कह सकता है कि 
“अहिंसा पर आधारित सभ्यता का भिकटतम स्वरूप भारत का ग्राम-जन-तत्र ही 
है, जो अभी कुछ काल पहले तक था। मै स्वीकार करता हूँ कि वह वहुत ही 
असस्कृत था। मै जानता हूँ कि उस मे मेरे विचार और परिभाषा के अनुसार अहिंसा 
का वास नही था , परतु उस मे अकुर जरूर था।*+* “स्वदेशी भावना का अनुसरण 
करने के कारण स्थानीय सस्थाओ ओर ग्राम-पचायते। ने गिरफ्तार कर लिया हे । 
हिन्दुस्थान सचमुच ही जनतत्र देश है, ओर चूँकि वह ऐसा था, इसलिये अभी तक 
जितने घकके उसे लगे, उन सव को वह पार करता गया ।/४ 
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(१२) 
हिंसा-अहिसा का मध्यवर्ती संघरषसय थुग 


मायने और गाँपी एग एए प्येय, पर दो मार्ग 


गन अध्याया ने पाठ पट जाय एव ये ति भाषण रौर गाषी दो वा एवं 
ही स्थान प" पहुँ तन थी ध्येय वा । झया श। के पना यो झि समाज ऐवी स्थिति मं 
परुँचाया जाय, जहा टर माप्य राना सयवत 7 हि ये सारे में कोर रपाबद 
चर्ने बार ने हो, जौ” दवा नंतिक 73 मी एस यो दूसे पर कियी प्यार ये 
दयाव टाझव 7 जखान ने परे। दूपर सादा के, दाता जटिसारह खतपता गी 
स्विति ता सपरात वा पर याया. चाही थे, एटा पर तो राज्ययययस्था भी 
आवश्यकता नहीं एह जाती । दाता ये विचार दिया कि टात र्थिति हर परुुँचने 
के! जिय जनलसय मा (0व्ला0टण्ए)) | जतिरियेय दुषाय गोई भागे बहीं। 
यहा तक तो दाना सहमत थ। इस हे बाद दाता में मोर सोडा हो गया। 
दाता से पुझा गया कि बाई | यट ता बताज, जब जाप की एएपना पूरी हो 
जावेगा, जयंत जब समाय “ज्य-बिशर रित्रति पर पहुँच जामगा, तब भी ता 
आागि/मा” उसके पाम हि जो पाया सवपा फीगाठी को हल वाली 
फोई-नकीई व्यवस्था रसना ही पर गी । 47 फौन-सी व्यवस्था /ोगी ? मास्स ने कहा 
कि वह ब्यवस्पा बहुत-ु ठ पाए-फल-जयी प्रतिनिधि-दपए समा-गोसायटियों सर्र।णी 
रहेगी, यो नियम-निर्धारण बरेगी, भौर हर स्यवत्त उस नियसा का पतिपालन 
सहर्ष करता रहेगा, कया क्रि उग समय तक वह नैतिकता वे उच्चतम स्तर पर पहुँचे 
जायगा। गाव। ने कहा कि नाई यह तो एए पूर्ण अधियात्मफपृण आादर्ण है--बहाँ 
तक धरीरवारी फो पहुँचना असम्मव है , पर हाँ, उस का कत्तेंब्य है कि वह उस 
आर सचाई मौर ईमानदारो से वढता हो चला जाव। ऐसा प्रयत्न करते-फ'ते जब 
समाज पूर्णादण के निकट तक पहुँच जायगा, तय हर व्यवित् की चलाने बाछा नियम- 
निर्यारक उसकी आत्मा ही रहा करेगी । उसे फिसी वाद्य व्यवस्था की जरूरत नही 
रहेगी, परन्तु उन का कहना था, कि अभी से क्‍या कहा जा सकता है कि कैसी 
व्यवस्था रहेगी। इस की सोचा-विचारी मे समय क्यो वरवाद किया जाय । जव 
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जैपो परिस्यितियाँ आती जायेंगी, तव तैसी व्यवस्थाएँ लोग अपने-आप बनाते चले 
जायेंगे। हमारा कत्तंब्य तो इस समय केवल उस पथिक के समान इतना ही है जो 
सर्वज्ञाता तैजोमय प्रकाशपुज से प्रायंचा करता था “अग्ने नय सुपथा राये अस्मान” 
अर्थात्‌ हे श्रेष्ठ अग्नि | हमे सुपथ से ले चछ”! , उस पथिक के समान है, जो कहता--- 
“९३४0 $णतोए ॥ष्टा: 
॥९४व धीठप ग्राढ 69 
व त० 70६ छा, ६0 ४९९ 
एप्पल त८घचा 50८0९... 005 59609 ९॒0पह। 07 प्रा /* 


अर्थात्‌ “हि दयामय प्रकाश ! मेरे आगे आगे चल मुझे यह ख्वराहिण 
नही कि दुर का दृश्य दिगया दिया जाय, मुझे तो एक फदम ही फाफी हे” 

अन्तिम भविष्य की व्यवस्था के ही सवब मे यदि मत-भेद होकर रह जाता, 
तव तो कोई हानि नहीं थी। परन्तु इस से भी आगे इस वात पर वह मत-मेंद वढा 
कि वह कौन-सा जनतत्र-मार्ग (0070०००४०५) है, जिस पर चल कर समाज अहिंसा- 
त्मक आदर्श राज्य-विहीन अवस्था को पा सकता है। माक्स ने कहा--यह वही 
हिसात्मक जनतत है, जो आज प्रचलित है। उस मे केवल यही पब्विर्तन रहेगा कि 
पूंजीउतिन्वर्ग के स्थान में मजदुर-वर्ग का आधिपत्य हो जायगा, क्यो कि वही 
बहुसख्यक वर्ग हे, और बहुमख्या को अधिकाधिक भलाई का नाम ही जनतन 
कहलाता है, परन्तु गाघीजी ने मास को वात काट दी। उन्‍्हों ने कहा कि एक प्रकार 
की हिसा-पद्धति के बदले मे दूसरे प्रकार की हिसा को स्थान देने से अहिसा भला कैसे 
मिल सकती है ? उस का मिलना तो तभी सम्मव होगा, जब अभी से हिसा का 
ऋम घटता हुआ चला जाय । इत् के अतिरिक्त सच्चा जनतत्र वही है, जिसमे न 
व्यक्तिगत भेद-भाव हो, जीर न अल्पसरयक-बहुसख्यक की भलाई का वसेड। हो। 
वर्गीकरण को अपनाना, मानो जनतत्र के स्थान में परतत्र को हो लाना हं। इस 
मत-भेद के कारण अन्तिम ध्येय तक पठुँचाने वाली वोच की म जिले मास और यावी 
दोनों की अछूग-अलऊूग हो गई । मावस तो चल पडे उसी हिसात्मक पद्धति (५णै८आां 
59४०४) को पकड़ कर, जिस पर पूंजीपति ही जा रहे थे, और गाघी ने उसे 
छाड दूसरा ही पथ ग्रहण किया, जो अहिसात्मक पद्धति (707-एठे्यई 598- 





१ ईंदा० उपण्मत्र १८ 
२ एप्रकणव्ा जिक्र. (प्पपे्गा76 8 गरत6)-यह्‌ गाघोजी का प्रिय 


गीत था। 


४९६ पास भोर गाधी का साम्यदर्शन 


(था के नाम मे प्रसिद्ध हे, जिस में हिंसा और अहिसा का घमासान संघ होता 
है तगा अहिमा कमश विजयी होती हुई बलवान होती जाती है। जब हम किसी 
सामाजिक पढति की चर्चा करते है, तव हमारे सामने दो प्रकार की सामाजिक 
व्यवस्थाना का दुश्य उठ पड़ा होता है--एक वह जो राज्य से सम्बद्ध रहती है, 
और दुसरो वह, जो राज्य से तमम्बद्ध। राज्य से सम्बद्ध व्यवस्था में कुछ ऐसी 
व्यवस्थाएँ होती है, जिसमें हिमात्मक वृत्ति की प्रवानता रहती है, और कुछ दूरी 
ऐमी होती हे जिनमे हिसा की मात्रा कम रहती है। इसी दृष्टि-सेद को समक्ष 
रुप अब हम इस अव्याय के विषय का अध्ययन करेंगे, परन्तु राज्य से सम्बद्ध 
मोर असम्बद्ध इन व्यस्थाओं का विवरण देने के पूर्व यह मावध्यक है कि हम सामान्य 
दृष्टि मे यह देख के कि हिसा-अहिसा के सधर्पमय मध्यवर्ती युग में राजकीय हस्त- 
क्षेप तया राज्य का €प और संचालन किस ढंग का होगा। 
राजकीय हस्तक्षेप (5080४ 70शविश्वा००))--जव हमारे विचारों 
या कार्यों मे कोई दूसरा किसो भी प्रकार का हस्तक्षेप करता है, तव हम स्वृतज 
ने कहुछाकर परतत्र कहलाते हे, इसलिये स्वतन या जनतथर होने के लिये यह 
आवश्यक है कि पगया हस्तक्षेप मिटाया जाय , परूतु जब तक हम में अपने-आप 
को नियत्रित कर के समाज में रहने की याग्यता वही हो जाती तव तक किसी- 
न-फिसों प्रकार का पराया हस्तक्षेप हमे सन्‍्मार्ग पर रखने के लिये आवश्यक रहेगा। 
इसलिये जितना हम अपना नियत्रण करके सन्मार्गी बनते है, उसी अनुपात से हस्तक्षेप 
घटाया जा सकता है। हस्तक्षेप कई एक का होता है, और वह भी कई प्रकार 
का जैमे--माता-पिता या बूडे-स्यानों का, जाति था समाज का, राजकीय या 
अन्तर्राष्ट्रीय हस्तक्षेप । 
हमे यहाँ केवल राजकीय हस्तक्षेप से प्रयोजन है, क्षन्य हस्तक्षेप से नही । 
हमे देखना है कि राजकीय हस्तक्षेप को घटाने के पक्ष मे कौन है, मावस या गाधी ? 
आप को यत पृप्ठो मे पता छुग गया होगा कि मार्क्सवाद चाहता है कि पूँजीपतियों 
के जमाने में जो कुछ कार्य-क्षेत्र स्टेट अपने हाथ में रखे था, उन से भी अधिक 
सामाजिक का वह अपने काबू में रखे, जैसे भर्योलत्ति के साधन, अर्थोत्वत्ति भर 
अर्थ-वितरण, उद्यागों भर व्यवसतायों का राष्ट्रीयकरण, वालको का पालन-पोषण 
और शिक्षग बादि। यय्रपि मार्क्सचाद कहता हे कि यह हस्तक्षेप पूंजीपतियों के 
नमूने के स्टेट का नही होगा--मजदूर वर्ग के नमूने के स्टेट का होगा--वथापि रहेगा 
तो वह आाविरकार स्टेट का, मौर वह स्टेट भी ऐसा, जो एक तानाशाही का काम 
करने को उद्यत हो। जोवन के समस्त या अधिक-से-अधिक कारय-क्षेत्रों में हस्तक्षेप 
करने वालो इस प्रया को माक्स॑वाद भले हो पूजीपतियों का स्टेट (0कएशशो४ 
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52०) न कह कर कुछ दूसरा सुन्दर आक्पंक नाम दे छे---भले ही वह उसे समाज- 
वाद (80००४॥570), समाजवादी राज्य (50०थ|० 8/8/०), राजकीय समाजवाद 
(5६५९ 80०७॥४77), समाजवादी प्रजातत्र (30८० 706080८०४८५) या राष्ट्रीयता 
वाद (रेंग्धण्गरधोणफ) कहे , पर हे वह वही हस्तक्षेप करने वाली सस्था । परन्तु, 
गावी का कहता हे कि इस तरह हस्तक्षेप को वढाते जाना, तो उल्टे पैर चलना 
है। वह महिसा की ओर न ले जाकर हिसा की ओर ले जाने वाला होता है, 
इमलिये उन का आदेण है कि अहिसात्मक समाज-व्यवस्था तक पहुँचने के लिये 
अभी से यह प्रयत्न हो जाना चाहिये कि वर्तमान राज्य-प्रथा के हस्तक्षेप को 
ऋषमश घटाते चलो, ताकि अन्त मे वह जुन्य रह जाय | यही कारण हे कि गाघी ने 
कहा है कि राज्य जितना कम हस्तक्षेप कर सके, उत्तना ही अच्छा हे। तात्पर्य 

यह हे कि माक्संवाद राजकीय हस्तक्षेप के द्वारा--जों जन्न (१०४०८) या हिंसा 
(५४०५४०७) का प्रतीक होता हे--अहिंसा छाना चाढता है , परन्तु गार्घीवाद 
हिसात्मक हस्तक्षेप को क्रमश कम कराता हुआ अहिसा तक पहुँचाचा चाहता 
हे। माक्संवाद गृहो और कुदुम्पों मे, खाने आर पै।नि आदि तक में हाथ डालना 
पत्तन्द करता है, ता गाघोवाद उन्हे व्यवस्थित रूप से कायम रसना चाहता ह। 
माक्मवाद सामूहिकता के नाम पर हस्तक्षेप कर के व्यक्तित्व को सो देने की ओर 
जा रहा हे, तो गाबोवाद कम-से-कम हस्तक्षेप करके व्यवितत्व को कायम रखना 
चाहता है। अब पाठक स्वय विचारे कि किस का मार्ग सही हे, माक्सं का या 
गावी का ? 

राज्य का स्वूप और सचालन (#0क्रा््घागणा थशापे छ०फणह ण ४४८)--- 

राज्य (स्टेट) मनुष्यों के उस समूह को कहते है, जो अपनी शक्ति के आधार पर 
समाज में व्यवस्था कायम रसे, ओर जनतत्र राज्य, मनुष्यों का वह समूह होता हे, 
जो जनता का प्रतिनिधित्व करता हुआ जन-शवित के आवार पर समाज मे व्यवस्था 
कायम रखे । मार्क्स कौर गावी दोनो ने वताया कि अहिसात्मक समाज-व्यवस्था 
तक पहुँचाने वाला राज्य प्रजातत्र राज्य (0०70८०४०४) ही हो सकता हे । 
तब फिर यह देसना चाहिये कि यह प्रजातत्र राज्य किस नमूने का हो, जो उक्त 
उद्देग्य तक पहुँचा सके । माक्स और गावी ने अपने-अपने नमूने अलग-अलग पेश 
किये हे। उन दोनों को यह तो मान्य है कि प्रजातत्र राज्य के लिये प्रजा अथवा जनता 
की ओर से प्रतिनिधि होना चाहिये, और प्रतिनिधियो को प्राप्त करने का सर्वोत्तम 
उपाय है जनता के द्वारा चुनाव करा लेना , परन्तु यह चुनाव कंसा हो, जिससे 
सच्चा प्रतिनिधित्व हो सके और राज्य का कार्य-भार भी उनम प्रकार से चल 
सके ? इसके विषय मे माक्स और गाँधी के विचार भिन्न हैं। माकसे ने निवाचित की 


हे२ 
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प्रचलित पद्धति ही को अपनाई , परन्तु गाघी ने उसे त्याग बरने के लिये जोर 
दिया है। 

निर्वाचन की प्रचल्ति पद्रति वा महत्त्व उस बात में बताया जाना है कि उस 
के द्वाता जनता का प्रत्यक्ष प्रतिनिधित (क्राल्ल प्टणा्णा।४0०)) होता है। 
देश फो समस्त जनता का नियमित रूप से क्षेत्रों मे विभरत कर दिया जाता है। 
फि: है केत वी जनता अपने बहुमत के द्वारा उम्मीदवारों दा निश्चित सस्या में 
निर्याचन फ़र के उत्हें राज्य का काय-वा” सभाउने वे लिये भेदतो /ै। उम्मारवार 
बहुधा दालो वना-वना कर चुनाव एटा करते हैं। माक्स ने उस टाडोपन का अपनाया, 
जार मजदूरों की एक बृहत्‌ ठाठी बनाने को सुपराई। दालियाँ छाटा हा या बडी, 
व चाहे जिस नाम में कया न कही जाये जोर चाहे जिम प्राप्राम को लेका उम्मादवाज 
क्या न भेजें, पर व एहता है जाजिर जन-विभाजन की प्रचंड रूप । प्रचलित घुनाय 
चाहे स्वतत रूप से छडा जाय, या पा्टियाँ यना बर, दोना दशारग मे बयाटनीप है, 
क्यों कि उस में जनता और एज्य या बहुत-सा द्रग्य, समय और शक्ति निरपर 
सर्च होती है, इतना ही नहा, वह मतोमालिन्य की पृद्धि करने जार तामादाही 
प्रवृत्ति को बढाने के लिये उपयुवत वातावरण तैया” करना है। इतना जापर-मगर के 
बाद जय कोई किम देश की इस प्रकार से निर्वा चित व्यवस्था-सभा या पालियामेन्ट 
में पहुंचता है, तव उसे एक ऐसा वहुसःयव जन-समूह दिसाई देता है,जा राष्य के 
सजाने पर भार रप होकर बहुपा परर्पर विरोयात्मक लम्बी-चौडी वार्ता का तौता 
लगाता रहता है। जहाँ देसो वहाँ, सत्य के गले भें फाँसी, इमाल का क्रप-विनय, 
कपट-दमादि का वोल वाला दियाई देता है। एक वाक्य मे यदि कहा जाय, ता कहेंगे 
कि यह जनतत का ढकोसला हू, यवाएं में वह परनत्र की भट्टा है, अयवा विपरुस 
से भरा हुआ कनकघट। इपीलिये हम पहड़े कह आये हैं, कि गाती ने सन्‌ १९०८ 
में विलायत का पालियामेन्ट का वाँज स्त्रो की उपमा दी थी। जो पचास वर्ष पहले 
स्थिति थो, वह्‌ आज भी दिखाई दे रहो है, वल्कि हमारी समझ में ता उस समय 
की दणा से आज का दशा मौर भा अधिक सोचनी य हो गई हूं। यदि यह गति बटती 
गई, तो हमारा विश्वास है कि समाज ऊ। प्रतिनिधित्व का दुसरा ही कोई कम 
खर्ची गा, कम मतोमालिन्य वाला, कम वातुनी अधिक सत्य और सेवा वाला तरीका 
नौन्न ही निकालना पडेगा। यदि ऐसा न किया गया, तो निथ्चय है, समाज उत्त 
अहिसात्मक व्यवस्था को, जिस के लिये माक्सं और गावी दोनों छाक्लायित थे, पीठ 
बताता हुआ हिंसा की मोरही मागता जायगा। सुद्रदर्शी गावी से इस अनर्थ को 
देसा और उसे मिटाने का मार्य सुझ।या। उन का जादेश है, अप्रत्यक्ष ग्रतिनिधिल 
(फवा०ल एरटण८६१८४००४) का। उन का कहना है--यहू आवश्यक नहीं हैँ 


हिसा-महिसा का सध्यवर्तो सघर्षसय युग डएरु 


जनतत्र की सच्ची कमौटो प्रतिनिधियों की अधिक सख्या ही हो। थोडे हो मनुष्यों 
से सच्चा जनवत्र हो सकता है। केवल बात इतनी हे कि वे उतत छोयो की आत्मा, 
आशा और आकाक्षा का सचमुच ही प्रतिनिधित्व करे, जिनके प्रतिनिधि बनने 
का वे दावा करते हे। मेरा यह नि*चय है कि जनतत्र का विकास जन्न करने के तरीके 
से नही हो सकता । जनतत्रीय आत्मा बाहर से नही ढूँसी जा सकती | उसे तो 
भोतर से हो उपजाना होगा।* इ पके लिये उन्होने अअ्रत्यक्ष निर्वाचन (700९०६ 
८[८८४७०॥४) का उपाय बताया हे। यह तो हम जानते हो है किव॑ सामार्जिक 
व्यवस्था को विकेद्रोकरण पर खडी करना चाहते हे, अर्थात्‌ हर गाँव एक यूनिट, 
अर्थात्‌ इकाई माना जाय और उस को आत्म-पर्याप्त (5७#5एनिटा०्त) बनाया 
जाय। उस का काम-काज सम्हालने वाली एक पचायत हो, जिस के सदस्य 
प्राम-तिवासियों द्वारा निर्वाचित हो। मतदाता ओर सदस्य वही हो सकेगा, जो 
शारीरिक श्रम करके समाज की सेवा करता हो। निर्वाचन-लक्षेत्र छोटा रहने के 
कारण उम्मीदवार की योग्यता सव मतदाताओं की नजर में रहेगी, और निर्वाचन 
व्यय भी कम होगा। न तो अपरिचितता, और न आँखों मे धूल झोकने वाले लम्बे- 
चौडे वक्‍तव्य अम में डाल सर्कगे। इस प्रकार पचायती गॉँवों का एक परगना, 
परगनों की एक तहसील तथा तहसीलो का एक जिला रहेगा। गॉववार पचायत 
एक एक प्रतिनिधि परगना पचायत को भेजेगी, परगना पचायते तहसीली पचायत 
को, और तहसील पचायते जिला पचायत को भेजेगी। इसी तरह जिला पचायतो 
का प्रतिनिषित्व प्रान्त-मचायत मे, और प्रात्त-पचायतों का प्रतिनिधित्व स्टेट- 
परचायत में होगा, तथा वे एक प्रेसीडेन्ट को भी चुनेगी, जो राष्ट्र का प्रधान 
अधिशासक ((एर्ल ए४०८५०४८) होगा। इस तरह शक्ति का वित्तरण गाँवों मे 
हो जायगा, ओर साथ-ही-साथ उन का परस्पर सहयोग भी रहेगा। इस अप्रत्यक्ष 
निर्वाचन पर जनतत्र-चिहीनता की छाप नही रूगाई जाना चाहिये। उस से हमे 
ऐसे प्रतिनिधि मिलेगे, जो सामूहिक जीवन से तपे-तपाये और कसौटी पर चढे हुए 
रहेगे, और वह वर्तमान निर्जीव या अक्रिय (925»ए०) प्रतिनिधित्व के स्थान मे 
सजीव या सक्रिय (७०४९८) प्रतिनिधित्व को ले आयगी।” इससे निर्वाचन-सवंधी 
उत्ताप, घूसखोरी, अ्रप्टता और हिंसा घटेगी”। “जव अनगिनत गाँवों की इस 
प्रकार की व्यवस्था पूर्ण हो जायगी, तो जीवन-गति ऐसी न होगी, जैसे अघोभाग 
३. सन्‌ १९३४ में दिया हुआ गाघीजी का वक्तव्य । 

४ पष्न० पिन्वध०7 8 एण्ड, 90 9-20(०६ढवे छा म0 7 7 336 ) 
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(9०प6०गा) पा टेंगे हुए मप्र स्तम (?्रक्कणाते) में चिल्षाय्र (49८८) की होती है, 
(वन्कि) वह उदपिचल के सामने होगी, जिनका बेन स्टेगा, व्यक्ति जो गाँव के 
लिये ममिठने को तैयर स्हेंगा, और गाँव गाँव-समृह के लिये, यहा तक कि 
सन्तत सम्पूर्ण जीउने व्यक्तियों जा सामहिक रूप वन जाय्गा वाहरी 
पीपि भावरी चक्र का ध्वस करने के हेतु आविन नहीं लगाबगी, वत्कि जोदुछ 
अलम्बित है, उस सव को बल पहुंचादेगी, कौर स्वयं उन से अप्दा बल प्राप्त 
क्रेगी। 

इस नाह के जनतत्र के का-सचानन मे वहमत व्य मटत्व यह नहीं रहता कि 
जो दुठ वह निग्चण का हे वही पत्पा की लकीर हो जाए--कही कल्प मताव- 
लम्बियों प जवादन्ती दूँगा जाप) इस में चाह बहुमत वाले हो या कल्पमंत 
शा, सब में एक दूसर के प्रति सहियुता “हतों है. इसडिये जब कली सैद्धान्तिक 
चात का निर्णय ऋन्‍्ता हो, तर बहमत बाले उपने ही मत जग समर्थन ऋरने के 
लिये हठ नहीं कटी दल्लि जल्वननवातो के विच्ाये को भी अच्छी तरह से समतेगे 

उन्हें मान दे।। अल्परख्यक्तों न्‍य मतहों क्यो, व्यक्तिगत मत भी इस डेनो- 
करेंसी में पूर्ण सम्ममन पाने वा अधिजा_ होता हैं। इस छा मल का ण बह ह कि 
हर प्रक्ञा” क्षेपज्य में कोई दत्-विगेय हो रा ब्यण्ति-विनेष, यह ठावा नहीं कर 
समता कि उन का विचाए था वाए ही निर्दोष कोर सर्वोत्तम है। मनृप्य अपूर्ण है, 
इसजिये सम्भव है कि वहूसख्यक्ष लोग ही यहत रास्ते पर हो। यदि गावौजी ही 
के पव्द दुहता दिये जायें, ता अच्छा हो। उन्होंने कहा है कि “हों विवेशलुद्धि 
((०फलथा०८) का मामनता रहता हैं, वहाँ पर बहम्त के वियम को कोई स्थान 
नहीं है ( परलु ' जब विवए्य (८८७७) के मामले व्यय, तो वहमत के नियम 
को स्वाव्गए कर जता चाहिये, रर्यात्‌ बहुमत के नियम का उपयोग सीमित रहता 
हैं। बहुमत जी दुछ भी विम्त्रय को उस सब को सिए शुन्पते रहना तो युदामी 
होती हैं। जन्तत्र ऐसा राज्य मही होता, बिस में सतुप्य नेट-वकरियों के समान 
काम कच्चे रहे। जनतत में व्यक्तिगत वित्वारी कौर कार्यों का सावशानीयूर्वक्ष 
परकषा कि जाता है। इसल्पि मेरा विज्ञान है, कि अल्पसस्यको को वह 
सख्यकों से स्रिश्नता रउने हुए कार्य क्ने का पृर्ण अधिकार हैं 'दहुमत के नियम 
का यह नय॑ नहीं है कि यदि कसी व्यक्ति का चिचाए जविक्ल निरामय ही, तो भी 





६ हरिजन, २८-७-१९४६ पु० २३६ (एव घर ?ण एफ, छए 39) 
७ टणाष्ट 005 7, 9 860 
<... परणएणड पता 43, छएए 854-863 
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वह दवा दिया जाय । यदि किसो व्यक्ति का विचार निरामय हे, तो बहुतो के 
विचार से उसे वजनी समझना चाहिये--यहु हे सच्चे जनतत्र के विपय मे मेरा 
विचार।”' यह है अहितात्मक जनतन अयवा आदव्यात्मिक जनतत्र, जिस की 
आर गावीवाद ले जाना चाहता है। यह उस जनतत्र से भिन्न है, जिस मे बहुमत 
ही क्या, तानाञाही (डिक्टेटरशिप) ही सव कुछ है, और जिसे माक्संवाद मे 
मान्यता दो गई है । 


राज्य से सम्बद्ध व्यवस्थाओं से संघर्ष का दृश्य--- 


(१) हिसा-प्रधान राजकोय प्रवन्धक और सरक्षक सस्याएँ (](४]०-५7०७ा 
डॉ धनाडतपर0॥3 6 280ीग्राशाईए्वा07 शापे तदटिा०८)-- 


माक्स चाहते थे कि राज्य-पद्वति शुष्क या जीर्ण कर डालो जाय (#ाधाथपाह 
2५०५), और गाघी चाहते थे कि वह शून्यवत्‌ (2००) की जाय , इसलिये लक्ष्य 
दोनों का एक हो था। दोनों इस लक्ष्य को जनतत्र (66&700८:४०ए) वाण के द्वारा 
वेघना चाहते थे, परतु देखना यह है कि दोनों मे से किसने किस जनतत्र-वाण को 
किस विपि से पकडा कि जिस से वह लक्ष्य-वेध करने मे सपथ सिद्ध हो सके। 

(कफ) बनावटी-स्वतन्त्रता--माक्‍्सवाद के जनतत्न-वाण मे वह सामथ्य नही 
कि वह राज्य-पद्दति को सुखा सके, क्यो कि वह बनावदी है---नकली हे, असली 
नही। उस मे उल्टे वे गुण है, जिन से राज्य-पद्धति हरी-मरी ही बनी रहेगी, मले ही 
उस का नाम और रूप कुछ और हो हो जाय । यह बात हमे माक्सवाद की डायले- 
क्टिक्स के द्वारा ही दिखाई देती है। डायलेक्टिक्स से माक्स ने यह बात तो सिद्ध 
कर ही दी हे कि जब जैसी पद्धति होती है, तब तेसी नैतिक व्यवस्था और विचार- 
घारा का निर्माण समाज कर लिया करता है। इतिहासज्ञ इस बात से भली-भाँति 
परिचित होगे कि जव-जब जो राज्य-पद्धति रही है, तव-तब वह कुछ हेर-फेर से 
विचार-वाणी-करम की स्वतन्नता की घोषणा करती ही रही है। वही बात वर्तमान 
पूँजोपति-युग मे भी विद्यमान है , परन्तु इस घोषित स्वतत्रता को उसी राज्य- 
पद्धति की पोशाक पहनाई जाती है, जो उस की घोषणा करती है। दूसरे शब्दों मे, 
इप घोषित स्वतत्रता की दौड केवल उसी चक्र की परिधि के भीतर रहतो है, जिस 
चक्र मे उस का जन्म होता है। यही कारण है कि हर देश के दण्ड-विधान मे राज्य- 
विद्रोह (5६६02 ४८४४०7) नाम का एक अपराध रखा जाता है, जिस के अपराधी 

९ एच्चा0का,$ 94०४०7०५ 5९० 28, 944 (ते 70 शए0 ए०, 
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को प्राण-दण्ड सक दिया जा सकता है। यदि कोई तागरिक ईमानदारी भौर सचाई 
के साथ अपनी राज्य-अ्रया या राज्याधिकारियो की कार्य-पद्धति के दूषणों को दत्ताये 
या उसके प्रति विरोष प्रदर्शव करे, और उसे प्राण-दण्ड अथवा अन्य दण्ड ही दिया 
जाय, तो क्या यह स्वतत्रता कहलाई जा सकती है ? दण्ड-विधान में इस अपराध 
का कायम रहना ही इस वात को सिद्ध करता हे कि वहाँ स्वतत्रता नही, परतत्रता 
है। इतना ही नही, यदि प्रचलित ज्राथिक जयवा सामाजिक गति-विधि के ही दायरे 
के धाहर कोई किसी प्रकार का कदम उठाता हे, तो उस की जवान बन्द कर दी 
जाती है, और द्रीर को कडी-से-कडी यातना भोगनी पड़ती है। इस ऐतिहासिक 
सत्य को ध्यान मे रख कर जाप यह शी प्र समझ जायेंगे कि मार्क्सवाद मे जिस वाणी, 
प्रेम और कम की स्वतनता का गुंग गान किया हैं वह मार्क्स॑वादी पद्धति ने अपनी 
रक्षा ही के लिये ढूंढ निकाली हे। माक्संवादी समाज-पद्धति, हम जानते है, पूँजीपति 
वर्ग को नीचे छीच कर समाप्त करने ओर मजदूर-वर्ग को ऊँचा उठा कर अवितवारी 
बनाने की है, इसलिये इन्ही दुतरफी घारो को तेज वनाये रखने वालो हो स्वप्तश्नता 
मारक्मवाद में कही गई है। मा्क्सवादी साहित्य इसी भावता से भरा पडा हुआ है। 
दृष्टात को बावश्यकता हो, तो माक्मंवाद के जबरदस्त, अनुयायी सोवियत रुस 
के वियान अयवा स्टालिन के कारनामों को ध्यान से देख जाइये। वहाँ पर आप कौ 
नकाव-पोश परतत्रता का भीषण दृश्य दिखाई देगा ।/ सोमर विली ते ठीक कहा है 
किसोवियत हस ते अपनी कई एक बातो को चलाने के लिये आवश्यकता से बहुत 
अधिक जग्न और हिसा का उपयोग किया है।”'* उन्होंने आगे चल कर यह भी वताया 
है कि “यदि कोई यह सोचे कि समाजवादी का सिद्धान्त यह है कि वह अपने राज्य से 
स्वतत्र होना चाहता है, तो बायोजित अर्यनीति (फ़ोश्यागर्ते ७००४००७) तथा 
सामान्य समाजवाद की दृष्टि से वह विल्कुल ही भूल कर वंठेगा । ८ ८ २६ सौवियट 
व्यक्ति सम्मव होने पर भी यह वही चाहता कि वह अपने उस समाज से मुक्त 
हो जाय, जिस मे कि वह रहता है, क्‍यों कि समाज क्‍या है और कैसा होना चाहिये, 
इस के विपय में उस का अपना एक अलग मत्त है। वह नही चाहता कि राज्य उस 
को मुक्त कर दे, वल्कि इस के विपरीत वह इस बात पर जोर देता है कि राज्य उम 
प्रकार के कर्म को करे, जो स्व सामान्य सामाजिक निर्देश की अनुभूति करा सफता 
है, क्यो कि वही उसे करने योग्य होता है। २८ »( २८ (सोवियट रुस के विध।च की 
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१२५ वी बारा को पढने से) यह पता रूगता है कि उस वारा मे जनता को जो 

स्वात्तत्य दिया गया है, वह समाजवादी पद्धति की आवश्यकताओं को हो महे- 
नजर रखते हुए दिया गया है, क्यो कि वही, ऐसा विश्वास किया जाता है, अमिको 
फे हितो का रक्षण कर सकता है।”" यह हुई मजदूर-वर्ग-रत राज्य-पद्धति की 
स्वतत्रता, जो सिद्धान्त की दृष्टि से उसी प्रकार दोष की भागी है, जिस प्रकार 
पूँजीपति-वर्ग-रत राज्य-पद्धत्ति की स्वतत्रता वत्ताई जाती है। इस के विपरीत 
गाधोवाद है, जिस मे हर व्यक्ति को न केवल अपने सिद्धान्त और विचार को प्रकट 
करने का, बल्कि उनके अतुसार कर्म करने का पूर्णाधिकार स्वीकार किया गया है। 
उसमे यह मान लिया जाता है कि सव मनुष्य एक समान है, सव भूलकर सकते हे--- 
बहुमत भी भूल कर सकता है। हर एक को अधिकार हे कि वह अपने वोद्धिकवलछ 
के आधार पर दूसरो की बुद्धि मे परिवर्तन कराने की कोशिश करे और दूपित्त पद्धति 
को वदल दे । यही कारण है कि गाधीवादीय समाज में किसी के भी हाथ मे राज्य- 
सत्ता क्यो न हो, हर मनुष्य को उस की खुले दिल से आलोचना करने का अधिकार 
है, और यदि उस का विचार अविकल-निरामय हे।तो बहुतमत को भी उस के सम्मुख 
झुक जाने के लिये कहा गया है। यह क्यो ? इसीलिये कि गाधी के सम्मुख कोई 
ऐसी वर्ग-विशेष या हित -विशेष वाली राज्य-पद्ति नही थी, जिस की रक्षा करने 
के लिये किसी विशेष प्रकार की स्वतत्रता को गढना पडे । वे चाहते थे, उस स्वतत्रता 
का सर्वेत्र जागरण, जो हर व्यक्ति को राज्य-पद्धति के चुगल से दिन-प्रति-दिन 
मुक्त करती चली जाय और अन्ततोगत्वा राज्य का अन्त हो जाय । दूसरे शब्दो मे 
वे चाहते ये कि ऐसी स्वतत्रता हो, जिस से मन-वाणी-कर्म पर बाहरी नियत्रण कम 
होता जाय और आत्म-नियज्रण स्थान लेता जाय, ताकि अन्त में वाहा नियत्रण 
विलकुल ही मिट जाय । 

(स्व) पुलिस, न्‍्यायारूप, जेल ओर सेला-विभाग--यह सर्व-सावारण नियम 
हे कि हर एक आदमी अपनी वस्तु की रक्षा करता है। इस नियम की कसौटी को 
लेकर हम मास वाद और गावीवाद के स्वातत्य-सिद्धान्त को पहले कस कर देख चुके 
है। अब यदि उसी कसोटी पर हम राजकीय प्रवन्धक और सरक्षक विभागो को कसे, 
तो वहो निष्कर्य निकलेगा कि माक्संवाद अपने समाजवाद (साम्यवाद) की पुष्टि 
भर रक्षा करने के लिये उन्हे कायम रखना अनिवार्य समझता हे, और गाषीवाद 
अयने सिद्धान्त की पृष्टि और रक्षा के लिये उन्हे अनावश्यक ही नहीं समझता, 
बल्कि उन का बडे जोरो से तिरस्कार भी करता है। साधारणत पुलिस, न्याय और 





१२ 5०ण6% ए॥0509099, ए7 68, 69, 7] (निम्न रेखाएं मेरी हैं) 


पुग्ड मायतत और गासी पा साम्यदर्ता 


जैह विभाग, राज्य प्रय्षत सम्याएँ मारो यायो है, और सेय विनाग राज्य- 
सरक्षक सस्याएँ मानी जायो ?। प्रप्न यह उठता है वि साव्ययाद उसी बयो पहण 
मारता, आर पाधौयाद एयर वा पयों त्याग जाता है। सारण सपाट है। मार्मावरार 
भपभीत “हला रै वि उठी ऐसा ने झा थि उप वी पै रे की हु तीज या या सात्मा 
ही वर डाे , परलु गा गियाद यो िसी का भय नहीं ता । बह जाने द्वारा नी 
याग्यता वो ठी उस का बठ समता +। गामीयाद रे शोध में भय शब्द टी नरी है 
यह आप पहले जान चूये 7 एस भेद झो थाय हैने पर यहा हो सपसये भा जाया 
है कि मायपयादीय समाज-पद्ति में पुलिप और भेगा मी सम्या में कपी होती 
नही सुनाई परती। यदि कोई समाययादी या साम्यगदी देश यर घोषणा गरता है 
कि उसने पुदिय और सेया की सस्या में कमी वर दो है, वो साया णत वह विश्वास- 
प्रद वात नही मानी थाती। यह रोप बेयद समालदादी या घाम्ययादी यहटान थाईे 
देशो ही में नही रहता, यत्यि' उन सब प्रणानथ्शदी हट ठाओे वा" देशों में भी पया 
जाता है, जो प्रजातग्र के भेष में, जयवा प्रजानद में थाम फी आए में इएलग्र बतने 
हैं, और एक दूसरे पर बुत ये ते गुएनि हुए छापा मारने पी सेमारी मे “ह ते हैं। 
राय-पद्धतियों का दो प्रगार पा भय रहता £। एक तो देशवासियों की 
आर से, भौर दूपरे विदेशियों को जो” से। पुरिप-विभाग देश के उन्दर दोने 
वाले जुर्मा एवं उपद्रवा को दयाने के लिये रखा है, जोर तेता-विभाग विदेशों पर 
आकमण करने जयवा उनसे सरक्षण फरने ये एिये रपा जाता है। बन्दर्गों बात 
कुछ भी हो, पर आधुनिक का में फोई मी देश था राज्य यह नी पहला थि हम 
अपना सेना-विभाग अन्य देशा पर आक्रमण करने के लिये रसते हैं। वे सय यही 
कहते है कि यदि आत्म-सरक्षण के लिये मायश्यप हाता है, तमी आक्रमण तिया जाता 
है। देश के अन्तर्गत जुम या उपद्रवों को दयाने के छिये भी पुलिस के अतिरिषत 
सेना का कमी-कमी उपयोग करना पउता है । 
देश के भीतर से या वाहर से समाजयाद (साम्यवाद) पर कोई आँच न आने 
पाये, इसी दृष्टि से माशसवादियों को अपना पाशविक वल वढा कर रसना प5ता है। 
सरक्षण करने के लिये, आतऊ फैलाने के ल्यि और जपने मन के प्रचार के लिये 
वे इस वछ पर अवलम्वित रहते हूँ। जहाँ कोई राज्य-पद्वति तलवार की धार पर 
जोवित रहना चाहे, और जो पद्दति वर्ग-तत अयवा तानाशाही को मान्यता दें, 
वहाँ की भवकरता का क्या ठिकाना । “अपनों प्रजा और समार के सम्मुस अपनी 
लोकप्रियता सिद्ध करने के लिये तानाशाही चुनावों का नाटक रचतो है। 
तानाशाही में भातक और भय निश्चय कराने वाली वस्तु होती है। द्से 
दनणों की भी आवश्यकता होती है, कयो कि तनाव और आतक के लिये शनु एक 
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बहाना होते है। यदि शनुओ का अभाव हो, तो वह उन्हे पैदा करती हूं और बडढातो 
है। (यही कारण हे) कि रुसी राज्य मुरझाने के स्थान पर और भी 
अधिक शक्तिशाली और प्रत्येक स्थान में विद्यमान बन गया है "४ 

पुलिपत का काम है, अपराधिषो और विद्रोहियो को दूंढ निकाले और पकड कर 
न्‍्यायारूपो के सामने पेश करे। न्यायालय उन्हे दण्डनीय घोषित कर बन्दीगृह 
अथवा जेल मे दूसे और फिर जेलदार उन्हे अनेक प्रकार की घारोएिक यबन्‍्नणाएँ 
दे। इस तरह पुलिस, न्यायालयों और जैलो का पारस्परिक घनिप्ठ सम्पन्ध रहता 
है जो राज्यकोय प्रवन्ध के नाम पर हिसात्मक विधि से यधाय जन-स्वात य के 
घातक होते है । पुलिस का एक गुप्त विभाग रहता है, जिसे खू फिया पुलिस (2006५- 
धर० 9०००) कहते है। यह विभाग जनता की स्वननता की दृष्टि से अत्यन्त 
घृणित माना जाता है, क्यो कि इसके सवव जनता का स्वतत्रतापूव॒क ख।ना-पीता, 
उठना-बैठना तक कठिन हो जाता है । जो राज्य जितना अऑधपिक भय-प्रसित 
रहता हे, उतना ही अधिक वह खुफिया पुलिस का आश्रय छेता है। यही कारण है 
कितानागाहो के समय उस का और भी अधिक जार रहता है। इसोलिये छुड फियर 
ने तानागाहो राज्य-प्रथा की विभेपताजों का उल्लेख करते समय एक विशेषता 
यह भी लिखो हे कि उस में “तानाणाह और खुकिया-पुलिस के अतिरिवत शेप सच 
लोगो को राजन तिक नपुमकता ओर व्यक्तिगत अरक्षितता या सकट का भाव रहता 
हूं।/* हमारे कहने का यह प्रयोजन नहीं कि पुलिस और न्याय-विभाग का रहना 
ही दूपित है। सस्याएंँ दूपित नही है , पर उन का दुश्पयोग क्रिया जाना हो वर्जनीय 
है। स्वतृश्व॒ता को दुर्गा पर विचार कोजिये, तो मालूम होगा कि एक तो सप्रथम 
राज्य-विधान हो उसे भाषा के चक-व्यूह में गिरफ्त कर छेता हैं, फिर उस को 
व्यवस्थापक समाएं (7,८8छापए८ ४४०घोग।०) कठघरे में ठाल देती जौर फिर 
अन्त भें वह पुलिस एवं न्यायालयों के हाथ में पढ कर बेरहमी से पीटी जाती 
है। जब राज्य-सरकार और किसी स्वतत-विचारक के बीच का मामदठा किसी 
न्यायालय में पहुँचता है, तव न्‍्यायदान की कलई खुलती है। दक्षिण अफिका 
के डॉ० मलान का अभो ताजा दुष्टान्त इस बात को सिद्ध करता है कि यदि उच्च से 
उच्च न्यायालय राज्य के विरुद्ध आवाज उठाने का दम भरे ते। उस वा भी मुह 
नया न्‍्यायाऊूय वनाकर बन्द कर देने की चेप्ठा की जाती है। यह है तानाशाहों 
का एक नया नमृना। 
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वरग-भेद के उदर से उत्पन्न और वर्गीय तानाशाही से परिषोषित भाक्सवाद 
व यह कहता है कि मैं राज्य-पद्धति को मूर्ा डालने के छिये जवतरित हुआ हैं, 


बल बनाने मे ढुगी रहती है, न कि उसे दुयंछ बनाने मे। इन दोनो का संग रहना, 
इतना बनहोना मालूम होता है, जितना कि हेसना और गाल फुलाने का एक साथ 
रहना, जैया कि घुलमीकृत रामायण मे कहा है “दुइ कि होय इक यग्र भुआलू। 
हेंगव ठठाइ फुलाउव पानू | सम्भव है कोई मावसवादी यह बहे कि सावरसवाद ते 
पूँजीपतियो की ँाज्यअद्धति को मुरझ्ा डालने की वात कही है न कि मा््सबादीय 

राज्यपद्धति की , परन्तु यह तक गछत है। जब भावर्स का यह कहना है कि जब 
स्टेट भुरक्षा जायगा, पेव समाज का कार्य-मार सामाजिक भभागों आदि द्वास चलता 
रहेगा। तब इसका अर्य सिवाय इसमे, ईमरा नहीं होता कि मार्स्स का ध्येय सभी' 
प्रकार का दबाव (००था८०ा) )ैया हिया (श्रणेध्यटट) वाली राज्य-पद्धतियों 
अन्त करने का था। फिर भाक्म॑वादी कदाचित्‌ यह कहे कि माक्संवादीय 
'ज्य-पद्धति मेन दयाव है करन किसी दूसरे प्रकार की हिंसा, वह तो बढ़ते-बढ़ते 
अपने-आप ही अन्त मे अहिसामयी सभा के स्प मे परिणित हो जायगी, तब तो हम 
यह कहेगे कि इस दल में उतनो हीः सत्यता है, जितनी आकाग-ेघक वाण 
की कथा में हो सकती है। यहाँ माक्संवादी साहित्य और तथ्यों तक को हमने कर 


इसके विपरीत गायो-प्रत को देखिये । कई छोगो को गावी की बातें बडी 
मेटपटी, अव्यावहारिक ओर परस्पर विरोधात्मक प्रतीत होती है , परन्तु जो यह 
जान ता है कि गायों सत्य के भूखे 3, वे सचमच ही जन-स्वातः्य के प्रेमी थे, 


व्वेय अपर्ण है, जिस के कारण है भूल कर सकता हे, बोर फिर यह जानता है 


सर्दंव अपने निदिचित उदय की ओर बढता जाता हे, भले ही बीच पे कुछ भूले होती 
आती हो। गाघी का ध्येय था , ना सत्य, जो पूर्ण स्वततता के भेप में श्रालोकित 
होता है पा ईयो पूर्ण स्वतबता को उन्हूने स्व॒राज्य अथवा स्वनियत्रग भी कहा है ! 
कृ। 
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उसमे वाबा डालनेवाली मान्‌षिक कमजोरियाँ होती है। ये कमजोरियाँ व्यक्तिगत 
तो होती ही है, पर वे सामूहिक रूप मे भी आडे जाती हुं। हिसात्मक राज्य- 
पद्धति सामूहिक कमजोरी का नमूना हे, इसलिये उसे हिंसात्मक रास्ते से हूटा कर 
अहिसात्मक रास्ते पर लाना गायी ने अपना कर्त्तव्य वता रखा था। वे व्यवहार-चतुर 
ये, साधारिक घटनाओं की भोर से कभी आख नही मीचते थे और न उनका मुकावला 
करने मे उन्हे कमी भय रहता था। लोग समझा करते थे कि आदर्श और व्यवहार दो 
भिन्न वाते है, परन्तु गाघी ने अपने चरित्र से यह सिद्ध कर दिखाया कि वे दोनो एक ही 
वस्तु की दो वाजुएँ है , इसलिये वे व्यवहार-कुशल बादर्शवादी कहे जाने योग्य है। 
व जानते थे कि राज्य-विहीन समाज की कल्पना कर लैना सहज वात है, पर उस का 
पूर्ण छप से आ जाना प्राय. असम्भव है। समाज-व्यवस्था के लिये किसी-न-किसो प्रकार 
के निप्रत्रण या नियमितता की आवश्यकता रहेगी ही ओर जो पद्धति इस नियमितता 
को कार्यान्वित करेगी, वहो राज्य सन्ञा कहलायगी, इसलिये उन का कहना यह 
नही था कि वर्त मान राज्य-पद्वति या किसी भी अन्य राज्यन्यद्धति की सभी प्रकार 
की क़िप्राएँ अस्वीकार को जाय, केवल वे ही अस्वीकृत हो, जिन मे स्वतत्रता का 
घातकपन हे, अर्थात्‌ हिसा हें। जिन राजकीय कार्यो में शुरू सेवा-माव से हो, 
बयवा सेवा-भाव का आवरण ढॉक कर हिसा का नृत्य कराया जाता हो, उन्ही को 
तवदील कराने का उद्देश्य गाबीजी का रहता था, अत उन्होंने कहा कि हिंसात्मक 
राज्य को अहिसात्मक राज्य वनाना चाहिये, और इस के लिये अभी से प्रयत्व करते 
जाना चाहिये, क्यो कि वृक्ष की चोटी पर पहुँचने का इरादा रखने वाला निरन्तर 
ऊपर को ही सरकता जाता है, न तो उसे विश्राम हें, और न नोचे खिसलने को 
गुजाइण । 

इस सिद्धान्त को लेकर ही पुलिस, न्याय, जेल, और सेना-विमाग को मिटाने के 
लिये गावी ने व्यावहा रिक सावनाओ के द्वारा मार्ग बताया है। चूंकि वे जानते थे कि 
सव एक ही श्रेणी के तपस्वी नही होते, इसलिये जब कमी सिद्धान्त की बात आती थी, 
तब वे पूर्ण महिसा का स्वरूप बताते थे। यहाँ तक कि राष्ट्र-के-राष्ट्र को आक्रमण- 
कारी कै सम्मूस कट जाने के लिये उच्यत हो जाने की वात कह डालते थे । उन का यह 
सिद्धान्त केवल मौखिक गर्जना ही नही रहती थी, वरन्‌ अपने व्यक्तिगत आचार से 
वे उस का सदा साक्षात्कार कराते रहे है। इस व्यक्तिगत आचार का ही गाधी-मत 
मे महत्व हे, जैसा कि कहावत हे दुष्टान्त शिक्षा की अपेक्षा वेहतर होता है (#काएा- 
एॉ५ रऊ 96६८० घाश्या [7००००४) | यह तो हुई जन-समाज मे मौखिक रूप से और 
आत्म-दृष्टात के द्वारा सिद्धान्तो को पेश करने की वात । अब देखिये जनसाधारण 
के व्यावहारिक क्षेत्र की वात) जब जनसावारण की वात आती थी, तब वे व्याव- 
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हारिक सुझाव ही देते थे, पर उस व्यावहारिक सुझाव मे भी सिद्धान्त की अवहेलना 
कभी नहीं की जातो थी। वही अव हम उन्ही के कतिपय वाक्यों का उल्लेख कर के 
बताते हैं । 

उन्हाने कहा था कि स्वतत्र भारत-राज्य हर एक को उसकी व्यक्तिगत और 
नागरिक स्वततता की गारल्टी देगा सही, पर उसे यह स्वतत्रता कदापि न रहेंगी कि 
जिस विवान को हिन्दुस्थान-वासी विवान-सभा के द्वारा बनाएँगे, वही हिंसा के 
द्वारा उप्राड कर फेक दिया जाय।” इससे स्पष्ट है कि गाघीजी उस स्वतग्रता 
को स्वतंत्रता नहीं कहते, जिस में हिसा का आश्रय लिया जाता है। विधान को 
उखाइ-फेकता उन की दुष्ट में राज्य-विद्रोह नामक अपराध नही है। भावष्यक हो, 
त। हर एक को विधान के विएद्ध भी आवाज वुलन्द करने जौर कदम उठाने का 
अविकार हू, परन्तु यह सव उसे अहिसात्मक तरीको पर ही करना होगा। नियत्रण- 
कारी निय्रम व विवान क्या न बना लिया जाय, अथवा अहिसात्मक राज्य-व्यवस्था 
भी क्यों न चलछ निकले, एक वात अवश्य दिखती है, जैसा कि गावीजी ने कहा है कि 
“कुठ-न-कृछ जुर्म तो कयामत के दिन तक भी चछते रहेगे, जैसे---चोरी करता /* 
क्या कि, ' अहिमात्मक राज्य में भी सभी आदर्ण पुरुष तो रहेंगे नही-काई समाज 
विराबी हेगा, कई पराश्चित, और कोई सामाजिक व्याधियों की वलि वन कर 
आत्म-नियत्रग को कमी के कारण हिंसा का आसरा छेगा और कानन-मंग 
करेगा। ४ इसलिये जत्र काई जुम या उपद्रव देखे जायेगे, या किसी समय कोई 
सँनिक दल ह। उठ खड़ा होगा, ता गाबीजी का कहना है कोई भी राज्य सरकार क्यो 
नहा जिस मे घडा भी रायत्व है, इत्त प्रकार की अराजकता को न होने देंगा।”* 
इममे सिद्ध होता ह कि गावी के मन्तव्यानुसार भी अहिसात्मक राज्य को रविकार 
है कि वह मो अयजकता को दवाव, परन्तु इत का अर्थ यह नही कि, गाधीजी का 
भादेश् है, हिसा का हा प्रयाग कर के इन उर्मा या उपदवों आदि को रोका जाय। 
उन्होंने इध् सम्बन्ध में एक वार यह छिखा था कि “मझे स्वय अमी तक कोई ऐसा 
मार्ग नही सिल पायाह कि जिस से विचार में आते वाले हुए प्रकार के मामलो को 
दण्ड में तथा दण्डयक्त प्रतिवन्धों से छुटकारा मिल जाय। (किसी भी हालत मे) दण्ड 
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अहिसात्मक ही होना चाहिये, वशर्ते यह कि उस सम्वन्ध मे इस प्रकार के कथन का 
प्रयोग किया जा सकता हो |” इस तरह जहाँ तक सम्भव हो, अहिसा-पालक 
राज्य दण्ड देना कम करेगा | जहाँ दण्ड देना अनिवार्य हो, वहाँ उसे यथासम्भव 
अहिंसात्मक बनायेगा। प्राण-दष्ड तो वह किसी भी दशा मे न देगा। प्राण-दण्ड 
का विरोष गाबोजी ने दो कारणों से किया है। एक तो सम्भव हे कि न्यायकर्ता 
ही भूल करता हो। एसी हालत मे जब मनुष्य का प्राणान्त हो जाता है, तब भूल 
सुबारो जाने के लिये कोई अवकाश हाथ मे नही रह पाता । दुसरे अपराब करने का 
दोपी न तो शरीर रहता है ओर न प्राण । दोषी होता है मन, ओर मन को दोषी ग्नाने 
वालो वह समाज-व्यवस्था रहती हे, जिस मे उस ते जन्म पाया और जिसने पाला- 
पोसा हे। यदि अपरावी को प्राण-दण्ड न दिया जाय ओर उस के बदले मे वह किसी ऐसे 
स्थान मे रखा जाय, जहाँ उसकी वृद्धि प्रका शित की जा सके, तो उसकी तथा समाज 
की दृष्टि से अति उत्तम हो) व्यक्ति विशेषों के प्राण-दण्ड से, जो केवल भयोत्पादक 
क्रिया है--प्माज को दृपित प्रवृत्ति नही सुधरती, यह दुनिया के प्राण-दण्ड भोगियों 
की सख्या के आँकडो से पता चल सकता हे। इसोलिये गार्धीजी ने कहा हैं कि “उस 
राज्य मे, जिस का कार्य अहिसा के सिद्धान्तो के अनुसार चलता हो, प्राण-दण्ड पाये 
व्यक्रित को किसी प्रायब्चित्त-कारागार मे भेजा जाय ओर वहाँ उसे अपने सशोधन 
का अवकाश दिया जाय । इपो तरह गाबोजो के जेल सम्बन्धो विचार पठनीय हे। 
वे जानते थे, कक्‍यें। कि उन्हे स्वय भोगना पडा या, कि जेलखानों में वन्दीजनो को 
कठिन-से-कठिन यत्रगाएँ दी जाती थी और खराव-से-खराव भोजन दिया जाता था। 
उन्हें मालूम था कि उन मे आमदनी को अपेक्षा खर्च अधिक होता था, जिस से वे 
राज्य के खजाने पर भार-झप थे। वे यह भी जानते थे कि जेल से मुक्त होने पर कैदी 
कुठ अच्छा तागरिक नही वन जाता था, वल्कि और भी अधिक खतरनाक अपराध 
करने लूगता था। इन सव दुर्गुगो को देख, उन्होने हिन्दुस्थात सरकार को सुझाया कि 
जेल वाने, बजाय यस्त्रणानुह के समोधक-गृहों का काम करें । वजाय अधिक खचे के 
अधिक आपयप्रद हो, इसलिये उन्होने लिखा कि जेलखाने में कराये जाने वाले “उन 
सब उद्योगों को बन्द कर दिया जाय, जिन में खर्व अधिक और आमदनी कम होती 
है। सब जेलो में हाथ से सूत कातने और बनने का कास कराया जाय। जहाँ सम्भव 
हो, वहाँ कपास भी वोया जाय और उत्तम-से-उत्तम कपडे वनाये जायें कैदियों 
को हिकारत की दृष्टि से न देखा जाय, और न उन के साथ अपराधियो जैसा व्यव- 
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हार किया जाय, वल्कि यह समझा जाय कि उन में कुठ कमी (१०८०) है। जेल 
के बाड्स (पहरेदार) कैदियों को आस-दायक न हो, वल्कि सभी अफसर उनके 
मित्र और शिक्षक वन कर रहे ।/४ 

इसी विपय पर उन्होने सन्‌ १९४७ में फहा था कि “सवअपराधी रोगी के समान 
माने जाकर जेल-सपी अस्पताल में दवा-दारु फरायें और नीरोग बनाये जाने के लिये 
भरती किये जायें। कोई आदमी तमाणा दिखाने के र्थयि जुमे नही करता । यह (जुर्म 
करना) रोग-प्रस्त मत का लक्षण है। अमृक रोग के क्या कारण है, उनकी जाच 
की जाय और वे हटाये जावें। जब जेल अस्पतालो के रूप मे हो जावेंगे तव फिर उन्हें 
महल मरीखी इमारतो की जरूरत ही न रहेगी। . जेल के कुल का रकून ऐसे दिखाई 
देते छगे, मानो वे किसी अस्पताल के डाक्टर-देद्य-और नर्स है। कैदियों के मन मे यह 
भाव उत्पन्न हो उठे कि सव अफसर उन के मित्र है--सव उनके मानसिक स्वास्थ्य को 
पुन लाने के लिये मददगार है, न कि उन्हें किसी प्रकार से श्रास देने के लिये।”'' 
जव याघीजी यह कहते हैँ कि जेलसानो मे यह सुधार हो, वह सुधार हो, तो इस का 
अर्थ यह नही है कि वे जेल की सजा देने के पक्ष मे है। वे तो जेल-यजा (ह॥70- 
प्यथ्यं) को जबरन (00८८०) ही समझते हैं, और इसलिये वह “अटिसा के शुद्ध 
निद्धान्त से नीचे गिराने वाली ही होती है।” ' अत उन का आदेश सदा यही रहता 
था कि अहिसात्मक राज्य मे अधिक-से-अधिक अहिंसा ही वर्ती जाय। 

यही कारण है कि वे पुलिस-विभाग का रखना आववद्यक तो समझते हैं, पर 
साथ-ही-साथ वे यह भी चाहते हैँ कि पुलिस क्षान्ति-स्थापक स्व०्-सेवको-जसी सस्था 
हो। इसी को घ्यान मे रख कर उन्होने लिखा हैँ कि "मेरे विचारानृसार पुलिस 
आवुनिक पूलिस-दल से भिन्न प्रकार को रहेगी। उस की श्रेणी उन्हीं छोगों की 
चनाई जायेगी, जो अहिसा पर विश्वास करते है। वे जनता के नौकर वन कर रहेगे 
न कि मालिक वन कर । जनता अपने-आप स्वभाववद्य उन को सहायता करेगी, और 
दोनो पारन्परिक सहयोग से सदा घटते जाते हुए उपद्रवों का आसानी से मुकावछा 
करते रहेगे। यद्यपि पुलिस के पास कुछ गस्त्र रहेगे, तथापि उन का प्रयोग बहुत ही 
क्वचित किया जायेगा। सच पूछा जाय, तो पुलिस के जवान सशोघको का काम 
करेंगे।”'' जुर्मो को रोकना ओर जुर्म करने वालो को पकडना, दो काम पुलिस की 
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जिम्मेदारी के है, और दोनो मे गावी जी के आादेशानुसार जहाँ तक हो महिंसा- 
त्मक तरीके ही इस्तेमाल में लाये जायेँ। हिंसात्मक तरीका जब कमी अनिवार्प 
हो, तब वह भी अत्यन्त हल्के रूप का होता चाहिये। 

जब गाघीजी ने पुलिस के हस्तक्षेप पर इतना अधिक प्रतिवन्ध छूगा दिया हैं त्व 
भरा सेना पर कितना और अधिक न होगा? “सच्चा प्रजातन्त्र तभी कहा जा 
सकता हे, जब वह किसी भी वात के लिये सेना पर भरोसा करना छोड दे। जिस 
प्रजातस्त्र का अस्तित्व सैनिक सहायता पर निर्मर हो, वह एक दरिद्र प्रजातन्न ही 
होगा। सैनिक वल मन की स्वतत्न वाढ में बाधा डालता हें। वह मनुष्य की 
आत्मा को कुचल डालता है। इसलिये “नागरिक स्वतत्रता और देश के 
अन्दर शान्ति बनाये रखने के लिये सेना का उपयोग करना गाधीजी बुरा 
समझते थे।” इतना ही क्यो, वे विदेशी आक्रमणों से बचने के लिये 
भी सेना-बल को प्रयोग मे लाने के विरुद्ध थे। विदेशी आक्रमणों का मुकाबला 
करने के लिये गाधीजी की ओर से चार सुझाव मिलते है। एक तो यह कि 
अहिंसात्मक राज्य अपनी शक्ति को गांव गाँव मे विभक्‍त कर देगा, अर्थात्‌ समाज 
का सारा जीवन वडे-बडे स्थानों या कल-का रखानो मे सिमटकर नही रहेगा। केन्द्रीय- 
करण का ही कारण है कि आज हम राजघानियो, बडें-बडे शहरो, वडें-बडे कारखानों 
पर शत्रुओं के गोला-वारूद, एटम वम आदि वरतसते हुए देखा करते हं। प्रत्येक 
गाँव विकेन्द्रीकरण-नीति के कारण सम्भवत विदेशी आजक्रमणों से बचा रहेगा। 
फिर भी उसे हर प्रकार के दुश्भनो का मुकावला करने के लिये योग्य वग्ाया जायगा। 
हर स्थान में अहिंसा के सच्चे पुजारी सत्याग्रही वन कर हर प्रकार के अन्यायों का 
मुकाबला करने के लिये उपस्थित रहेगे, चाहे वह अन्याय--विदेशियों के द्वारा किया 
जाय, चाहे देद-वासियो ही के द्वारा। इसी लिये यह कहा गया है कि “गाँवों भौर व्यक्ति- 
गत नागरिको को सारी दुनिया के खिलाफ भी अपनी स्वतत्रता की रक्षा करने का 
सामथ्यं होना च।हिये।'”* दूसरा उपाय है, सत्याग्रहियो की सेना का तैयार करना 
जो मरना जानती हो, न कि भारना। मुझे इस वात मे किसी भी प्रकार का सन्देह 
नही है” गाघीजी का कहना हें “कि जब हिंसा की काली कला मे लाखो का शिक्षित 
किया जाना सम्भव है, जो कि पशुओ का नियम है, तो उन्हें अहिसा को 
घवल कला मे, जो उद्धरित (7८8०ए८:०४८०) मनुष्य का नियम हैँ, विक्षित 
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करना और भी अधिक सम्भव है।”" “इस तरह जिक्षित किये गये निःशस्त 
लोग आक्रमणकारी की तोपो के सामने घास के समान (जलने के लिये) अपने 
आप समपंण करने को तैयार हो जायेंगे।”'” तीसरा उपाय हैं, जाकमणकारी को 
कब्जा छोड देना, परन्तु उसमे असहयोग करना । मान लो, कोई नवीन युग का नीरो 
हिल्दुस्थान पर चढ आया, तो राज्य-प्रतिनिधि उस को आ जाने देगा, लेकिन उसे यह 
चेतावनी दे देगा कि उसे जनता से कोई सहायता न मिलेगी। वह आत्म-समर्पण की 
बजाय मौत पसन्द करगा ४” चौया सुझाव है कि देश इतना नि भस्त, शान्तिप्रिय हो 
कि सारा समार उन की चाह करने लगे, जैसा कि गाबीजी के ता० १०-२-१९४० 
के वक्तव्य में मिद्रता है। उन्होंने कहा कि “जहाँ तक सरक्षण का प्रण्न है, वह 
निस्मन्देह स्वतन भारत का प्रमुख काम होगा कि वह सपना प्रवन्ध सुद करे |---- 
व्यक्तिगत रूप से मुझे उससे कोई वास्ता नही, क्यो कि अगर में हिन्दुस्थान को अपने 
साथ ले चल मका, तो मुझे और कुछ न चाहिये सिवाय उस के कि डाकुओ बगेरह 
से बचने के लिये पुलिम का वल हो, परलु जहाँ तक मरक्षण का सम्बन्ध है, 
नि शस्त गान्तिप्रिय हिन्दुस्थात सारे ससतार की सृदृष्टि पर निर्मर रहेगा, परन्तु मे 
जानता हूँ कि अभी यह केवल एक स्वप्न है।”!* 
जहाँ तक न्यायालयों भर न्याय-पद्धति का सवाल है, हम जानते हैं कि न्‍्यायालयो 
मे दो प्रकार के मामठो का निपटारा किया जाता ह, एक फौजदारी (फछफ्राषथो) 
और दूसरे दीवानी (शा) मामछे। गाधीजी का कहना है कि ये न्यायारुय 
स्टेट के हाथ मजबूत करने के साथन हैं, और वकील तथा न्यायाधीय, दोनो चचेरे 
भाईयों के समान मिल-जुलूकर उस में योग देते हू। इसलिये शघी जी का कयन 
है कि जिन न्यायालयों के ढ्वारा अनर्थंकारी स्टेट को वल मिलता है वे “राष्ट्र 
की स्वतत्रता के सरक्षक नहीं”, वरन्‌ “राष्ट्र को आत्मा को कुचलने के लिये 
कुचलने वाले ग्रह है।”'' 
जिल्हें न्‍्याय-दान की वर्तमान पद्धति का अनुभव है,वे जानते है कि ग्राम-निवा 
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सियो को कोसो दूर से मदालतो मे आना पडता है, और कई वार पेशियाँ वढ जाने से 
कई दिनों तक उन्हें घिसटना पडता है। फलत मुवक्किलो को असुविधा, अधिक खर्च, 
गृह कार्यो की हानियाँ आदि सहनी पडती है,और यदि राज्य कमंचारियो मे भ्रष्टता 
हुई, तो फिर मुसीवतो का क्या ठिकाना! इन सब प्रकार की कठिताइयो का हल, 
गाघीजी का कहना है, उस समय हो सकता है, जब मनुष्यों को न्याय उन के ग्रामो मे 
द्वी ग्राम-पचायतो, अथवा वादी-प्रतिवादी के द्वारा मुकररं किये गये पचो ही के 
हारा मिल जाया करे, या जब कि वादी और प्रतिवादी दोनो बिना किसी पच को बीच 
मे डाले स्वय ही आपस में अपने झगड़े निपटा लिया करे। यही कारण हे, आप को 
स्मरण होगा, गाघीजी ने सन्‌ १९२० मे अदालतों के वायकाट (बहिष्कार) का 
प्रोग्राम हिन्दुस्थान की जनता के समाने' पेश किया था। वर्तमान न्याय-पद्धति के 
दूषणों पर विचार करने के पश्चात्‌ श्री घावनजी ने साराश रूप मे यह लिखा है कि 
“इस प्रकार गाघीजी राज्य के न्‍्याय-विभागीय काम को कम-से-कम कर देना चाहते 
हे। नये राज्य मे जुमे और उपद्रव कम हो जायेगे। साघारणत लोग अदालतों को 
त्याग देंगे और आपसी मतभेदो को स्वयं समझौता करके या अपने पचो के द्वारा त्य' 
कर लिया करेगे । थोडे-बहुत जो मुकदमे राज्य के न्यायालयो मे पहुँचेगे, उन मे न्याय 
सस्ता, जल्दी और नैपुण्य-पूर्ण मिलेगा ।”'* 

इस तरह जब हम जहिंसात्मक राज्य की चर्चा करते है, तव माक्संवाद और गाघी- 
वाद दोनो के दृष्टि कोणो से उसे देखना पडता है। माक्सवाद मे केवल उस स्थिति का 
दर्शन पाया जाता है, जो अन्त मे जाने वाली है, अर्थात्‌ उस के मतानुसार हिंसा करते 
रहने पर भी अन्त मे एकाएक अहिंसामय समाज की स्थापना हो जायगी, परन्तु 
गाघीवाद मे इस के विपरीत, दो स्थितियो पर ध्यान रखा है। एक तो अन्त मे आने 
वाली स्थिति, और दुसरी बीच की स्थिति। बीच की स्थिति मे सशोघन की गति 
इस क्रम से चलती रहती है कि एक ओर हिसात्मक साधनों का अ्रयोग घटता जाता 
है, और दूसरी ओर अहिंसात्मक साघनो की प्रधानता होती जाती है, इसलिये जब 
गाघीजी अहि सात्मक राज्य की वात करते हुए पाये जाते है, तो हमे उन के दो प्रकार 
के विचार मिलते हैं। एक तो, अन्तिम स्थिति को प्रदर्शित करने वाले पूर्ण, अथवा 
पूर्णप्राय आदर्श युक्त विचार, और दूसरे उस आदर्श की ओर ले जाने वाले व्यवहार 
से भरे विचार । इन मेंदो को ध्यान मे न रखने के कारण पाठक वहुघा गाघी के वचनो 
मे द्विभावात्मक विरोधाभास का दोपारोपण करते दिखाई देते है। यह पाठकों का 
ही दृष्टि-दोप है, न कि गाघी के वचनो का। वात यथार्य यह है कि गाघीजी कमी 
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अस्तिम पूर्णादर्ण की वात करते थे, और कभी मध्यस्य व्यावहारिक बादझें को। 
व्यावहारिक आदर का वर्णन भी आप को दो दुष्दि-कोणी से किया हुआ मिलेग[--- 
एक अपमे व्यक्तिगत दृष्टिकोण से, और दूसरा जन-साधा रण दुप्टि-कोण से , क्यो कि 
सानसिक और आध्यात्मिक विकान सभी लोगों का एक-सा नही होता है। फिर 
उन का व्यक्तिगत दृष्टिकोण भी दो प्रकार से प्रकट होता था--वक्तव्यों के द्वारा 
और कर्म के द्वारा । वे केवल वक्‍्तव्यों मे उलझ् कर नही रह जाते थे, वरन्‌ कमें-क्षेत्र 
में भा उत्तर कर जन-साधारण के समक्ष प्रमाणभूत होकर प्रकट होते थे, ता कि वे 
मनवचन-कर्म से सत्य सिद्ध हो और सर्वसाधारण भी उस ओर अग्रसर हो। इस 
तरह हमे स्पप्ट हो जाता है कि एक और तो मादस उस राज्य-मार्ग पर चल पढे, 
जिस मे पूर्व स्थित हिला केवल भेप बदल कर नृत्य करती चली जाती हैं मोर दूधरी 
जोर गावी ने उस राज्य-मार्ग को पकड़ा, जिस भें अहिंसा विकसित होने के लिये 
हिंसा से संघर्ष करती हुई आगे बढती चली जाती है। 

(२) राज्य से सम्बद्ध मशश हिंसात्मक व्यवस्थाएँं---अभी तक हमने राज्य के 
उन व्यवस्थापक विभागों पर विचार किया हू, जो हिंसा-प्रवृत्ति के प्रतीक कहे जाते 
है। इन के मतिखित कुछ प्रवन्वक व्यवस्थाएं ऐसी भी है, जिन में हिसक-अवृत्ति बत्प- 
स्पेण रहती है, भर कुछ ऐसी हैँ, जिन मे वहु विलकुछ ही नहीं रहती । यो तो उत्तम 
से-उत्तम सस्या तत्सम्बन्धी कर्मचारियों के द्वारा दूषित भौर दिसात्मक बनाई 
जा सकती है, पर हमे अपना ध्यान सत्था की सामान्य स्थिति पर ही देना है, त 
कि कर्मचारियों के दूषणो पर। उपरोक्त पुलिस, न्यायालय, जेल और सेना-विभागों 
के अतिरिक्त जिन विभागों के विपय में हमे यहाँ विचार करना हे, वे अनेक हैं। इस- 
लिये उन सव का उल्लेख करना कठिन हैं, और वह निरवेक भी होगा। चूँकि हमे 
केवल संद्धान्तिक निर्णय पर पहुंचना है, इसलिये दृष्टान्त-स्वरूप केवल निम्ताकिंत 
विभागो का ही हमने उल्लेख किया है। 

भार्क्सवाद की दृष्टि से इन सभी विभागों के विपय से हमें यह स्मरण रखना 
चाहिये कि वह उनपर इस दृष्टि से विचारता ही नही है कि वे हिसात्मक हैं या 
अहिसात्मक। उसका सिद्धान्त और मार्ग केवल एक हैं कि पूजीपति-वर्ग मिठाया 
जाय, क्यों कि वही राज्याधिकारियो के द्वारा सर्वश्रकार की व्यवस्थाओं या राज्य 
विभागों को अपने मन के मृताविक नाच नचाता रहता है। मास का कहना है 
कि “वे (सस्थाएँ) चाहे जिस रूप मे प्रकट हो, पर एक वात, जो समस्त भूतकालीन 
यूगो में समान रुप से घढित होती है, निश्चित है---वह है, समाज के एक सांग का 
दूमरे भाग केद्वारा शोषण ? फिरइस में कोई जाइचर्य नही कि मूवकाछीव युयों की 
चेतना. ऐुंछ निश्चित सामान्य झूपी या वार्वत्रिक विचारो के भीतर हो चलती 
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रहती है, जिसका पूर्णत अन्त उस समय तक नही हो सकता, जब तक वर्गीय 
विरोधत्व का सम्पुणंत अन्त न हो जाय 7५ 

मावस के इस,कथन से स्पष्ट हो जाता है कि वह व्यक्तिगत व्यवस्थाओं 
का बदरूना या सशयोधन करना इतना आवश्यक नहीं समझता था, जितना 
वर्ग का अन्त कर देना । इसी कारण माद्से ने भिन्न-भिन्न व्यवस्थाओ के विषय को 
अलग-अलग नही पकडा है। जहाँ तक हुआ उस ने उन से उतना ही परिवर्तत करने 
के लिये कहा है, जितने से पूंजीपति वर्ग को आधात पहुँचे । रही गाघीजी की बात, 
सो उन्होंने अहिसा को ही प्रधानता देकर चतुदिक सशोधन करना उचित समझा। 
उसी दृष्टि से राज्य की समस्त व्यवस्थाओं की समीक्षा करना गाघी का मुख्य कार्ये 
था। जिन-जिन क्षेत्रों मे, जहाँ-जहाँ और जितनी-जितनी उन्हे हिंसा दिखी, वहाँ- 
बहाँ से उन्होने उसे निकाल बाहर कराने का आदेश दिया है। ये हे दृष्टात्त स्वरूप 
वे विभाग, जहाँ से हिंसा का डेरा कूच करने के लिये गाघी का आदेद्ष है। 

(क )फर-विभाग---इस विभाग मे हिसा-प्रवृत्ति का अधिक जोर रहता है, 
वयोकि एक जोर तो कर देता सर्वंसाधारण को मखरता है, और दूसरी ओर राज्य बल- 
पूर्वक उन्हें वसुल करता है, इसलिये जो कर जन-स्वातच्त्रय को हरण करने वाले- 
अनावश्यक पुलिस-सेना-विभागादि एवं राजकीय ऐश आरामो पर खच्ें- 
करने के लिये वसूल किया जाय, वह बिलकुल वर्जनीय है। इस के विपरीत जनता की 
आवध्यक्ताओ को पूरा करने वाली बातो पर, जो कर उतना ही वसूल किया जाय 
जितने की कि जरूरत है, तो वह च्याय्य और गहिसात्मक है। भावसे ने, हम पहले 
बता चुके है, खूब कस कर उत्तरोत्तर प्रवृद्ध और आानुक्रमिक आय-कर को वसूल 
करने और उत्तराधिकारित्व का अन्त कर देने के लिये आदेश दिया हे।' 
इसके मूल मे वही उद्देश्य था कि पूजीपति वर्ग का अन्त हो जाय, परन्तु गाधीजी का 
ध्येय था कि कर-आय जन-सेवार्थ व्यय की जाय । उन का कहना था कि “स्वस्थ कर 
वही हो सकता है, जो कर-दाता की कम-से-कम दसगुनी आवदयक सेवा कर सके। 
अफीम जादि मादक द्रव्यो पर, घुड-दौड तथा अन्य प्रकार के जुआडीपन पर तथा 
वेश्यादि के कुकर्मों पर कर छेकर खजाना मरना गाधी-मत मे महान्‌ पाप है। इस 
का अर्थ यह नही कि गाधी कर-मुक्त कर के दुव्यंसनो को प्रोत्साहन देना चाहते 
थे। प्रोत्साहन और प्रसार की बात नही थी, वल्कि वे उन का अन्त करना चाहते थे । 
इस प्रकार के व्यसन या पापकर्म जनता की शारीरिक-मानसिक-आध्यात्मिक 
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के विनाशक होते हैं, इसलिये जो राज्य उन से कर वसूल कर के उन्हें चलने देने की 
अनुमति देता, या पनपने देता है, वह गाधी-मत् में महान्‌ भ्रष्टाचारों और हिंसात्मक 
राज्य होता है। गायीजी का यह भी मन्तव्य नहीं, कि धनी व्यक्तियों पर कस कर 
टैक्स न लगाया जाय। उन का कहना है कि न तो वह गरीवो पर इतना अधिक हो, 
कि वे उस के भार को न सह सके, और न वह घमिको पर ही इतना अधिक हो 
कि वे सम्पत्ति उत्तादव करने में उत्साहहीन हो जाये। इसी को रूद्धय करके 
उनका ध्यान था कि गरोव-अमीरो के लिये उचित उपान्त (एशहष्टण) छोड कर 
उठ पर कर लगाया जाय । इसो कारण से वे मृत्यु-कर के भी विरुद्ध नहों थे, क्यो कि 
जनता में जआथिक समानता रठने का वह एक साधन है। टैक्स किस्न रूप में वसूल 
किया जाव, इस के विषय में गावीजी का घिचार था कि यदि वह मुद्रा के रूप मे 
वसूल न किया जाकर सेवा अबवा श्रम के रुप मे लिया जाय, तो उत्तम हो, यो कि 
“अ्म के रुप मे चुकाने से राष्ट्र की उत्साहपुर्ण पुष्टि होती है। जहा पर समाज चेवा 
के लिये मनुष्य अपने-आप श्रम करते है, वहाँ मुद्रा-विनिमम की आवश्यकता ही 
नही रह जाती।'' इन वाक्यो के अन्तर्गत ग्राघी की वही राज्य-विहीनता की 
अन्तिम भावना झल्फ रही है, जिस मे हर मनप्य प्रेमचश समाज सेवा में प्रेरित 
होकर अपने-जाप कर्ंव्य-कर्म मे लया रहता है। आावइयकतानुयार कर वस्तुओं 
कैरूप में भरी वसूल किया जाकर स्थानीय निवानियों के ही छाभार्य सर्च किया 
जाय, तो कोई हानि चही। साराश् यह कि कर वसूछ करते का तरीका चाहे 
अत्यक्ष (वागए०) यथा अमग्रत्यक्ष (ग्राएप८८0 हो, मुद्रा-5प में ही अयवा वन्तृ-त्प 
में या श्षम रूप मे, हर हालत में वह इस तरह॒व्यय किया जाय कि जनता को केम- 
से-कम दस गुना, जर्थात्‌ अधिक-में-अधिक ग्रुणदायक पिंद्ध हो। 

(फ) झिक्षा-विभाग--नम्तार्वभोम ऐक्य की सावता से जिस घिक्षा-पद्धति का 
संचालन होता है, वही बहिसात्मक पद-प्राप्ति की अधिकारिणी बन सकती है) जिस 
देश की शिक्षा सकीर्ण राष्ट-भावना की रज्जू से कप ली जाती है, वही हिसात्मक रुप 
होती है। इस के अतिरिक्त जो राज्य अपनी शिक्षण-पद्धति के हारा ऐसे नागरिक 
उत्न्न करे, जो परावलम्वी बने, राज्य-पद्धति के चपराट्टू हो, स्वावलस्वनशूस्य रहे, 
स्वराज्य बर्थात्‌ नियत्रित जीवन को नपा सकें, तो वह राज्य अत्यन्त घातक 
और हिसात्मक होता है। इसीलिये याधी ने सन्‌ १९२० से अग्रेज-शासन-काछीन 
विद्यालयों का बायकाट करने के ल्यि घोषणा की थी। वे समाज के स्तम्म बालक- 
वालिकाओ को विरे पृत्तक्ते के कीडे या मस्तिक के धुरन्वर विद्धान बनाने मे कल्याण 
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नही समझते थे। उन्हे चाहिये थे, व्यावहारिक जीवन वाले नागरिक, जिन में शरीर, 
मस्तिष्क और अध्यात्म का यथावत्‌ सयोग रहे, डसलिये उन्होंने नई तालीम 
अथवा बेसिक एजूकेशन (885८ ८तेप८४ए०7) की तजवीज हिन्दुस्थानियों के 
सामने पेद् की । इस मे मानसिक और औद्योगिक शिक्षा-क्रम का सयोग रखा गया 
है, ता कि भावी नागरिको का घ्यान वाल्यकाल से ही आधिक उत्पत्ति और मानसिक 
विकास की ओर छगाया जा सके। गाघीजी का विचार था कि इन शिक्षालयों मे 
विक्षाथियों द्वारा इतनी अथिक आय होने छगे कि उनका खर्चे उसी से चल निकले 
अर्थात्‌ यह शिक्षा-पद्धति स्वावलम्बी बने । “मेरी नई तालीम” उन्होने कहा था ' पैसे 
के ऊपर निर्भर नही है। इस शिक्षा का दौरान-खर्च शिक्षा-व्यवस्था से ही आना 
चाहिये। इस की कुछ भी आलोचनाएँ क्यो न की जायें, पर में जानता हूँ कि सच्ची 
शिक्षा वही है, जो आत्म-पोपक (86४/-5७७००४शष्ट) हो ।!/* अत उन की 
धारणा है कि “आत्म-पोषक आधार के विना नई तालीम मृत्य शरीर के समान 
होगी |” अब यदि मार्क्स के केवल शिक्षा-सम्बन्धी दृष्टिकोण को देखे, तो यह 
प्रतीत होता हैं कि उन का भी वही ध्येय है, जो गाधी जी का था। इस पुस्तक के 
पृष्ठ ५३४ पर दी हुई सूची के १०वें नम्बर को देखिये। उस में उन का मन्तब्य' 
यह लिखा है कि सार्वजनिक पाठशालाओ में वालको को सतिशुल्क शिक्षा दी 
जाय। शिक्षा का औद्योगिक उत्पादन आदि के साथ योग किया जाय।” परन्तु 
विचारपूर्वक देखिये, तो दोनो के दुष्टिकोणो मे भेद भी प्रकट होने लगता हे। 
माक्से-मत मे शिक्षालयो को स्वावलम्बी, अर्थात्‌ आत्म-पोषक बनाने की वात नहीं 
पाई जाती। इस का कारण है। माक्स का सिद्धान्त ही यह नही कहता कि प्रजा 
आत्मावलम्बी बने। यदि आत्मावलम्बन उनके मत मे है, तो यही है कि राज्य 
ही भव प्रकार का भार संभाले। 

(ग) चिकित्सालय विभाग--हर समय राज्य पद्धति मे प्रजा-गण की चिकित्सा 
का थोडा या अधिक प्रवन्ध अवदय किया जाता है, क्यों कि रोग-निवारण कर जन- 
दाक्ति का बढाना हर व्यक्ति का, विद्येप कर हर राज्य का, परम्परा से अनि- 
वाये कत्तेंव्य कहा जाता है। जब यह कत्तंत्य फलासकिति से रहित, केवल पर-हित की 
भावना को लेकर किया जाता है, तब वह पूर्ण अहिसात्मक होता है। गाघीजी ने इस' 
विभाग में भी हिंसा का अश्ष देखा, क्यो कि इस विभाग के वैत्तनिक या अवेतनिक 
प्राय सभी कर्मचारियों मे छोभ-वृत्ति अविकतर रहती है। इंसीलिये उन्होंनि 
वकीलों के साथ-साथ सन्‌ १९०८ ही में डॉक्टरों और हकीमो को सी समाज- 
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द्रोही कहा था। दोनो जनता को परावलम्धी बताये रफते तथा उन का झोपण 
(०ए/०/४४०7) करने मे जनुरकत पाये जाते है। हिन्दुस्याच की निर्धनता और 
और डॉब्टर-हकीमो की छोम-वृनि को देस गाघीजी मे प्राहुतिक चिकित्सा 
(एप 00०) पर बहुत जोर दिया। विभी-किसी रोग पर उन्होंने स्वय ही 
मिट॒टी आदि पदार्थों के हरा अपनी तथा खत्य लोगो की सफलतापूर्वक चिकित्सा 
की। कई एक डॉक्टर-वैद्यादि भी प्राकृतिक उपचार के बडे सममेक हैं। गाधीजी की 
जिस क्षेत्र भे जो योजना रहती थी, हम देस चुके है, वह स्वदेशी अर्थात्‌ स्थानीय 
परिस्थितियों के मन॒ुकूल बनाई जाती पी, कौर उस में स्वावल्सन का रध्य रया 
जाता था। प्राकृतिक उपचार में एक तो हर एक खुद अपना चैच्-डापटर वन कर 
रोग-निवारण कर सकता है, जिसे मौर नहीं तो प्राथमिक इशाज (४5५४ शत) 
कह सकते हैं। दूसरे बहू इतना सस्ता है कि हिन्दुस्धान की गरीब जनता उस का 
वोज् मरछता से मह सकती है। तीसरे, वह प्राहतिक प्लामिणे को प्रकृति 
से ही पूण करना चाहता है, और चोये, कुछ काल हो पूर्व हर माता-पिता, घर का 
वृढा-स्थाना उससे कुछ-न-कुछ जानकारी रफता था। मार्कस के विचार 
इस सम्बन्ध में क्या थे, वे हमे उपलब्ध नहीं हो सके। सम्भव है, उन्होंने इस 
विपय वो छुआ भी न हो , क्यो कि उतके सिद्धान्त के सनुसार यह कुंछ आवश्यक 
विषय भी नहों था! 

(घ) लोफ-फम-पिभाग--(?09॥0. ७०ग5 0ककफ़णा)--चिकि- 
त्पा-विसाग के समाव यह विभाग भी पूर्ण अहिसात्मक कहा जाने योग्य है, कयो कि 
उसमे भी जन-सेवा का भाव मूलत विद्यमान है, परन्ठु इस विभाग के अन्तर्गत 
अनेक कार्यो मे, विभेष कर बडी-बडी इमारतें वनवाने मे, वहुत-सा द्रव्य व्यर्थ सर्च 
किया जाता है। इस प्रकार अनावद्यक ढ ग से जो द्रव्य खर्च किया जाता है, उस नीति 
के गाँधीजी बडे विरोबी थे। शिक्षाक॒यो, चिकित्सालयों अथवा अन्य जन-हितैपी 
इमारतों के बनवाने भे छाखो-करोड़ो रपये व्यय किये जायें, क्यो कि गाँधीजी का 
कहता हैं काम तो शिक्षा देने, चिकित्सा करने आदि से है, न कि बडे-बडे विशाल 
महल खडे करने से। वे चाहते ये कि जनता का द्रव्य, जो कर रूप में एकत्र 
किया जाता है, नहरो के बतवाने आदि ऐसे कार्यों मे बचे किया जाय, जो जनता 
की आधिक, मानसिक, सामाजिक और जाध्यात्मिक उन्नति करने मे सद्दायक हो, 
ओर देश को घव-धान्य से सम्पन्न एवं क्षुद्धात्म-चरित्रों से विभूषित कर, यभार्य 
सुखी वना सके। च्यर्य खर्चे करने की इच्छा से जनता का जो द्रव्य कर आदि रूप 
में वसूल किया जाता हैं, अथवा उत्तम भावना से प्रेरित होकर वसूल कर डेने के 
पदचात्‌ जब वह व्यर्थ खर्च किया जाता है, तव वह हिस्ता-दोष से दूषित रहता 
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है, ऐसा हमारा विचार है। इस दृष्टि से आधुनिककालीन यह विभाग भी हिंसा- 
दोष से मुक्त नही कहा जा सकता। 

(४) यातायात और सबह॒द के सापन---()४८९७४5 ० ए-कएण'पणा 
धापे ००४7४0एा८४००7७४)--उपरोक्‍त प्रधान विमागो के साथ यातायात और 
सबहत के साधनों का विभाग भी उल्लेखनीय है। इत साधनों की वृद्धि इस वेज्ञा- 
निक युग मे प्रचुर-मात्रा मे हो गई हे, ओर नित्य-प्रति होती जा रही है। माक्से 
ने इत सब को राज्य के अधीन केन्द्रित कर लेने के लिये कहा हे।” जब तक इन 
साधनो का प्रयोग जन-सेवा, अर्थात्‌ जन-हिंत के लिये किया जाय, तब तक तो वे 
उचित ही हैं, परन्तु जब राज्य उन्हे अपना प्रभुत्त एवं आतक-प्रसार के लिये 
काम में लाना प्रारम्भ कर देता हैँ, तब वे हिंसात्मक हो जाते हैं। गाँधीजी का मत 
इस सम्बन्ध मे भी वही समझता चाहिये, जैसा कि उन्होने मशीनरी के विरुद्ध व्यक्त 
किया है। आज का युग, जो इन साधनो की उत्तरोत्तर वृद्धि पर सम्यता की करूई 
चढा कर फूल रहा है, गाँधी-मत को स्वीकार करने को तैयार नहीं। स्वीकार 
करना न करना आप के अधीन हे , पर वह मत क्‍या है और वहू उल्टी धारा मे 
बहता क्यो प्रतीत हो रहा है, यह बताना इस पुस्तक के लेखक का काम अवश्य 
हे। गाँधीजी का घ्येय क्या हे, इसे न भूलिये। वह है, मनुष्य की आन्तरिक और 
बाह्य वृद्धि का सामञ्जस्थ रखना। वाह्मय ऐश-आराम को वे सुख नही, दुखदायी 
समझते है। स्वावलम्बन और विकेन्द्रीकरण के बिना मनुष्य सुखी नहीं हो सकता। 
ये विचार उन के हृदय मे आज से पचास वर्ष पूर्व ही अकुरित हो चुके थे, जब न वायु- 
यात थे, न रेडियो या टेलीविजन आदि। उस समय पोस्ट, तार, जहाज और रेल 
ही यातायात और सवहन के उत्तम साधन माने जाते थे। रेल के सम्बन्ध मे 
उन्होने जो विचार सन्‌ १९०८ में अपनी पुस्तक 'हिन्द स्वराज्य' (रवीश 
स्र०००० ९०८) मे व्यक्त किये थे, वे बताते है कि वे मशीनरी के क्यों खिलाफ ये। 
समीतरी मनुष्य को अभिमान की ओर खीचती है, जो हिंसा का घर होता हें। रेल 
सचालूत से तत्कालीन हिन्दुस्थान को क्या हानियाँ थी, यह बताने के वाद उन्होने कहा 
है--'मे यह और कह देना चाहता हैँ कि मनुष्य प्रकृति से ही ऐसा बना है कि उसे अपने 
हाथ-पावों की चछायमान गति को रोक-थाम कर के रखता आवश्यक होता है। 
हम आप ही अपनी सुसीवतो को गढते है। ईश्वर ने शरीर को बनाते समय मनुष्य 
की गतिसान स्पृह्य को सीमा-वद्ध करके रखा है। मनुष्य उस सीमा का उल्लंघन 
करने के साधनों को ढूँढने के लिये फौरन वढा। ईश्वर ने भनुष्य को बुद्धि 
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दी, ताकि वह बपते बनाते वाले को जान सके। मनुष्य से उस का दुश्पयोग किया, 
ताकि वह अपने बनानेवाले को भूल जाय। मेरी वनावट ही ऐसी है कि में केवल 
अपने निकटतम पडोसी की ही सेया कर सकता हूं, परन्तु अभिमान में आाकर 
में यह बताता हूँ कि मैने अपने शरीर के ढारा विश्व के सभी व्यक्तियों की सेवा करता 
खोज लिया है। इस तरह असम्भव को प्राप्त करने की कोशिश में मनुष्य भिन्त मिश्र 
प्रकार की प्रदृतियों से, भिन्न-मिव धर्मों से वकराता है मोर विलकुल यभ्नम में पढ 
जाता है।”+ इस तर्क का निप्कर्प यह हुआ कि इस प्रकार के नवीन आविष्कार यदि 
शमिमान की ओर घसीट क्र ले गये, तो मनुष्य अऋातिवश 'किमूकत्तंव्यविमूदद 
बन जाता है, जिस से न तो वह स्वय सुखी हो पाता और न समाज ही को सुखी 
बना पाता है। यदि मनुप्य इन आविप्कारों से अभिमानी न बने और थुद्ध बुद्धि 
बनाये रक्ष कर केवल जन-सुल की भावना से प्रेरित होकर उन का प्रयोग इस प्रकार 
फरे कि व्यक्तिगत स्वावलम्बन मे बाघा न आये, तो हमारी समझ मे गाँधीजी मणी- 
नरी के विरुद्ध अपने विचारों को फौरन बदल देने के लिये तत्पर हो जाते। गाँघी- 
जी के उपरोक्त उद्धृत कयन से यह भी ज्ञात होता है कि मनुष्य यदि अपने पडोमी 
की सेवा अच्छी तरह से कर लिया करे, तो उतना ही उसके लिये श्रेयम्कर है, 
वनिस्वत इसके कि चह झूठ डींग मारता फिरे कि में विश्व का मेवक हूँ 
राज्य से असम्बद्ध व्यवस्थाओ में सधर्ष का दृष्य--सभी अनारकिस्ट्स 
(हैप्रध०।5७) भर्थात्‌ राज्य-विहीन पद्धति में विश्वास करने वाले छोग वर्तमान 
राज्य-पद्धति को हिसा का प्रतीक कहते है-मछे ही उन की हिंसा-सज्ञा गाँधी 
नमूने की न हो। पाइचात्य देशो मे भी गाँधी के पहले अनारकिस्ट लोग थे, 
जो अहिसावादी थे, परत्तु उन की अहिंसा इतनी सुक्ष्म और व्यापक नहों रहती 
थी, जितनी भाँवीजी की थी। यद्यपि इस सम्बन्ध में हम पहले कुछ विचार 
प्रकट कर आये है तथापि यहाँ इतना स्मरण दिलाना आवश्यक है कि गाँधी 
का अहिसा-सम्बन्धी दृष्टिकोण वेदान्त-दर्शन पर आवारित है, जिसके अनु- 
सार आात्मा सर्वेत्र एक है। उस मे मै-तू-वह की भावना नहीं रहती। उपनिपर्दू, 
गीतादि में एकल्वमनुपद्यत ' (एकत्व को वारवार देखना) पाठ वारम्वार जाया 
हैं, इसलिये गाघी-मत में हिंसा वह है, जो आत्मा को क्लेशदायनी हो। जो बात्मा 
का हतत करता है (ये के च आत्महनोजना ) वह असुरुलोक का गामी होता है।'* 
मुझ मे स्थित आत्मा हो या पर मे स्थित, कहीं भी उसे जरा धक्का गा, कही भी 
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उसका हनन हुआ कि हिंसा हुईं। बस ! हिंसा की इस परिभाषा पर ध्यान रख कर 
उसके विपरीत अहिसा-भाव परही गाँधी ने अपने कर्म-क्षेत्र को खडा किया है, जब 
कि अन्य लोगो ने अपने और पराये मे भेद रखा है। 

इस दृष्टि से यदि देसा जाय, तो हिंसा का एक रूप तो वह होता है, जब कोई 
किसी के स्वातभ्य मे घातक या बाघक हो। राज्य इसी प्रकार की हिंसा का दोपी 
होता है। राज्य के अतिरिक्त व्यवितगत रूप से भी इसी प्रकार की हिंसा देखी- 
सुनी जाती है। दूसरा वहू रूप है, जिस का अब हम यहाँ वयात करना चाहते हैं। 
कुछ ऐसी व्यवस्थाएँ है, जिन में न राज्य हस्तक्षेप करने का अधिकारी है और न कोई 
अन्य व्यवित हो, तथापि वे हिसात्मक रहती हैं,। हर मनुष्य उत्त के प्रतिपालन 
करने में स्वतत्न रहते हुए भी स्वात्मा का हनन करता रहता है। 

मनुष्य की ये व्यवस्याएँ स्वतन्न अचश्य मानी जाती है, पर व्यवहार में वे सच- 
मुच स्वत्तत्र नही रहती, इसलिए आप देखेंगे कि इन के सचालन में एक ओर तो 
भनधिकारी लोग वाघक बन हिसा करते हुए पाये जाते है, और दूसरी ओर स्वतत्रता- 
भुवत स्वय अज्ञानतावश स्वात्मा पर आघात पहुँचाता हुआ हिंसा का दोपी हाता 
है। आधिक्य के कारण इस प्रकार की ध्यवस्थाओ का भी उल्लेख केवल दृष्टात 
के रूप भे किया जा सकता है, न कि पूर्ण रूप से । उन का वर्णन हम इन चार विभागों 
के अन्तर्गत करना उपयुक्त समझते है, यथा---राजनीतिक, आर्थिक, सामाजिक और 
घामिक । यो तो पिछले पाठो मे इन चारो के, विशेष कर प्रथम दो के विपय से पर्याप्त 
फहा जा चुका है, फिर भी प्रसगानुसार ययेष्ट रूप से उन की सक्षिप्तत चर्चा 
करना अवश्यक हो गया है । 

(क) राजनीतिक स्वतम्नता--सदियों से इतिहास जन-तत्र (डेमोफ्रेंसी) 
का ढोल पीटता जा रहा है। आज-कल भी सभी ओर से उस की प्रसशा के बाजो 
का नाद गुंजाया जाता है। सभी कहते है हम स्वतत्र है--अपना राज्य हमी 
चला रहे है, इत्यादि , परन्तु यदि किसी क्षेत्र मे मक्कारी, धूर्तता, वेईमानी, अस- 
त्यता आदि है, तो वह यहा है। एक दूसरे पर आघात कर हिंसा का दोपी 
होता है, सो तो सही हैं ही , पर यह भी निस्‍्सदेह है कि राजनीतिक क्षेत्र के मतदान 
आदि स्वत्वो में स्वतत्र होते हुए भी मनुष्य अपने-आप उपरोक्त दुपणो के कारण 
स्वात्मा का हनन नित्य-प्रति करता रहता हैं, इसलिये यह क्षेत्र अहिसा के 
रास्ते मे रोडे अटकाने वाला शरु नम्बर एक है। इस मे पविज्नता लाने का सगठित 
रूप मे सव से ठोस काम सर्वप्रथम गाधीजी ते ही किया, इस मे कोई सन्देह नही 
है। यदि, मावर्सवादी हो या गाँधीवादी, कोई भी राज्ण-विहीन व्यवस्था को सच- 
मुच ही लाने के इच्छुक हो, तो सव से पहिले इस क्षेत्र से मक्कारी को भगाये। प्रजा- 
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जन को मोहित करने के लिये व्यर्य की राग-रागनी छेड कर मनुप्य बहेलिया न 
बनें। यदि मतदाता किसी के वहकाने में न आकर अपनी आत्मा को पवित्र रखने 
लगें और निर्वाचन निष्कलक होने लग जाय तथा प्रतिनिधियों पर मतदाता-स्ों 
आदि के द्वारा नियत्रण की लगाम घड़ी रहे, तो अहिसात्मक गति की प्रवानता सवंत्र 
दिखाई देने लगे। 

(ख) आशिक स्वतत्रता--गत अध्याय में तुलनात्मक दृष्टि से माक्संवाद 
और गाँधीवाद की आविक योजनाओं पर विचार किया जा चुका है। यह भी 
वता चुके हैं कि गाँधीजी ने कृपि, उद्योग, व्यवस्ताय आदि आ्िक गतियो का विकेद्री- 
करण करके स्वावलूम्वन जौर अहिसा का वीज हिन्दुस्थान मे वोना प्रारम्भ कर दिया 
था। वे नही चाहते थे कि अर्योत्पादन और वितरप में राज्य अयवा वन्य कोई 
समूह या व्यक्ति हस्तक्षेप करके व्यव्तियत स्वतत्रता में वाघक बनें। वे केवल 
उतना ही हस्तक्षेप भह सकते ये, जितना कि व्यक्तिगत आर्थिक स्वतत्रता को निय- 
मित करने मे सहायक हो, जेसे---ऋषि-दद्धि जादि के लिये कज्े देवा, हपि, उद्योगादि 
मम्दन्धी जिक्षा देना इत्यादि! वे न तो यह चाहते थे कि राज्य अपने वर में कृषि 
या उद्योगादि को कर ले बौर न यह ही चाहते थे कि उद्योगादि का केन्द्रीकरण 
हो, जैसा कि माक्संवाद का निद्धात है। व्यक्ति और पाम ही उत की आ्थिक योजना 
के स्वतत्र यूनिट हैं। 

परन्तु हम सव जानते हैं कि मनुष्य सथोग से अपने स्वभाव को निरवेल बना 
लेता है। जिस का फ्ल यह होता है कि स्वार्थ उस पर सवार होकर उसे हिंसा-मार्ग 
पर दौडाने लगता ह। मार्दर्स ने इसे रोकने के लिये राज्य-हस्तक्षेप को अपनाया, 
परन्तु गावी ने इस के विपरीत राज्य-हन्तक्षेप का निराकरण करने और आत्म- 
नियत्रण का मार्य वताया। सथोगो को अनुकूल बनाने का सामथ्य मतृप्य ही मे 
रहता है , इसल्यि गावी का आादेण यह है कि हिसा मे वच कर अहिंसा की ओर 
वटते जाने का एकमात्र उपाय यहा हैं कि हर व्यक्ति आात्म-नियत्रण अबवा बात्म- 
तप करे। भरज यह कि अर्यक्षेत्रीय समस्त कार्णों मे मी मनुष्य स्वाये-भावना को 
त्याग सेवा-माव को ही महत्त्व दे। ज्यो-ज्यो सेवा-माव प्रखर होता जायगा, त््यो- 
त्यो हिसा-भाव पीछे हटेगा जौर बहिसा अग्रसर होगा। जब हम इस वात पर 
विद्वार फरते हें कि हर मनुष्य को अधिकार है कि वह्‌ बिना किसी बाहरी हस्तक्षेप 
के आर्थिक सावनाएँ करने मे न्व॒तत्र हैं और फिर भी वह उन्हे बात्मवाती, बर्थात 
सर्वेक्यात्म-घानी वना छेता है, तो उस का दोषी वह ही ह्वा। 

(ग) सामाजिक स्वतत्रता--साधारणत मनप्य अपने मन का स्वामी होता 
है। वह चाहे जो कुछ सोचे-विचारे, उस का कोई बाधक नहीं होता , परन्तु ज्यो ही 
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उसके मानसिक विचार दरीर के द्वारा व्यक्त होना प्रारम्भ होने लगते है, त्यो ही 
उस की शारीरिक गतियो पर समाज की ओर से रोक-थाम भी छगना शुरू हो जाता 
है, इसलिये यद्यपि समाज में मानव-जीवन सामान्यत स्व॒तत्र माना जाता है, 
तथापि उस की गतियाँ अनेक प्रकार से अवरुद्ध की जाती है। उन्ही मे से कुछ 
गतियो पर हमे यहाँ विचार कर लेना है--- 

(7) वर्णाश्रम (समाज-विभाग)--यह हम पहले देख चुके है कि स्वभावा- 
नुसार मनुष्य-जाति के चार विभाग होते है, जिनकी स्वीकृति हिन्दू धर्म-शास्त्रो 
में मिलती है। वे हे--आह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र, परन्तु इस स्वभावानुसार 
भेद पर लोगो ने कालान्तर से कृत्रिमता का रग चढाया। एक ओर तो कुछ लोगो 
ने जन्म-सेद और कर्म-भेद को प्रवानता देकर सैकडो जातियो-उपजातियों के 
सकीर्ण खण्ड बना डाले, यहाँ तक कि छुआछत की कालिमा से उसे पोत दिया। 
भर दूसरी ओर कुछ विदेशियो ने जनभिज्रता-वश उन के सम्बन्ध में यहाँ तक कह 
डाला कि वे ऐक्य-चिसाजन के प्रधान कारण हें। परिणाम यह हो रहा है कि ऐक्य- 
स्थापना के नाम पर स्वाभाविक वर्ण-भेद की तोड-मरोड की जाने रऊगी और समता 
प्राप्ति की होड मच रही है। गाघीजी समत्व लाने के लिये किसी से पीछे नही 
थे, परन्तु उन का समत्व समन्वय का द्योतक है, न कि सब घान बाईस पसेरी 
का!। जिस प्रकार स्वभावत घरीराग भिन्न-भिन्न रूप-ताम के होते है और फिर 
भी उन में एक दूसरे के प्रति प्रेम-सम्बन्ध तथा संगठन रहता है, उसी भ्रकार उक्त 
चारो विभागो का सामज्जस्य रखना समाज के लिये लामकारी होता है। जब कोई 
राज्य अथवा सस्था ऐक्य के नाम पर उस स्वाभाविक व्यवस्था का अन्त करना चाहती 
है, तो चह इस बात को भूल जाती है कि एक तो वह केवछू नामो को मिठा सकता 
है, यथार्थता को नहीं , और दूसरे उसके मिटाने मे वह जन-साधारण मे कत्तंत्य की 
भावना को एक तरफ फेकवा कर केवल स्वत्वो का फाग खिलवाने लगता है। जाति 
या बर्ग-भेद मिठाना तो परमावद्यक है, परल्तु वर्ण-भेद मिटाये मिट ही नही सकता। 
यदि वह शुद्ध रूप होकर वरता जाने छगे, तो सामाजिक जीवन श्रेयस्कर हो उठे। 
चर्णाश्रम धर्म मे, गावीजी का कहना है, छोटे-बर्ड अयवा नीच-ऊँच का कोई स्थान 
नही है। “मेरा विश्वास हे” उन्होने कहा हैं "कि समाज की आदर्श व्यवस्था केवल 
उसी समय विकसित हो सकेगी, जब इस वर्णाश्रम का नियम भली भाँति समझ 
लिया जायगा गौर कार्यरूप मे परिणित किया जायगा।”' इस बाद युक्त 
समाज भे हर वर्ग का व्यक्ति अपने उदर पोपण के लिये यथावद॒यक शारीरिक 
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श्रम तो करेगा ही, परन्तु जो कुछ अतिखित उपज वह करेगा, वह भी समाज में 
प्रेम-बश वित्तरण होने देगा। गरज यह कि “गराघीजी के इस सामाजिक आदर्श 
मे हर व्यक्ति को अपनी-अपनी रुचि (स्वभाव) के अवुमार समाज-सेवा में लग 
जाने के लिये पूर्ण स्वतत्नता का माव निहित है।” इसलिये ऊँव-नीच, घनी-गरीव, 
अथवा पूँजीपति-अमिक वर्गों को मिटाने वाली इस स्वामाविक वर्ण-मेदीय व्यवस्था 
को ने तोडेसरोडें, अन्यथा बाप की तमाज-व्यवस्था हिंसा से कमी उद्धार न 
पा सफेगी, चाहे आप वर्षोन्यर्यन्त समता के ढोल भले ही पीटते रहे। जिंत लोगो 
के मन में यह दात समा गई है कि वर्ण-धर्म श्रम-वर्म को आधात पहुँचाता है, अपवा 
वे दोनो परस्पर विरोधी धर्म हैं, वे लोग मूल मे हैं। गाँधीजी ने इन दोनो के विषय 
मे पर्याप्त विवरण देते हुए यह बताया हैं कि वे “दोनो सहवर्ती और आवश्यक हैं। 
वर्णवर्म सामाजिक धम हैं, और श्रम धर्म वमक्तिक। . वर्णे-धर्म के यह माने 
कभी नहीं है कि कोई वर्ण वेयवितिक श्रम-धर्म से मुक्त है। श्रम-धर्म किसी भी वर्ण 
के मंब व्यक्तियों के लिये है।. वर्ष-ब्म मे प्रत्येक वर्ण का धर्म ममाज-हित के 
लिये एक कर्तव्य था और आजीविका उस मे हेतु नहीं थी।”" आजीविका तो 
श्रम-धर्म का हेतु होता है। 

(2) जीवनाधम (जीवन विभाग)--जिस प्रकार स्वाभाविक लक्षणों 
के आधार पर प्राचीन ऋषि-मुन्ियों ने मनृष्य-समाज को भ्राह्मणादि चार विभागो 
में विभकक्‍त किया था, उसी प्रकार उन्होने व्यक्तिगत जौवन-काल के भी चार विभाग 
किये थे , यया--अहाचयं, यृहस्य, वानप्रस्थ, मौर सयास, परन्तु इस जीवन- 
विभाग में भी कालान्तरवश वहुत से दोष प्रवेश कर चुके थे, वल्कि यह कहिये कि 
ऐतिहासिक परिस्थितियों के कारण साधारणत सभी लोग उन के यथायें रूप या 
गुणों से भूख भोड चुके ये। कुछ लोग ही शेप रहे थे, जो उन का अनुपालन येन- 
केत प्रकारेण करते हुए दिसाई पढते ये। इस पुनर्जीवन लाने का श्रेय श्री स्वामी : 
दमाभत्द सरस्वत्ती और उनके अनुयायियों को है, जिन के परिश्रम से कई स्थानों 
पर बालक भर बालिकाओं के लिये गुरकुलो की स्थापनाएँ की गई, जहाँ पर व्रह्म- 
घारी गौर ब्रह्मचारिणियों को ग्िल्ला दी जाती है। गृहस्थाश्रम के परचातु कुछ 
लोग वानग्रस्थी हुए मौर कई छाग्रो से सन्यास घारण किया। इस सम्बन्ध में लाला 
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४५ हिन्दी-नवजीवन, १३-२-१९३०, पृ० २०४ (जो इस विषय का पूरा 
दिवरण देखना घाहें, वे कृपया हिन्दी-नवजीवन ६; १३, २० और २७ 
फरदरी सन्‌ १९३० के अको को पढ़ें। 
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भुन्शीरामजी का नास, जिन्हें लोग स्वामी श्रद्धानन्दजी के नाम से अधिकतर जानते 
हैं, विशेष उल्लेसनीय है, जिन की कृपा का फल है कि आज भी गुरुकुल कागडी 
(हरिहार) सफलतापूर्वक चल रहा हैं। जब गाबीजी ने दक्षिण-अफिका से लौट- 
कर हिन्दुस्थान को अपना कर्म-क्षेत्र बनाया तव लोगो की कुछ ऐसी भावना थी कि 
गृहस्थाश्रम को छोडने के पश्चात्‌ मनृष्य का लौकिक जीवन समाप्त हो जाता है। 
कुछ काल तक देशाटन करने के पदचात्‌ भगवा वस्त्र धारण करके सन्‍्यासी बन जाना 
ओर दूनियादारी से सब नाते तोड लेना चाहिये--यह वहुतेरो के मन भे समाई 
हुई थी, परन्तु गराधीजी ने यह भावना बगपने जीवन-चरित्र के द्वारा गलत 
सिद्ध की। उन्होंने सिद्ध किया कि उपरोक्त चारो चरण एक ही जीवन के विभाग 
मात्र हैं। जीवन असण्ड होता हैं और उसके ये विभाग एक दूसरे से इस तरह सम्ब- 
न्धित रहते है, जैसे सीढियो का परस्पर सम्बन्ध रहता है। जीवनकाल की प्रथम 
तीन श्रेणियों का अनुभव-प्राप्त मनुष्य ही सनन्‍्यास नाम्ती चौथी श्रेणी पर पहुँचता 
है। सन्यास, त्याग का द्योतक होता है । गाँधी के मत में त्याग (घ०7-००0४5७४07) 
का वडा महत्त्व है, यह हम देख ही चुके है। उन का जीवन-चरित्र यह बता 
रहा है कि हर मनुष्य को लौकिक जीवन में अथवा व्यावहारिक क्षेत्र मे रह कर ही 
उपरोक्त चारो आश्रमो के सामञ>जस्य को घटित करते रहना चाहिये। जो सच्चा 
सन्यासी हैं, उसे सच्चा ब्रह्मचारी होता ही चाहिये। आदि और अन्त के इन दोनो 
छोरो का सयोग हर मनुष्य को अपने जीवन मे वर्तना चाहिये, यही गाधी के वाक्यो 
ओर चरिघ्रो से प्रकट होता है। हम यह भी पहले वता चुके है कि भ्रह्मदारी का 
अर्थ केवल विद्योपार्जत करने वाला ही नही होता है, वरन्‌ ब्रह्म-सज्ञा में जो गुण 
आरोपित किये जाते है, उन सब का आचरण करने वाला ब्रह्मचारी कहलाने का 
अधिकारी बन सकता है। जिस जीवन-व्यवस्था में योग्यता, अनुभूति और त्याग 
के सामञ्जस्य को भोत-प्रोत किया गया हो, अर्थात्‌ जिस मे योग्यता-अनुभूति-त्याग- 
मयी समाज-सेवा का भाव कूट-कूट मरा गया हो, उस की ओर से दृष्टि 
हटा लेना, मानो अपने हाथ अपने पैर को काटने का अनाडीपन है। जब तक 
समाज इस जीवन-व्यवस्था का अनुपालन करने मे रच-प् नहीं जायगा, 
तव तक वह हिंसा का त्यागी बन ही नही सकता , इसलिये यदि, राज्य- 
विहीन (5८८७) समाज-व्यवस्या देखले की लालसा हो, तो इस जीवन- 
व्यवस्था को अपना कर, हिंसा को त्याग कर, अ्दिसा-प्राप्ति के लिये आगे वढना 
चाहिये। 

(७0) विवाहु-सस्कार--उपरोक्त जीवन-आश्रमों में से एक गृहस्थाक्रम 
भी है। जीवन का यह मध्य भाग है और इसलिये व्यावह्ारिकता की दृष्टि से वह 
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अत्यन्त मूल्यवान माना जाता है। समाज की दृष्टि से तो वह सर्वश्रेष्ठ कहा जाय, 
तो अतिशयोक्ति न होगी। 

यह स्वयसिद्ध है कि विवाह गृहस्थाश्षम का प्रवेदा द्वार है। इसछिये नीतिज्ञो 
और तत्त्वज्ञानियों ने पाविक काम-भोग की इच्छा को नियरित कर विवाह-प्रथा 
का निर्माण किया। सव ने विचार किया कि पुरप-त्नी का सम्बन्ध क्षणिय ने रह कर 
स्थिर रहे। इस स्थिरता को कायम करने वालो के दो दल प्रकट हुए। एक ते 
कहा--विवाह सौदेवाजी (0077४८0 जैसा समझा जाय। दो में से जय जिस 
एक का जी चाहे, तव वहु उस को भग कर दे , परत्तु इसी दद़ मे-से कुछ विभेष 
विचारवान्‌ निकले औौर उन्होने यह देखा कि राम्बन्ध-विच्छेद की परर्ण स्वतनता 
(स्वछदता ) देने से स्थिरता न रह पायेगी , इसलिये उन्होंने कुछ प्रतियनन्‍्ध लगाये। 
जव तक इन प्रतिबन्धों का उल्लंघन न हो, तब तक सम्बन्ध-विच्छेद न हो नके, 
परन्तु इस के विपरीत कुछ ऐसे अगशोची, भविष्यदर्शी और धर्मज़ाता थे, जिन्होंने 
समाज के आधार गृहस्थ-जीवन को सुदृढ और सुडौल बनाये रखने की दृष्टि से 
विवाह-सम्बन्ध को अविच्छेद्य करने का आप्रह क्रिया। उन्होंन उसे सौटा समा न 
देकर 'सस्कार' सज्ञा (4०० ए9पा००४७०४) दी। 

भारतीय तत्त्वदर्शियों ने जोवन की पविश्नता ही पर विशेष ध्यान रखा है। 
पवित्र जीवन-रूपी दर्पण भे ही मूल सत्‌ प्रतिविम्बित होकर दिखाई दे सकता है। 
मूलसत्‌ सर्वत्र और सदा एक है, अत उक्त तत््ववेत्तामा का लक्ष्य सदा यह रहा कि 
समाज का हर व्यक्ति अपने जीवन-फाल में जो कुछ कर्म करे, वहु इस जीवन ऐक्स 
की भावना को ही लेकर करे। इसीलिये जन्म-काल से लेकर मृत्युपय॑न्त जीवन- 
सम्बन्धी जो कुछ प्रचलित रीतियाँ रहती थी, उन सव को उन्होने सस्फार ताम 
हो दिया है। यहाँ तक कि जन्म-सस्कार और मृत्यु-सस्कार भी होते है। जीवन-ऐक्म 
की स्थापना करने वाले इन अनेक सस्कारो में से यह विवाह-सस्कार भी एक है। 

काम-लिप्सा को नियमित करना, दो असमताओं को चिरस्थायी प्रेम-वन्वत 
से जोड देना, और जीवन-ऐक्य का पाठ सिखाना विवाह-सस्कार के प्रधान लक्षण 
है। वह एक ऐसी प्रवेशिका मीढी हे, जिस पर चढ कर पति-पत्नी न केवल लौकिक 
सुख ही पा सकते है, वरन्‌ पारछौकिक सुख का भी अनुभव कर सकते है। वह 
प्रेम का स्वरूप हे न कि मोह का, और प्रेम कभी बदला नहीं जाता। उस को 
तोडने वाला न कोई कानून हो सकता हे और न कोई यत्रणा या प्रलोभन | 'यधपि 
विवाह-सस्कार का जन्म प्रेम-गर्भ से हुआ, तथापि उसमे भी मानुपिक कमजोरियो 
के कारण दृपण आ घुसें। इन दूषणों को देख लोग मूर्खतावश व्यवस्था ही को 
दोपयुक्‍त कहने लगे, ओर उसी को मिटाने के लिये भिड गये है। राज्य ने भी हस्त- 


हिंसा-अहिसा फा मध्यवर्तोा सघर्षमय युग ५२७ 


क्षेप करना प्रारम्भ कर दिया है। इस तरह के कानून वनाये जाने लगे हैँ कि जब 
जी चाहे तब पति-पत्नी का नाता जीड लिया जाय और जी चाहे तब तोड दिया 
जाय , क्यों कि यही आधुनिक काल मे सम्यता कही जाने छगी है। केवल शरीर 
का नाता रहे, मौर भाड मे जाय प्रेम की अलौकिकता, सन्तान सुस की भावना तथा 
कौटुम्विक शाति। इस विकासोत्पादक पविन्न व्यवस्था के विनाणको ने यह उप- 
द्रव केचल एक वात को लेकर उठाया हें। वह है उन का नारा 'सव स्वतत्र हे, 
सब एक समान है, पति क्यो स्वामी ?” पत्नी क्यो सेविका ?” इत्यादि) यदि 
मनुष्य की कमजोरियो के कारण किसी सस्था में दोप जा जाय और इसलिये ससस्‍्था 
ही तोडी जाने का नारा लगाया जाना न्याय हो, तो हम भी कह सकते है कि ईसाई- 
मुसलिमादि धर्म, वौद्ध-जैनादि मत, मार्क्स-गाध्यादिवाद सभी को अथाह समुद्र 
मे ड॒वा देना चाहिये। क्या यह वात विचारणीय नही हे कि जिस साहित्य में पति 
को देव अथवा स्वामी कहा है, वही साहित्य तो पत्नी को देवी या लक्ष्मी की उपाधि 
से विभूषित करता है, वही साहित्य तो पति की अर्द्धांग और पत्नी को बर्द्धामिनी 
कहता है, वही साहित्य तो पत्नी को पति के वामाग में बैठने वाली बताता है। इस 
सरक्ति को समाप्त करने के लिये कमर कसना, चाहे वह राज्य की ओर से हो अथवा 
अन्य और किसी की ओर से, मानो अहिंसा को निर्वेल कर हिंसा को वलवती बनाने 
का सार्ग खोलना है। हम पहले समझ चुके है कि जहाँ अठल प्रेम, सेवा और ऐक्य 
की भावना रहती है, वही अहिंसा का वास रहता हे, जौर जहाँ इन मे सदिग्धता एवं 
चचलता आई वही हिंसा का भडूडा जमा। भारतीय विवाह-सिद्धात का निर्माण 
इन्ही भावनाओं को प्रखर, विस्तृत और चिरस्थायी करने के हेतु हुआ हे। यदि 
उसके व्यवहार मे दोष है, तो उन्ही दोषो को निकाल फेंकने के उपाय करना 'बाहिये 
न कि व्यवस्था ही को उखाड डालने का। टॉल्सटाय-जैसे विद्वानों ने न्याय, कानून 
या नीति पर आधारित पुरुप-स्त्री के सम्बन्ध तक को 'घरू शरीराग-मजन' 

(१०प्व्डघ० ?705धप्रध००) कहां है, क्यों कि उस में माई-वहन-जेसा शुद्ध प्रेम 
नही रहता।" पति-पत्नी के बीच भाई-बहिन-जैसा सम्बन्ध सुन कर पाठकों को 
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न केवल आश्चयं ही होगा, वरत्‌ वह कापते असम्मन फहक' टा + दिया जायगा। 
परन्तु, अमी कुछ काठ पहदे ही गाधी और कस्तूरवा गायी का सम्बत्य हमारे सामने 
शुजर चुका है। प्रह्मचर्य का कत लेने के वाद से गावी ने कस्तृस्तरा के साय 
पति-पत्ली छा सम्बन्ध न रप्वर मित्र-जैसा सम्बन्ध राग था। अ्रद्यचर्य का अर्य 
होता है--अह्य स्थिति के अनृर॒प बाचरण बरता। ब्रह्म स्थिति शरीर से--अह 
से भी परे होती है, अर्यात्‌ ब्रह्म का धरी“-सम्बन्ध नही होता। उसोलिये गाघीजी 
ने कहा है कि पूण प्रह्मचारी के लिये विवाह-सम्वन्ध झा कोई अस्तित्व नहीं। 
मनष्य पूर्ण ब्रह्मचारी नहीं हो सकता, फिर भी वह जपने जीवन को पूर्णता की 
ओर छे जा सवता दे, इसलिये गायीजी ने कहा है. कि पुरुष-स्तियों को सन्‍्तानादि 
की दृष्टि से यदि शरीर-सम्बन्ध की आवश्यकता हो, तो पह अत्यन्त नियंत्रित 
रूप से फिया जाय। “प्रिवाट उन का कहना £ “जिस आदर्श को लक्ष्य 
बनाता है, वहू हैं घरीर के द्वारा आध्यात्मिक ऐक्च। जिस मानृपिक प्रेम का वह 
अवतरण करता है, उसका उद्देश्य यह रहता है कि वह ईश्यरीय या विश्व-प्रेम 
तक पहुँचाने के लिये सीढी का काम दे।”” यह ह गाघी का वैवाहिक 
ब्रह्मवर्य, जिस में आत्म-वातन्य, बात्म-नियनण, प्रेम, पेवा और ऐवय को स्थान 
है, जो अहिंसात्मक गति दे प्रतीक हाते हे। विवाह का इतना उच्चादर्ण 
हमारी समझ में भारतवर्प के साहित्य और सम्कृति को छोड अन्यन कहीं 
नही मिल्ता। माय्से ने इस के विपरीत का ही मार्ग पकडा। उन्हें से ओर पूंजी- 
पतियों का ही भूत दिज्ाई दिया। इन मवकार पूंजीपतियो ने घर ओर वाहर स्नियो 
को बच्चे प॑दा करने की मशीन वना रवा था और जिस प्रकार वे सव मिलाकर 
उत्पादन के साथनो को कम कर निचोड डालते ये, उसी प्रकार स्टी-समाज को सब 
मिला कर निचोड डालने मे लगे रहते थे। उन्होने यहां तक कह डाला कि “पूजी- 
पतियों का विवाह, यथार्य पूछा जाय, तो वह पद्धति है, जिसमे पत्लियाँ सब की वन 
कर रहती हैं।/“ जब ऐसी वात है, तो मार्क्स ने पूंजीपतियो की छूलकार कर 
कहा कि जब तुम गृप्त रुप से स्तियो से वेशयापन कराते हो, तो हम उन्हें लुलासा 
ही उसी काम को करने के लिये छुट्टी क्यो न छोड दें ? तुम्हारी उत्पादन-पद्धति 
का अन्त होने पर उन का वह वेदयापन का पेशा आप ही बन्द हो जायगा।” इससे 
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हिसा-मअहिसा का सध्यवर्तो सघर्षमय युग ण्रए 


स्पष्ट है कि पूँंजीपतियो के विनाश कर डालने की दुर्भावना ने मार्क्स को यहाँ तक 
निम्न स्तर पर उतार दिया कि उन्होने स्त्री-समाज को पुरुष-प्रसग करने के लिये 
छूट देने मे कोई हानि तही समझी। परिणाम यह होने रगा कि जब जैसी 
जिस की जिस के साथ प्रसंग करने-कराने की रुचि (ए०४076४७) हुई, तब वैसे 
समत्व की दुह्ाई देकर (07 ८पृषथं 40007्.्ठ श्याए। 7००) होने लगा। मौर फिर 
क्या हैं, पोस्टकार्डी' तछाको की भरमार वंढी गौर जिस का जब जी चाहा वैसा 
पानी के र्लास-जैसा पिया और उंडेला। कहो है भला वह प्रेम, सेवा और ऐक्य 
इस मार्ग मे! कहाँ है इस स्वच्छदता मे वह स्वातत्य और समत्व ! ' और कहाँ 
है इस उच्छुखलता मे वह आत्म-नियत्रण | !| इस मार्ग को वखदलना होगा, तब' 
कही अहिसात्मक राज्य-विहीन समाज के स्वप्न को यथाये होने की सम्भावना 
दिखाई दे सकेगी। 

(7९) फौदुस्विक जीवन--मावर्सवाद से जिस प्रकार विवाह-सस्कार मे 
तोड-मरोड की है, उसी प्रकार कौटुम्बिक जीवन को भी छिन्न-भिन्न कर डाला है। 
कौटुस्विक जीवन में जो व्यक्तिगत उत्तरदायित्व और पारस्परिक प्रेम वा सेवा की 
भावना रहती हे, उसे मिटा कर राज्य पर लाद दी है। यह केन्द्रीकरण आप गाघी- 
वाद में नही पाते, क्यो कि केन्द्रीकरण प्रावरूम्बन और हिसा का प्रतीक है। गाधी- 
मत में सामाजिक उद्धार का क्रम यह हे, जिसे हम वार-वार कह चुके हे, कि सब से 
पहले व्यक्ति, व्यक्ति से कुटुम्ब, कुटुम्ब से ग्राम, ग्राम से प्रान्त, प्रान्त से स्वदेश, 
फिर स्वदेश से ससार , परन्तु यह क्रमिक नाता सर्वजगतू के एकत्व से नया 
हुआ ही चल(या जाना चाहिये, यह गाथी का अहिसात्मक सिद्धात है। 

(५) प्राम्य-जीवन--केन्द्रीकरण नीति के कारण परोक्ष या अपरोक्ष विषि 
से ग्राम्य-जीवन को नष्ठ-अ्रष्ठ कर डालना मार्क्सवाद की गति हे, और उसे कायम 
रख कर उस मे उन्नत्ति लाना गावीबाद को गति है। प्राम्य-जीवन को चतुदिक 
उन्नति की ओर प्रथत्त करना ही अहिसात्मक आदर्श का और बढते जाना हैं, ओर 
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२३० सादस और गाघी का साम्यवर्शन 


उसे नण्ड-भ्रष्ट करने वालो जितनी क्रियराएँ हैं, वे सत हिसा की ओर ले जाने 
वालो अथवा हिसा मे हो फेसाकर रखने वाली है। 

(घ) धार्मिक स्वतनता--माक्स की दृष्टि मे, हम देस चुके हैं, आत्मा और धर्म 
कोरी गपोठेवाजी है , परन्तु गाघी की दृष्टि में ये ही सर्वोपरि है, इसलिये आत्म- 
धर्म की स्थापना और रक्षा करना गाधीजी के परम कर्तव्य भी हैं। आत्म-स्वा- 
ततश्य ही आत्म-धर्म है। आत्मा को रुढि-विजेषो के कटपरे में घेर कर रफना धम्में 
नहीं कहाता। नियत्रित आत्मावठम्बन को ही गाघी ने आत्म-स्वात्श्य कहा है। 
चूं कि आत्मा सर्वत्र एक है, इसलिये आत्म-वर्मं भी सावदेशिक होकर विचरता है। 
भात्मा और धर्म की इस व्याख्या को देख कर कोई भी कह सफता है, कि गापीजी 
का स्वधर्म कर्म का ही पर्यायवाची है। केवकछ तत्त्वज्ञान की लहरो पर उतराना 
या उन मे गोते लगाते रहना गाघोचाद का 'पर्म' नही। निर्मीकतापूर्ण अपने आत्म- 
घर्म, वर्थात्‌ बात्म-स्वातश्य को व्यावहारिक क्षेत्र में निवाहने के लिये गघी का आग्रह 
है। यही उस की नीति है। इसी के वल पर वे सामाजिक गति का निर्माण करना 
चाहते थे, क्यो कि यही अहिंसा मार्ग है। जो इस मे वाघाएं उपस्थित करते हैँ, थे 
हिंसक हैं। इस में जितने रोढे अटकाये जायेंगे, उतना ही विरूम्ध समाज को निर्दिष्ट 
राज्य-विहीव स्थिति तक पहुँचने से होगा। रूढियो में फॉसे हुए धर्म-पिचार इस 
घर्म-स्वातत्य में वाधा डालने वाले पहले नम्बर के हिंसक कहे जाये तो ठीक 
होगा। रूढि-प्रधान घामिक सस्थात्रो के हर प्रकार के सहायक भी, चाहे वे राज्य- 
विशेष हो या व्यक्ति-विजेष, हिसाअवत्तक होते है, क्यो कि वे समाज में सकीर्णता, 
देप-भाव, मनोमाहिन्य, मनेकत्व आदि दुर्गुणो का प्रसार कर सहियात्मक एव 
का विकास होने में रुकावट डालते हैँ, इसलिए यद्यपि गाघीजी ईसाई, मुंस- 
लिम धर्मादि के प्रति आदर-भाव रखते थे, तथापि व॑ उन मे छिछली हुई वेमनस्पो- 
त्पादक रूढियों एवं उन के अनुयायियों की कुकृतियों का उसी प्रकार घोर विरोध 
करते ये, जिस तरह हिंदु-धर्म की रूढियो और हिन्दू-धर्मावलम्बियो की कुछृतियो 
का करते थे। इस घर्म-स्वातत्य के वे लोग भी हिल्ल वाधक होते है, जो केनद्रीकरण- 
पद्धति को प्रोत्साहन देते है और विकेन्द्रीकरण वाली योजनाओं की मोर छक्ष्य नही 
देते। इस दृष्टि से हिन्दुत्थान की काग्रेस-सरकार ने अभी तक जो कुछ कार्य किया 
है, वह सत्तोपजनक नही, तथापि जनता की आवाज को सुन कर उस के कान खडे 
रहते हैं जोर गाघी की विकेद्रीकरण वाछी नीति को भुछा नही सकते है। यो तो 
चीन के माविज्य (8३०७7) की ग्रामोद्धारक योजना, हाल ही में इजिप्ट 
मे जनरल नगीव द्वारा लाई हुई काति, ईरान मे मुसहिक सरकार की घोपणा, 
तथा अन्य मौर मध्य-एशिया-स्थित राज्यों भे उठी हुई राजनेतिक गतियो के देखने 


(हुसा-अहिसा का मध्यवर्ता सर्षसय पुर ५३१ 


से यह प्रतीत हो रहा है कि गाघी-सर्त को मात्यता देते हुए ग्रामणीवनोदार की 
ओर राज्य-तरकारों का ब्यान जाता प्रारम्भ हो गया हैं जो अहिसा-विकर्सि की 
सीढ़ियों में से एंव प्रधान सीढी हैं; +र% सब ओर पे यही द्ेद्धा जा रहा दै कि 
जिस अहिसात्मक तरीके पे गाधीजी समाजोदधारक विकास छामा चाहते थे। पढें 
प्रयोग में नहीं लीयी जा रहा है। भाव हे जगह तानाशादही अयवा जबरन (00७० 
लगा) का तरीका अपनाया जा रहा है, जो अत्पाशते या अविकाशत सॉस्य- 
बादी (मसंवादी) चौरगे की तानाशाही जैसा ही है, वल्कि महू क्हिये कि राजा- 

आतककारी परे कोई 


मत में ते कैंवर्ल (निषेध नही है बल्कि वे आवर्षर्क ह्दी 


आदेश यह अवर्ध्य हैं कि जब कभी स्वच्छन्दता की स्वतभ्रता 
अतिवन्धतों की आवश्यकता हो तब दे यंवासम्मव ऑहिसात्मक दीं हो, वाकि हिंता 


की 

का हास होता जय ' हिंसा को यदि उदर अन्य शरीरअंगो भेस्थित 
उस जहरीले वर्ग का कीटाणु कहें, जो सर्म 7 पाते ही फोर वेतन होकर प्राणघातक 
बन जाता हैं पो क्दाजित्‌ गांधीजी जी की उपरोधत वार्ते जल्दी समझ में भा जायगी। 
अध्यायान्त से आप को विदित हुआ होगा कि सारासमार्ज 
(हिला और अदा के प्रकार का युद-दीत्र हैं। उ में अतेक व्मर्विते- 
गत और सामूहिक हँ है। वे मानों उसे >क्न के मिज्न-मिर्ते गुर्दे 

स्थल (सोचे) हैं। कुछ ऐसी ४ है जिन में वा उप की प्रघानता 
, इसलिये वे हिंसा के गंढ कहें जी हैं। कुछ ऐसी , जिन में वाह 
हस्तक्षेप वहीं रहती; अधान कै इसलिये वें अहिसा के गढ हु५। 
(हुसा रावण जैसा मायावीं है। उसकी सेवा में मावावी सैनिक भी ६। 
रे बना कर श्ुसेती की 


५७५३२ झावस और गाधी या साम्यदशन 


भयभीत फरते है, कमी अन्तरध्यात होकर परेणान करते, अथवा कमी शप-जैसा 
ही भेप वता कर घनु-तेता में घुप जाते, तथा मित्र-भेष में सत्रुबों का भगाने का प्रयत्न 
करते है। गरज यह कि हिसा कमी तो साम-दाम-7उ-नेद के हारा सहिसा को 
दवाती है, भौर फमी महिंना प्रवीत होती हुई उन मन्‍्यामो में भी प्रवेश कर जाती 
है, जिन्हे हमने आंहिसा का यठ कहा हूं , यरत्तु अहिसा राम जैंगी छठ-8न्न-विहीन 
सीवी मरल स्वभाव वाली हैं, और बसी ही उस की सेता। वह सत्य-प्रकाण के द्वारा 
हिंसा को कपत्ता वो पहचान लेनी है, मोर जनम त-सपी सैनिक्न्यूयों की बटुलना 
के साथ उसे अपने गट से निकाल भगाने मे प्रयत्तशील है, एप उस के गटो में प्रवेश 
कर ये पहा से भी उसे निकाठ भगाने के लिये युद्तियाँ छंगा रही है, परल्तु जच्म- 
जन्यात्तर से पाठीयोपी हुई हिंसा को इस पिस्तीण युदध-शेत्र से भगाना कोई नानी- 
दादी का सेट योद़े ही है। युग व्यतीव करने पड़ेंगे, तव कही उस का दबाया जाना 
पम्मव हो सफ्रेया। सा समय कभी आायगा भा नहीं और जायगा, तो कब, इसके 
विषय में कुछ कहा नहीं जा सकता , परतु जो दृर्य दोनो के बीच के युद्ध का इस 
ममय घढछ रहा है बोर जाये चरने वी सम्भावना है, उसी को इस जध्याय में आप 
के सामते उपस्थित करते का प्रवत्त किया हैं। 


(१३) 
भविष्य-दशुन 
भविष्य-ज्ञान सम्बन्धी तीन मत-- 


विद्वज्जनों से जब यह प्रश्न पूछा जाता हैं कि क्या आप भविष्य को जानते 
हैं, तो तीत प्रकार के उत्तर मिलते हैं। कोई कहते है-/हा, वह गम्य है, कोई कहते 
है--वह (ुर्गम्य' है, अर्थात्‌ कठिनाई से जाना जाता है, और कोई कहते है--- 
नहीं, वह अगम्य है, उसका जानना जमम्भव हैं। जो उसे दुर्गम्य या अगम्य पते हैं, 
वे अधिकतर ईश्वरवादी होते है। सुनने मे यह अयुवतामास (एक800५०४) 
प्रतीत होता है, पर वह सत्य हे, क्यों कि वे जानते है कि मनुष्य जब तक अह रूप 
शरीरबारी होने के कारण अपूर्ण सज्ञा हैं, तव तक वह ने तो भविष्य को पूर्ण रुप 
से जान सकता है और न उसे वह होने से रोक सकता है। ऐसे छाग होनहार या 
भावी को अगम्य और प्रवल कह कर उस का आरोपण मानुपिक शवित से परे हुसरी 
शक्ति पर करते है। इसी पर--अगित अथवा परा-शक्ति को कोई ईष्यर, कोई ब्रद्मा, 
कोई विधाता, कोई विधि-अक, और कोई भाग्य नाम देकर पुकारे हैं। जर 
ये लोग कहते है--होड है सोई जो राम रचि रासा, को करि तके बटावर्हि शापा, 
अथवा “विधि के अक मिटे न मिठाये', या 'होगा वही जो लिखा लिछाए' इत्यादि 
तव व्यावहारिकता का वाना पहने कर्मवीर उन पर बुरी तरह में विगड पड़ते 
हैं, और कहते हैं कि इत भाग्य के पुजारी, ईइवर के भिखारी, दक्ियानूमी अवर्मष्पो 
ने मनुष्य-जीवन का सत्यानाज कर डाला है। वे उन्हीं भाग्य-भिखारियां के सम्पुर 
कमंप्यता का पाठ पढ़ कर सुनाने लगते ह। वही तुलसीदामजी, जिन्होंने 'होट दे 
सोई जो राम रचि राखा' आदि कहा है, यह कहते हुए युवाई देते है वर्म प्रवान 
विव्व॒ करि राखा, जो जस करे सो तस फल चारा, अर्थात्‌ कादर मनकर एक 
अधारा, देव देव आलसी पुकारा'। रामायण ही व्यो, गीता, उपनिपदादि ग्रन्यो 
में तथा हर जाति और देश के साहित्य-मन्थो में कर्म-महत्त्व वीं चर्चा उवाएय मरी 
है। तव फिर ये ईव्वरवादी भविष्य को अगम्य कह ऊर स्पा सचमुच ही अठऊम पता 
का विप-वीज बोले हैं या कि यथार्थ का शुम-सन्देश चुना कर मनुप्यन्मात फो सच्चे 
रिश्रता का निर्देश देते है। यह प्रश्न हमारे मन में उठ बैठता है 


प्र्ड माव्स और गरघी का साम्यदर्शन 


अगम्यवादियों फी सहत्ता-- 

इस प्रकार के मनुष्य न तो कादर होते, और न कायर, न आलसी होते है और 
से अकमंप्य। वे उन भाग्यवादियों के समान नही होते हैं, जो अकरमंण्यता मे जकढ 
रहते हैँ। कर्ण्यता तो इन का प्राण ह--करमंण्यता ही इन का जीवन होता है। 
वे ही है, जो जीवन और कर्म के सचमुच पारखी होते हैं। वे जानते है कि सृष्टि 
में अथवा जीवन मे, यद्यपि कर्म की प्रवानता रहती है और कम प्राय निष्फल नहीं 
जाता, तथापि फल का मिलना न मिलना अनेक परावर्ती गतियों और घटनाओो 
पर निर्भर रहता है और जिन पर उन का पूरा-पूरा वश नहीं चछता , इसलिये वे 
कहते हैं कि भविष्य का जानता अपने हाथ की वात नहीं है। भविष्य की वात तो 
भविष्य ही जाने। इसोलिये गीता का आदेश है कि मनुष्य का अधिकार तो केवछ 
कर्म करने का है, फल पर नही, और यही कारण हैं कि सास्य-दर्शन में कर्म का पाँचवाँ 
हेतु देव कहा है।' इसी सबब से ये छोग कहा करते हे कत्तंव्य-कत्तंव्य के लिये किया 
जाय' (000 00 (०७७१४ 5४६०) 'मुझे दूर की वात जानने की जरूरत नही, मुझे 
तो एक कदम चलता भर मिल जाय ((076 569 धाणाए्री। 007 ए्ा०) 
इत्यादि । इन छोगो की दृष्टि मे जीवन न तो केवल बाह्य अयवा लौकिक गतियो का 
ही वना होता है भौर न ही केवल आन्तरिक अथवा पारलौकिक गतियो का। आदर्श 
और व्यवहार दोनों का यथावत सयोग ही उन की दृष्टि मे जीवन की परिभाषा होती 
है, इसलिये वे जानते हू कि भविष्य का निर्माण इन वाहरी कौर मीतरी, निकट 
वर्ती और दुरवर्ती, अपनी और पराई, भूत और वर्तमान, प्राकृतिक और मकस्मात- 
गतियो केद्वारा होता है। जव वे यह जान लेते हैं, तव भविष्य-च्ञान के सम्बन्ध मे उन का 
अपना बत्यन्त क्षुद्र भाग दिखाई देने लगता है। यदि केवल व्यक्तिगत बाह्य कर्म 
ही पर विचार किया जाय, तव भी हम को मानना पड़ता हैं कि भावी प्रवलल और 
अगम्य है। कृपक ने अनाज वोया, खूब पैदा हुआ, फसल कटने वाली ही थी कि 
अचानक आधे घण्टे मे काले-काले वादल उठ आये और बोले वरस पडे । दस- 
पत्कह मिनट के वाद आकाण साफ हो गया » पर विचारे किसान की कर्म-फल 
रूपी सारी उपज नप्ट-भ्रप्ट हो गई। इधर एक मजदूर ने दिन-भर कठिन परिश्रम 
किया। सध्या समय वह थाली परोस कर भोजन करने वेठा ही था कि एकाएक 
छिपकली ने ऊपर से अपना मल भोजन पर गिरा दिया। वेचारा मजदूर भूखा ही 
उठ वेठा, उप्त का सारा श्रम दिन-भर का व्यर्थ गया। वह नही जानता था कि भविष्य 
इस प्रकार होने वाछा था। भूकम्प, विजली, तूफान, आदि के कारण हजारो-लाखो 
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भविष्य-दर्शन प्र 


का गड-घेस जाना या जरू-मुद जाना क्या किसी को पहले से विदित रहता है ? 
विज्ञान का दम भरने वाला मनुष्य इस प्रकार की प्राकृतिक गृतिथों का कुछ हद तक 
अनुमान निस्सन्देह लगा छेता है, फिर भी वह अनुमान पर आधारित ज्ञान एक तो 
अपूर्ण रहता हे, और दूसरे सर्वताधारण की दृष्टि से वह न जानने के ही बरावर 
दोता है। ईशवरवादी यदि इस प्रकार की भविष्य मे होने वाली घटनाओ को ब्रह्मा 
मा विधाता की करतूत, विधि के अक या विधि की गतियाँ कहे, अथवा यह ही कहे कि 
यह तो साग्य या किस्मत का सेल है, तो चिढना नही चाहिये। आप भी तो उन्हे 
आकस्मिक घटनाएँ कह कर उसी भाव का प्रदर्शन करते है, जिस का वे करते हे, 
केवल शब्द-रचना का ही भेद रहता है। यदि आप ब्रह्मा, विघाता, विधि, भाग्य, 
आदि दाब्दो के मूलार्थों का मनन करें, तो हमारी समझ मे, आप को यह मानना पडेगा 
कि अकस्मात्‌' शब्द की अपेक्षा उक्त शब्द अधिक वैज्ञानिक हे, क्यो कि वे विज्ञान 
के समान कारण-कार्य (०४८४९ »ए0रए् ०१४८४) के सम्बन्ध की स्थापना करते है, 
गौर अकस्मात्‌' (3०८०८॥४८) केवल काये का वोधक होता है, न कि कार्मे भौर 
कारण दोनो का। ब्रह्मा, विधाता आदि उपरोक्त शब्दों से किसी साक्षात्‌ मूर्तित्व 
का बोध नही होता, जैसा कि छोग बहुघा अज्ञानवद्य समझा करते हे। 

भविष्य की अगम्यता के तीन फारण--मविष्य की अनभिज्ञता का यह तो 
हुआ वहू एक कारण जो यह प्रकट करता है कि मनुष्य का ज्ञान बाह्म प्राकृतिक 
गतियो के सम्बन्ध मे सीमित रहता है और यदि वहू उन्के विषय मे थोढा-बहुतत 
अब जानता भी हो, तो वह अपनी निर्वलुता के कारण उन्हे वश मे नही कर सकता । 
अपनी आल्तरिक गतियो पर विचार कीजिये। भविष्य-प्रकाशक बृद्धि-तत्त्व को 
ढाँक देने वाली हर्ष-विषाद, काम-क्रोष इत्यादि कितनी ही गतियाँ हमारे अन्दर चला 
करती है। इन गतियो के उठने-बैठते में एक तो हमारे पूर्व और वर्तमान सस्कारो 
का हाथ रहता है, और दुसरे वे तत्कालीन वाह्म और भीतरी अनेक घटनाओं से 
प्रभावित होती रहती है। वे स्वय कभी आपस में हिली-मिली रहती है और कभी 
घमासान सघर्ष करती है। इन सभी गतियो की हमे पूरी-पूरी जानकारी नहीं 
रहती फिर भी उन सव का भविष्य-निर्माण में प्रभाव पडता है । जब हमे अपनी 
आत्तरिक गतियो का ही ज्ञान नही, तो भरा उन से वनने वाले भविष्य का ज्ञान कैसे 
हो सकता है। अपनी आन्तरिक गतियो का नियत्रणण करना, इससे सन्देह नही, 
हमारे वज की वात कही जा सकती हे, परन्तु इधर भी तो हम निर्बेल ही सिद्ध होते 
है। भविष्य हमारी अज्ञानता और तिर्वेछता का लाभ उठा कर हमारी दृष्टि के 


ओझल बना रहता है। 
अभी तक हमने केवल व्यक्तिगत कर्म को ही दृष्टि मे रखकर वताया कि भविष्य 


५५६ मार सौर चाजो वा सामरदर्ग न 


मा। जानना विउना बहिन होता हैं, पलु जप हम जबना दृष्टिटोग उन छर्मो 
मी ओर कैगने हैं, जिद पा सम्दन्य समान से हवा ह, तव तो भविष्य-दर्शन मी 
अनिश्लिता। और भी ४दिह यद जाती है। ज्यो-््यों हमारे कर्म का विचरण- 
क्षेत्र गगा- में पिस्दत होता ज्वता है, स्योज्यो वह अनिश्चितता बदली चली जाती 
है, यरा ता दि एव बह अपना सम्दस्प सम्पूर्ण समाज से जोड लेता है, तब तो भाजी 
क्वाए पा धान “ना मायी ध्यझ्गय छा पवउ हेना ही वहारेगा। विकसित-अविकसित 
शपीना मनुप्या वो थाटूरी गौर मीता एर्पोति सम्पुर्ण समाज की मली दुरी सभी 
प्रा पी एरीरिएख, मद तिय की तात्निय गतियों वा पिचार छीछिये और देगिये 
कि ये विद व एफ इसरे से प्रभाडित होती हुई आागेयीछे, नोवे-ऊपर चरती हैं 
हि आाव हा खिरर वल ये दिपय में प्राय झुठ भी नही रह सकता । निरट्वर्ती 
सामागि भपिष्य है उिपय मे, सम्भव है, जतुमान ठीक निकल आये, परन्नु दृग्पर्ती 
अतिय पा शामान, इरारी उत्पसति वे अनुपार तिसा बन्पना-मात्र ही रहता है। 
पहें, गान्य है हि पड फोर्र समाझ सुधारा। वफझेत्र में पदार्पण करता है तव यह 
विका शा बल्सता सो ऐैपर चरता हैं । इस कल्पना में, यद्यपि भावी निश्चितता 
गये हटपी संग निया शेर सात्प खहलूदगर भरा रहता है। माव्ष बोर गाषीं 
मै री वाह्यनित मदिष्यनियोति था चितग दो लन्‍सा हे सम्मपर रुखा और बताया 
हिकण दिंएणेय >ठश्य शापिया, यय हर मनृप्य नैतियता ओ इसने ऊँचे स्तर पर 
पहुँच आया कि समाज ण थाए कार्य विदा साग्य-यल के चलता मयेगा, बर्यात्‌ 
उप संपप एूए गया थोगी और फ्रात उम्नति था संग की नदियां घन्यर कौर 
दोगि-ीा में पहे “ेंगी। हु 


मठिय्य था निर्मापणर्ता 
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नही हुआ करता निर्माणकर्त्ता तो कम ही होता है , इसलिये इच्छानुकूल भविष्य 
निर्माण के लिये उपयुक्त नितसणयात्मक कर्म करना आवश्यक होता है, जिस की 
उतत्ति निस्सशयात्मक सकत्प से ही होती है। यह भी निन्चय हू कि व्यक्ति विधेष 
अपने कर्मों के द्वारा सपने भविष्य का निर्माता भले ही वन जाय , पर समाज के भविष्य 
का निर्माण वह अकेला कदापि नहीं कर सकता । बह केवल नायक या सेनानी के 
रूप में समाज को अधिक-से-अधिक योग अवश्य दे सकता है। उसका कत्तंव्य यही तक 
रहता है कि वह दूट निशचयी होकर स्वय तदनुकूल कर्म करे,और जन-शक्ति को जागृत 
कर उसी मार्ग पर छूगा दे। इसी जन-अक्ति के भरोसे पर हो गाबी आवाज उठा 
सकते थे कि मैं एक दिन मे स्वराज्य दे सकता हूँ। नैपोलियन दम भर सकते 
थे कि असम्भव शब्द ही कोश से निकाल दैना चाहिये, और मास चाहते तो कह 
सकते थे कि मैं घड़ी-भर में पूँजीपति-पद्धति का तख्ता पलट दूँगा, इसलिये 
अभी तक हमने जो राज्य-विहीन भावी समाज की चर्चा की ह, वह केवल मास 
और गाघी की कल्पनाओ की छाया रूप है। पत्तु अब इस अध्याय मे हमे इस वात्त 
पर भी विचार करना जरूरी है कि मार्क्स और गाघी की मुत्यु के पश्चात्‌ जनता उनके 
वत्ताये हुए मार्गों का अनुसरण किस हृद तक कर रही है, और समाज क्या सचमुच 
ही उस ओर जा रहा है, जिस और जाने के छिये उन का सकेत था, या कोई दूसरी 
करवट बदलने की सभावना है। 


भविष्य-दशंन फा आधार 


यद्यपि हम यह कह चुके हूं कि दुरवर्ती भविष्य का जानना असम्भव होता हे, 
तथापि हम यत्र-तञ्र भविष्य वाणियाँ सुना ही करते है और उन में से कुछ सही 
भी निकल आती है। हिन्दुस्थानियों ने तो भविष्य के सम्बन्ध मे भविष्य-पुराण 
ही रच डाला था, जिस मे कथित कुछ भविष्य-वाणियां जाज सहरो वर्षो के बाद भी 
सही उत्तरती जाती है। जब भविष्य अगम्य है, तव किर आप पूँछेगे कि ये भविष्य- 
वाणियाँ सत्य क्य। निकलती है? इससे तो यही सिद्ध होता है कि भविष्य अगम्य 
नही गम्य होता है, यदि गम्य न कहा जाय, तो दुर्गम्य ही कहना चाहिये । भविष्य- 
वाणियाँ किस की सत्य निकला करती है? केवल उन्ही की, जिन मे सत्यसम्बन्धी 
विषय को प्रकाशमान णुद्ध अन्तरात्मा के द्वारा देखने की क्षमता आ गई हो। उन 
महान्‌ आत्माओं को तीनो काल का दर्शन हो जाना सरल होता है , इसलिये वे निकाल- 
दर्गी कहाते है। उनकी इस निकालदर्शक शक्ति को देखकर हम तुम जैसे साधारण 
दृष्टा अपनी बौद्धिक मलिनता के कारण अद्भुत या चत्मकार समझने लगते है। यो 
तो साधारण व्यक्ति भी त्रिकालदर्शी कहाने योग्य होता हूँ, पर उसका त्रिकाल-दर्शन 
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अत्यन्त सकुचित रहता है। काल अविभकत है , फिर भी मनुष्य अपनी सुविधा के 
हेतु उसे क्षण और क्षणाणो में विमक्त कर लेता है, यह हम सभी जानते हैं। जिस को 
यह अविभक्त काल ज्यों का-त्यो जितनी दूर तक दिखाई दे सकता है, उतने ही 
दूखर्ती भविष्य के विषय मे उसकी वाणी मे सत्यता सिद्ध होती है। जिस तरह अं 
अपने कमरे मे बैठा हुआ व्यतीत कछ की, आज की और भविष्य कल की वात 
को वडी जासानी से जान रहा है, उसी तरह ध्यानावस्थित निविकल्प योगी अपनी 
आ्तरिक दृष्टि से वहुत पीछे और वहृत आगे की वात को जान लेता है , परन्तु 
फिर भी वह योगी यह समझता है कि मैं सर्वेव्याप्त पूर्णता का केवल अश-मात्र ही 
हैं; इसलिये वह दम्म मोर अभिमान से दूर रह कर नम्नता से झुका हुआ भविष्य 
का जानना उस पृण्णंता पर ही छोड देता है, जिसे छोग ईइब२ आदि कह कर 
जानते है। निष्कर्प यह निकला कि भविष्य अगम्य होने पर भी जुद्ध अन्तरात्मा 
में प्रकाशित हो उठता हे , इसलिये यदि हमे दूरवर्ती भविष्य की झाँकी देखती है, 
तो हम में निधिकल्पता होनी चाहिए , ताकि हम निष्पक्ष भाव से अपनी विचारधारा 
को स्थिर कर सके , परन्तु हम मे वह योगामभ्यास कहाँ, जिस से हमारी अन्तरात्मा 
निविकल्प हो जाय | तव फिर हमारे पास केवल एक साधन रह जाता है, और 
वह है भला-वुरा तके, जिसे शास्त्रीय भाषा में योग-घ्रष्ट तक कहना उपयुक्त होगा। 
पर हाँ, इस योग-अ्रप्ट तक॑ मे निष्पक्ष ज्योति ही अधिष्ठित रह कर हमे मविष्य का 
दर्शन कराने मे योग देगी | 
भविष्य-दर्शन का आश्रय (जनतन्न) और उसकी जाँच--तर्क के लिये कोई 
आश्रय होना चाहिये, मौर यह आश्रय हमारा भी वही होगा, जो अन्य लोगो ने अपना 
चना रपा है। वह ह जन-तत्र' नाम का आश्रय। हम किसी गत अध्याय में बता चुके 
है कि यह जनतत्र' नाम अत्यन्त भ्रमोत्पादक होता हैं। जिस प्रकार हर नाई के पास 
आप की भाकृति दिखाने के लिए दर्पण रहता है, उसी प्रकार समाज का हर आलो- 
चक अपने हाथ मे जनतत्र नाम का आइना रख आप के सामने पेण किया करता 
हैं, ताकि आप उस मे समाज की आकृति देख सके। यदि नाई का दर्पण दूपित हुआ, 
या अदूपित दर्पण को नाई ठीक प्रकार से पकड़कर न रख सका तो दोनों दिशाओं 
में आप की आकृति विकृत दिखाई देगी, यह हम सभी जानते हैं। इसी प्रकार यदि 
जनतत्र की व्याज्या गलत की गई, या सही व्याय्या का दुरुपयोग किया गया, तो 
दोनो स्थितियों में समाज की वर्तमान आाकृतति मे विपमताएं प्रतीत होने लगेंगी, 
और भविष्य का दर्शन भी ययाविधि होना असम्भव हो जायगा , इसलिये यदि 
हम ययार्थ भविष्य-दर्शन करना चाहते है, तो हमारी दृष्टि दो बातो पर केन्द्रित 
रहनी चाहिये। एक तो हम यह देखें कि जनतत्र की व्यास्या उचित है था नहीं, 
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और दूसरी यह देखें कि उस का यथा विधि पालत किया जाता है, या 
नही । 

(0) जनतम्न की ध्याय्या--जहाँ तक जनतन' शब्द की व्यात्या का 
प्रशत है, वहाँ तक तो आज वीसवी सदी के! मध्यकाल में सभी शिक्षित स्तमाज मे 
एक मत है। सवो के द्वारा स्वीकार की गईं 'जनतन! की सरल-सीधी परिभाषा 
यह है-- जनता का बह तत्र, जिसे जनता जनता के छिये चलाये ।” इस परिमापा 
का पदच्छेद किया जाय, तो उस के त्तीव जग दिसाई देते हैं, यया--(१ ) वह 
तत्र, जो जनता का वना हो , (२) चह तन, जिस का सचालन जनता के द्वारा 
हो , गौर (३) वह तत्र, जिस का संचालन जनता के लिये किया जाय। 

इस में जनता ओर ततन्न केबल इन्ही दो शब्दों की प्रघावता है। अर्थ और 
व्यवहार दोनो दृष्टियो से इन दोनो के विपय मे हमेशा से मतभेद चला भा रहा हु, 
और विभिन्न सामाजिक पद्धतियो के रूप मे समय-समय पर प्रकट होता रहा है। 
पहले हम इनके अये पर बिचार करेंगे और फिर उन के व्यवहार पर । 

जनता का कर्थे यद्यपि स्पष्ट हैं, तयापि छोगो ने अपने स्वार्थ जौर बल से 
प्रभावित होने के कारण उस का सर्वव्याप्त अर्थ न लेकर सकुचित अर्थ ही समय- 
समय पर देश-देश में किया है । किसी ने केवल राष्ट्र या स्वदेश की जनसस्या 
से उसे बाँध दिया, किसी ने धर्म अथवा सम्प्रदाय-विभेष की सीमा से उसे घेर दिया, 
और किसी ने बहुमत के आधार पर स्थित दल-विशेप ही के कठघरे मे उसे कस 
दिया। जनता शब्द का यह परिमित अर्थ, परिमित व्यवहार से विशेष सम्बन्ध 
रखता है। इसलिये हम उस फा उल्लेस अब विशेष रूप से आगे ही करेंगे । 

जब जनता का अर्य ही गछूत लगाया जाने लगा है, तव उस से बनाये हुए तत्र 
का अर्थ भी गलत होना मिश्चित है। 'तत्र' शब्द मे दो पद है--एक तन्‌ और 
दूसरा त्र॑। तन्‌ (तनोत्ति)” घातु का अर्थ होता है (विस्तार होना' ((०४५८८टो) , 
बोर “र' त्‌' धातु का रूपान्तर है, जिस का अर्य होता है पार करना' (५0 ००७ 
०४९) यथा त्तैर जाना (६७ इजाएा 07 इश्ों बटा०5७)। इसलिये तन्‌' कहने से 
स्पूलता, शरीर, यथा सृष्टि विस्तार का ज्ञान होता हैं, और त्र' कहते से उस स्थूल- 
विस्तार को समुचित विधि से पार लगाते जाने का वोध होता है। दुसरे गव्दो 
मे, तश्न विस्तृत तन का पार कराने वाला वह सावन होता है, जिस के हारा 
तन' बग (0७०) में किया जा सके) इसी को दूसरे शब्दों में नियत्रण 
कहते है। जिस तरह विस्तृत तन का नियंत्रण रूप साधन तत्र होता है, उसी 
प्रकार विस्तृत मन का मन्न, और विस्तृत यम (अर्थात्‌ काल) का यत्र (यम्‌+न) 
फहा जाता है। तत्र सामान्य अर्थवाची हे। जब उस का प्रयोग किसी विशेष- 
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अर्थ-प्रकाशन के लिये करते है, तव उसके पहले उस विशेष अर्थवाची घब्द को 
जोड देते है, जैसे जनतम, स्वृतम्न, परतत्र इत्यादि । इस तरह अब हम यह कह 
सकते है कि जनतन जनता की उस व्यवस्था का नाम है, जो जनसमाज को 
नियन्रण में रपती है। निमत्रण से वल, दवाव या जवरदस्तीपत का बोध नही 
होता। वह उन आत्म-वन्धना का चोतक होता है, जिन का प्रतिपालत करे से 
मनुष्य उपश्नता अवस्था को पा सकता है । 

चूँ कि ममाज-जीवन प्रधातत चार क्षेत्रों में विभाजित रहता है, इसलिये 
जनतत्र भी उन उन क्षेत्रों के अनुस्प हुआ करता है, अैसे--राजकीय जनतप्र, 
सामाजिक जनतन, आधिक जतत मे भौर घामिक जनतन। इन के औौर भी उपभेद 
फिये जा सकते है, जैस्रे--शिक्षण जनतय, भौद्योगिक जनतग्र इत्यादि | इस भेद 
को ते जानने के कारण छोय वहुघा जनतत्र कहने मे राजकीय जनतत्र का अर्ष लगा 
लेते है। हिन्दुस्थानियों मे इस श्रम का एक मूल कारण हमे यह प्रतीत होता है, 
कि उन को विक्षा-दीक्षा अंग्रेजी साहित्य से गठित है। अंग्रेजी में जनतत्र को 
डेमोनेसी (060/0८००श) कहते है, और डेमोक्रेसी की परिभाषा करते समय 
उसे गवर्नमेन्ट (०:७एगथा।) शब्द से सम्बन्धित करते है।' चूँकि हमे 
गवर्नमेन्ट झब्द के मूलार्थ में जाने की आदत नहीं है, इसलिये उसे सुत कर हमारा 
घ्यान केवल राजकीय मस्था में उलझ कर रह जाता है, हाछों कि गवनेमेन्ट शब्द 
जनता की हर प्रकार की नियंतेणकारिणी व्यवस्थाओ का बोचक होता है। 

(४) जनतत्र फा राजकीय व्यवहार --अव यदि हम जनतन्न की उपरोक्त 
परिमाया को व्यवहत रप मे देसने की चैप्टा करते है, तो और भी अधिक घपछा 
दिखाई देता है। यह घपला राज्यकीय जनतत्र में विशेष €प से पाया जाता है, 
इसलिये उसी पर अब हमे अपनी दृष्टि स्थिर कर लेना उपयक्त होगा। यह घपला 
केवल बाज-कल ही नही, वरन्‌ हमेशा से चला जा रहा है। यह जनता को घोसे मे 
डाहने के लिये मकडी-जैसा पूरा हुआ जाल, अथवा आँख-मिचौनी जैसा गोरखपन्बा 
रहता है। राज्य-व्यवस्था की जड जब से जमी है, तभी से वह जत-प्रतिनिधित्व 
और जनहित की बात को वाणी में ग्रहण किये हुए है। यह तो सिद्चित है कि सारी 
जनता राज्य-अवन्ध से भाग नहीं ले सकती, चाहे वे प्राचीवकालीन ग्रीस 
(यूनान) के शहूर राज्य (आ५ ७४०) हो या हिन्दुस्थान की ग्राम-पच्रायरतें 
(शाह ००एणणण7०४४), चाहे वे मध्यकाज़ीन विशालकाय साम्राज्य रहें हो 
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या कादतिसी नि जात्मनिणय (डणा हल दा) के मिाल नदिया 
दाम वाले लेधुकार्य सण्ड हो। जब देगों गया हि नम्या हज ्थ् 
प्रशत्य में भेष्यक्षत भाग नहीं के सती, तो पालीन बाद + ही गन प्रतिर्न्धि | 
झा सिद्धान्त अपनाया गया । से प्रतिनिविल का कही गी बर्णी एफ टी रस पर 
बाया जाता रहें। है, और वह बजा नाम प्रिद्ष हुआ, उगी 78 नुछवी गे व 
ब्दमियों के सिर पर स्पा गयी सारवे सभ्य (एक) वे गे भरा एड 
खनाव के अडिस्वर को दिसा कर ममिमाल के नीम में परमिट किया नए 

जनता का अतिनिरित बगयाय में होगे भागे! सही, औरगी ऐो की, 


भूतकार मे 
सो किस यंग मे कितना या िंसे प्रमारका। रेत प्रइने। पर मे! बियार एज आए 
भहीं। यहाँ ती है। भानकालीय राजहीय अनउतनों के प्रतीत री पर 
शमर होल लेगा 0 के [के बर्तमात के शर्म बिना हम स्रिट न धर्षा एवं से 
देए संगेंगे 

आज जितने भी प्रकार के जनतत दिखीए ५ थे तीत विभागी मे प्रा 


किये जा मकतें 9--(१) रप्ट्रवादी वतन ([क४णाए तटकाकाा0 के ५ 
ममायव॑द्धी जनतेन ($02श हेध्याणथ7००) बौर (६ बाम्यवादी री है] 
(00ग्रागपा् तल्पा०णा४०४) । क्षब हा देगी घाहियें 
एमाततन ६ जी जनता की वैती हो,जनता है उस वा सात बसीरिरग 
के लिये ही उस को मचालन किंगी जाता हो! पह्दी दो प्रण्तों वा व ए््ही 
माध दिया जो सकती € हर महू उतर देते बुः खियें हैं 
हसीके की जिन होगा । 
या ती स्वयमि्क क़रिप्र दनिवित की लि मतदान के वी ; 

प्‌ है। बहुडे मतदाता का छोर 4 के पाया: ॥; शग 
जाता था। एक समय धा, पर राजन क छागे गई उनके मल्गिती 7 छाए, 


झते मे बचित री मेंई ) ड्स पप्मातू तर मा 
2. गदर नो जम ञ्पा मत चु इल्दए सी 
शया, जिस वा परिणाम अर्ज ही प्राय गे नी ४ 5 
2. अवसर हैंड शधीयरा 
बानारी, जो प्रात क्षय 
दना दिया गया ६ ! सम्पति 


प्र मादर्त और गांधो का साम्यदर्दान 


हो निर्वाच्रा का झाधार उन गई है। मतदाता की शिक्षा, जनगेया, आयाए और 
अनमव को कोई स्थान नहीं दिया गंधा। मतदाता ही "यों, चनाव छठे बाड़े 
उम्मीदवारों फै लिये भी एन बातों की वेद सही रापी गई। जाप णो सुन पर आप्चयं 
होगा दि हिल्‍्दु्थान ही पराहमेन्द में जुछ ऐसे सदस्य घन पर परचाये पैये €, णो 
कपने उन्‍्ताक्षर नई बरता नहीं गानते। प्रष्न यट उठता है कि इस प्रार थे चुने 
गये सदस्य वया जनता “प सभ्य पौर पूर्ण प्रतिनिधित्य ते है, और कया उन ने 
द्वारा बना हजा तर ययाय एनताप रहा जा लाता है। #म परे गे नरीं। “से गले 
की नररत नहीं कि जनसस्या या यह भाग, थो अन्नाणतन्ययता (आाग6 रहता ऐै, 
पिता प्रतिनिधित्य के रद जाता ॥। ता फिर जाय प्रठेते यि उन का प्रतितिधिल 
हो ही बसे सकता है ?े उते था प्रतितिधित्य कये हो, यह सलाह जभी इसारे सामने 
परा नहीं है। सवाल तो उस बात था है वि गया पतंमाय तत्न, पूर्ण एलता का 
प्रतिनिधि नप होता है ? सम्मप है, आप कहे उन था प्रतिनिधित्॒ भी दही टोग गाते 
हैं, जिन्हें प्राप्न-वयस्क (एशु०) घयन गसे' भेजने हैं, परन्तु हम एस सतत से 
सहमत नहीं। उप प्रद्ा: छे चुने हुए ोग उन मे साक्तक था हितिस्ल्लित थे रूप 
में भरे ही हो, पर वे उन ये प्रतिनिधि नही घहूराये था साते । हनिरनिधि तो वही 
हो सकता है, यिसे लोग स्वय चुनें, चुनो या तरीफा चादे कोई दूपरा ही रापा जाय। 
यदि हम इस प्रकार के चुने हुए टोगो को ही नागरयान ये प्रतिनिधि गहने 7गें, तो 
फिर हमे कियो भी ऐसे व्यक्ति को जनता या प्रतिनिधि मानना पढेगा जिसे जनता 
ने चुना न हो, पर वह उन का चच्चा हितैपी जौर मेवय हो, पर बाज की डेमोग्रेसी 
के रग मे रंगे आप बला ऐमे व्यक्त वो प्रतिनिधि मानने वध पे हू, क्यों यि जाप ती 
पास बन्द क० चाह जहा यह पाठ रटा बरने हैं कि आत्म-एज्य या स्पान अच्छा 
राय्य नहीं ले सकता (& एुएणे एज लणगराघा। 3६5 ग0 इचपाएठ 00 ४० 
8०५ ध्याग्रथा।) । एक बात और इस सम्बन्ध में विचारणोय है मौर वह यह है-- 
हमने वर्तमान सन्पता की ह॒दा मे बहने वाले छोगा को यह फद्ते सुना है कि समाज 
की गति उत्तरोत्तर वृद्धि करती जा रही है। पस का परिणाम यह हृआ् है कि जितना 
ज्ञान पूर्ववाल के प्रौद लोगो को रहता था उतना आज के बाल्को को रहता है।' यदि 
बात ऐसी है, तो प्राप्त-वयस्क पे लिये आयु क्यों कम नहीं कर दी जाती । बाज प्राप्त- 
वयस्क वहुधा १८ वर्ष या उससे अधिक आयु वाला कानून की दृष्टि में माना जाता 
है, परन्तु उपरोक्त दृष्टि से वालिग होने के लिये १८ वर्ष के स्थान में १३-१३ 
वर्ष से लेकर सन्नह तक का लडका प्राप्त वयस्क क्यो न समझा जाय ? 
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नावाल़गान की वात को छोड दीजिये। वाल्गान की ही बात लीजिये। मच्चा 
प्रतिनिधित्व जानने के लिये यह देखना आवश्यक होता है कि प्रतिगत कितने मत- 
दाताओ ने मतदात दिया । जब शत-अ्रतिशत उपस्थिति हो तव समझ्षता चाहिये 
कि प्रतिनिधित्व पूर्ण-जनता का हुआ , परन्तु यह सम्मव नही। इसलिये, मधिक-प्े- 
अधिक औसत मतदान की होना आवश्यक हे। फिर एक वात और विशेष ध्यान 
देने योग्य है। मात लो, चुन/व पाँच दलों के उम्मीदवारों ने लड़ा और मतदान 
देने के लिये कुल ७० प्रतिशत मतदाता बाये। इन मे से (अ) दल के उम्मीदवारों 
को ३० प्रतिशत मत प्राप्त हुए और वाकी ४० प्रतिशत मत शेप चार दलो के उम्मीद- 
वारो को वेंट गये, परन्तु (अ) दल को छोड हर दुसरे दल को ३० प्रतिशत से कम 
मत मिले। परिणाम यह हुआ कि (अ) दल के विजयी उम्मीदवारों ने तत्र बनाया । 
ऐसी दशा में क्या (अ) दल के विजयी उम्मोदवार जनता के सच्चे प्रतिनिनि कहे 
जा सकते है? नही, क्यो कि मददाताओ की अधिक सख्या ने उन्हें मत नहीं दिया । 

यह दया हिन्दुस्तान के सन्‌ १९५२ के गत चुनावों में काग्रेस-दल की हुई, जिस के 

कारण कामग्रेस-गवर्नमेण्ट को जन-आलोचना की वडी सरगर्मी की मार सहती 
पडी । 

अब थोडा मऔौर आगे वढिये और देखिये कि चुनाव के समय कितने मतदाता 
अपना मतदान पूर्ण स्वतत्न होकर देते है, हिन्दुस्थात की वात जाने दीजिये, जहाँ 
यह वहाना है कि यहाँ के निवासी अमी अपढ और मूर्ख हैँ तथा उसे स्वतन हुए 
अभी जुम्मा-जुम्मा सिर्फ आठ रोज हुए हैं। तो फिर शिक्षित-से-क्षिक्षित देश को ही ले 
लीजिए। आप को पता लग्रेगा कि वहाँ का मतदान भी अधिकतर वाद्य कारणों से 
प्रभावित किया जाता है। परिणाम यह होता हैं कि चुने गये सभी सदस्य सच्चे 
प्रतिनिधि कहे जाने योग्य नही होते। 

अभी और जाये चलिये और देखिये कि यदि मत्तदाता अशिक्षित, मूर्जे, अस्व- 
विश्वासी आदि हो, तो उन के द्वारा चुना हुआ सदस्य मूर्खों का प्रतिनिधि मूर्स होगा। 
इसके पदचात्‌ जब हम तत्र शब्द के मूलार्थ और मूल-माव पर विचार करते हैं, 
तब तो हमारा यह निर्णय कि आधुनिक राज-तात्रिक युग मे जनता का यथार्य प्रतिनि- 
घित्व नही होता और भी अधिक दृढ हो जाता है। तन उब लोगो का वना हुआ हो, 
जो नियत्रण करने के योग्य हो। उचित नियत्रण फरने का अविकारी यहां हा 
सकता है, जो आत्म-नियत्रण करने वाला हो। आत्म-निवनण वाठय पुरुष सदाचार, 
सेवा, प्रेम, तपादि गुणों से युक्त होता है, परन्तु आवुनिक निर्वाचित पद्धति में प्राप्त- 
वयस्क के प्रशत को छोड इन सब वातों को कोई स्थान नहीं दिया गया, जैसा कि 
हम अमी ऊपर कह आये हूं। 


फूड मातम और गोभी फा सास्यदश्ग 


प्रतिनिधि (7९ ८७॥४ 0६८) घतद में शिया सम्भीर भाव है, एस वर ोये 
मयचित ही व्या] दा ह। उप स विधि मठ घब्य है सैसे ध्रीडिस्ध में मूण शरद 
विम्य' होड़ ,। वि भू४ ६, सो प्री उपाय एसगाने गे गारण, प्रतिनिधि 
ना अप होगा ८ छाप विधि भा हय गे, मूति गो हशण, दिधि 4 मो होते हैं 
लिजाया, पार । पह रिप्पण' गा विषय भी रोगा ए जये दवरािद। विएए 
रियू-पर्म-गारता में छत फय का याम 7 जा पर प्र एट वी 7 _ृरिदिगझए। 
करती रटीी ७। शो भाव रेप मद में “यात हएपा गया २ --हया शार्वे्षयो मद्रा 
सर्वतस्ेदु घोष्दा' थर्याए पर तो ने लड्ब्य गष्ण चित पा बाग पैप्पयी "दा है। 
गाया एह कि विवि वही थे उीयनगार ते समस्त गधों, जगा भले रपए- 
चूद्षम पता ने बाय या बाय २ जप ०। ईसीएिये झागा जया माशना निधि! 
वहा गया ॥ । रह एय शशि का प्रतीत एटा जाया २, प्रा नि उस में भी पत्ती धरिति 
प्रियमान ७॥ तिए पयार भष्य हएण क्षति दिया या फ्रीरपष सच णाय २, 
जगी प्रकार निर्भ्त द्वारा तिया दिया रआ सदस्य सानावालों का प्रतिर्प //ता 
६ प्रतिग्प घर समातादा ५, एप्स प्रत्यात्मा (प्रति ४पर्मो) गटना जधिए 
उपयुक्त हागा। हमार इस आपय या समया ५ 7ये जपेे हाथ मे एप दा ण ठीजिये। 
उस में आप की रैंप चरम ति दिया* दने छाती । । परि भाप चार्ट कि सर्माएत्ति 
के अन्दर के पर स्पूठ भौर सू सम जय एव गानतिक था आध्यात्मिक तत्त्व भी 
दिगाएँ दें, । प्रतिय्रिम्दित रुसो बाड़े आप + एवं दर्पण नाम मे माध्यम के अत्यन्त 
सूक्ष्मदर्णी वगना पड़ेगा, त्ता परि जीयनमंगी समरत छद्रें ((070ध०॥%) छा मे 
से सरलतापूवक पार फाती हुई, ए्याली-त्या प्रव॒ट हो सरें। जय दाप प्रकार मी 
छाया दिराई देगी, तय आप उते अपनी प्रत्यात्मा कट परकेगे। तमी यह शप फा पूर्ण 
प्रतिनिधित्व कट्दा जायगा।? उगी प्रकार वतमान निर्वाचन एफ प्रगर का अपरत- 
दर्पण है। उसमें जो प्रतिनिधित्व पी तसवीए आती ६। बह जनता का केवल 





४ देखो भि्ठे छत सस्कृत-अंग्रेजी फोश' मे निधि! इछ्द 

५ विप्णु शब्द विश घातु फा स्पान्तर है, और “विश का अर्य होता है 
खुसना! (८० ०४८०) - 

६ ल्थिर मन अथवा दत्त-चित्त स्थिति फा नाम मुद्रा है। मुद्रा, तस्घा और 
निद्रा इन तोनों फे भेद पर मनत फौजिये, तो 'ुद्रा' सर्दश्षेप्ठ समझ में 
आ जापगी। 

७ इस विषय पर अधिक जानने की इच्छा हो, तो हमारा धर्म और उसकी 
वेज्ञानिक रुपरेसा' के पु० २३६-२३७ को पढिये। 


भविष्य-दर्शन ण्डपु 


वाह्याइृति का प्रतिरूप होता हे, अर्थात्‌ उस मे अभी वह गक्ति नही है, जिस के द्वारा 
मतदाता की समस्त निधि ज्यो-की-त्यो प्रतिविम्बित हो सके। जब मतदाता को हर्ष, 
शोकादि पूर्ण भावनाएँ ज्यो-की-त्यो प्रतिविम्बित होने छूगेगी, तभी सच्चा प्रति- 
निधित्व कहा जा सकेगा , अत प्रत्यात्मा ही प्रतिनिधि कहलाने का अधिकारी हो 
मकता है, और यह तभी सम्मव होगा, जब हमारे उम्मीदवार, मतदाता, निर्वाचन- 
पद्धति एवं परावृत्त परिस्थितिया, पारस्परिक प्रेम और सेवा-भाव से इतनी 
उज्ज्वल और शुद्ध हो जायें कि स्वभाविक एकात्मीयता का सम्बन्ध स्थापित हो 
उठे । 

ये है कुछ ऐसे व्यावहारिक औौर तात्विक कारण, जिन के आधार पर हम कह 
सकते है कि वर्तमान राजकीय जनतन न तो जनता के यथार्थ प्रतिनिधियों से बनता 
है, और न उस का सचालन ही जनता के द्वारा होता हें। 

यह समझ छेने के परचात्‌ कि आधुनिक राजतत्र न तो जनता के बने कहे जा 
सकते हैं और न उन का सचालन ही जनता के द्वारा कहे जाने योग्य होता हैं । हमे अब 
यह देसना चाहिये कि क्या उन का सचालन जनता के लिये अथवा जनहित के लिए 
ही किया जाता हे? जनतत्न की उपरोक्त पारिभाषिक दृष्टि से विचार करने पर, कोई 
भी कह सकता है कि जब सच्चा जन-प्रतिनिवित्व ही नही, तो जनहित के कार्य भी 
कौन करेगा ? यह सुन कर आलोचक दो भ्रश्नो को उठा सकता है। वह कह सकता हैं 
कि हमारा यह दोपारोपण निर्मूल ६ कि आधुनिक निर्वाचन-पद्धति के हारा निर्वाचित 
सदस्य जनता के सच्चे प्रतिनिधि नही होते। वह यह भी कह सकता हे कि सच्चे 
प्रतिनिधि न होते हुए भी वे समाज-सेवा की भावना से प्रेरित होकर जनहित के 
कार्य क्यो नही कर सकते, जब कि अनेक समाज-सेवी अपने-आप ही लोक-हितार्थ 
कर्म करने मे सलग्न रहते हे। आलोचक की इत दोनो तर्को को मान लेने पर भी 
वास्तविक घटनानो की देखते हुए कोई भी निष्पक्ष द्रष्टा इस बात को मानने के लिए 
तेयार न होगा कि आधुनिक जनतत्रों का समस्त कार्य जनता के लाभाथे ही किया 
जाता है। हम।रा तो निश्चय हे कि वारीकी से निरीक्षण करने वाले को यह वात॑ स्पष्ट 
दीज़ पडेगी कि वर्तमान राजततन्न निर्थंक, अधिक खर्चीला, और इसलिये कर-भार 
से जनता की कमर तोड देने वाला, वकवादी दलो के दलदल मे फेंसा, समय' को नष्द 
करता हुआ जनता के नाम पर जनता की ही टॉग तोडने में लगा रहता है। भति- 
निधियों की जनसेवा प्राय' वचन-भग, पद-लोलुपता, चादुकारिता और दल-समर्थन 
मे ही दिखाई देती है। जहाँ देखो वहाँ नाम तो जनतत्र का है, पर दाज्य हैं तानाशाही 
का। हर देश मे प्रघात मज्रित्व का इतना वोलवाला हो रहा है कि वही सव॑ ऊुछ 
कर्त्ता-वर्तता बना हुआ वीसवी संदी का नया शाह कहा जाय, तो गलत न होगा । 


डे५ 


प्‌४ड६ मार्क्स और गाघो का साम्यदशेन 


यदि ट्रमेन, स्टालित बौर माओं (१४४०) को तानाभाह कहता है, तो स्टाल्ति और 
मावो ट्रमेन को उसी उपाधि से विभूषित करने में नहीं चूकते | दुनिया के कोने- 
कोने में संघर्ष चल रहा है, अपनी राजनातिक णव्ति (2०एटा?णाएण्ड की घाक 
जमाने के लिये, न कि जनहित के लिये। इससे हमारा यह प्रयोजन नहीं कि जन- 
हित के कोई कार्य ही नहीं होते। हमारा प्रयोजन वेवव इतना है कि जो कुठ कार्य 
होता है, वह सभी जनता के छामार्य नहीं किया जाता, जैसा कि जनतत का अभि- 
प्राय वताया जाता है। हम त्तो यहा तक कहेंगे कि अधिकाश कार्य जन-महित के 
ही होते है। जिन कार्यों में जनहित दिखाया जाता हूँ औौर जिन्हे जनता भी मोह- 
वन हितकर समझती है, वे यथार्थ में सुख की दुप्टि से अहितकर ही होते है। क्या 
लाभ ऐसे जनतत्रो से, जो एक दुसरे के विरुद्ध दांत पीसने मे लगे हो मौर जनता वी 
गाढी कमाई को सेनादि युद्ध सामग्री में सर्च करते हो? क्‍या छाभ ऐसे जनतत्र 
से जो इस वहाने को लेकर कि जनसल्या बढ़ "ई हूँ, जनता के पेट का प्रइन हल न 
कर सके ? क्या छाम उन आविप्कारों से जो जनता को सुखी न कर सकें, वरन्‌ 
तृष्णाओो और प्रदोभनों में फेमाकर दुखी बनायें? क्या छाम उन राजतन नामबारी 
राज्य-ब्यवस्थाओं से, जो मादक पदार्थों का निपेष इस कारण से न कर सके कि 
उन की आय में कमी पड जायगी, और जीवन-मनोरजन के नाम पर सिनेमा- 
गृहों से दुष्परिणा४कारक के तसवीरो को बन्द न करना चाहे ? साराण यह है कि 
जनतत्र का उद्देश्य, जो जन-सुख प्राप्ति का है, जनतत्र ही पोछता जा रहा है । 
(70) राजफरीय जनत्रन्न को वर्तमान असफलता--असी भ्रकार के 
भव कारणों को देखते हुए हम प्रसिद्ध राजनीतिन एम० एन० 'राय के स्वर भे स्वर 
मिलाकर कह सकते हैं कि “यह स्वीकृत वात है कि सारे ससार में ससदीय जन- 
तात्रिक व्यवह्यारिकता असफल सिद्ध हुई है” (काल 2करातथ्ते क्रीफाल जी 8 
एगगवरयाधाबाए पेच्रा०्दबार एबट८ा८ढ पा०परह्ठा०0०: पाल %०गते) इस 
अमफलता के दो कारण हैं। एक तो दृपित निर्वाचन पद्धति से दूपित प्रतिनिधित्व का 
उत्पन्न होना, जौर दूसरे जनता की मूर्सता और कमजोरी जो अपने प्रतिनिधियो 
को अपने अधीन (००४८०) में नहीं रख सकती । एम० एन० राय का कथन है कि 
एक समय ऐसा था, जव मनुप्य अपने-आप जौर समार को ईष्वर अववा विदाता के 
अवीन समझा करता था, परन्तु समय ने पलटा साया और इस सिद्धान्त के विरुद्ध 
भानवी सिद्धान्त उठा कि मनुष्य किसी के अथीन नहीं है, वह स्वय अपने भाग्य 


<.._फ्पाणिल ए॑ ऐथ्या0ल३०१७ ए [्ताव! कपल 97 )श र ए०0ए 
शिाओराध्त . 8 & ?गता: (कश्रात) छछ 9 कप ।] 
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का निर्माण करने वाला होता है। मानवी जीवन ही अन्तिम उद्देश्य है, और चूँकि 
मनुष्य ही सब वस्तुओं के नाप-जोख का प्रमाण हे, इसलिये सभी मूल्यों का निर्धारण 
उसी प्रमाण से किया जाना चाहिये। मानवता के इस तत्त्व ज्ञान ने जनतात्रिक 
व्यवहार को जन्म दिया, परन्तु कालान्तर से वह अपनी मूल-प्रेरणा से खिसक 
गया । आखिरकार वही मनुष्य जो अधिपति (0शकशह्ठा) था, ससदीय 
पद्धति में एक अपुरूप व्यक्ति की असहाय स्थिति पर पहुँचा दिया गया हैं और 
राज्य की वागडोर कुछ थोडे-से आदमियों का दल अपने हाथ मे रखे रहता है। 
संसदीय जनतत्र के आलोचक उस की असफलता और दुरोपयोग के ये कारण 
चतलाते है--तत्सम्बन्बी गुण-विभाग (इप्शु७८०४०९ £०६०:४), पद की दुर्वासना 
(७६ 07 9०४८०) तथा राजनी तिज्ञों और सामाजिक चर्गो की लालसा या लाभ- 
आप्ति (7०८०१ 6 एध्या 0 गापाणतेएडो एणाप्वटाशाड गाते 80९4) ८55९५) । 
श्री राय का मत है कि यद्यपि सामाजिक घटनाओ का निर्वारण अधिकतर मनुष्यो 
पर निर्भर रहता है, तथापि कुछ ऐसी भी वास्तविक गतियाँ (०/००४ए७ 070७७) 
होती है, जो राजनीतिज्ञो और दलो की इच्छाओं से असम्वन्वित रह कर स्वतत्र 
रुप से कार्य करती है। इन गतियो का भी हमे छेखा लेना चाहिये, ताकि उपरोक्त 
ससदीय जनतानिक असफलता के सभी कारणो को देस कर हम उचित सबक सीख 
सर्के। श्री राय ने उपरोक्त विचारधारा को प्रकट करने के पदचात्‌ यह कह कर सचेत 
किया है कि मनुष्य इतना नीचे न गिरे कि वह अपने-आप को किसी उद्देश्य 
विशेष का---चाहे वह मानव श्रेष्ठ($७७9०-॥णाष ७0) के रूप मे हो या प्राकृत श्रेष्ठ 
(80एथ८-]क्कपओ) के रूप भे---साधनमात्र समझने छंगे। ऐसी मानसिक भावना 
के विद्यमान रहने से, उस मे अधीनता का भाव वना रहता है, जो तानाशाही के 
पैरो को मजबूत करता है और जनतन्‍त्रता के बदले व्याल्यान झाडने वाले नायको 
(प०प४8०९५९७) की वृद्धि करता है। परिणाम यह होता है कि फिर ये तानाशाही 
और प्रजानायक जनता की ओर से राज्य नही करते, वरन्‌ जनता पर राज्य करने 
वाले वन जाते है। इस तरह मनुष्य जब नपुसक वन जात हे, तव देश की राजनीति 
इस अवोगति को पहुँच जाती है कि जनसमूह, जो पार्टियो के नाम से प्रसिद्ध किये 
जाते है, प्रभाव या पद (9०७८०) के लिये लडते-मरते रहते हे। इतने पर भी 
यह विश्वास किया जाता है कि पार्टी-पद्धति ही जनतत्र की आत्मा है, परन्तु सच 
श्रृछा जाय, तो इस पार्टी-पद्धत्ति ने जनतन को इतनी अधिक हानि पहुँचाई है जित्तनी 
गौर किसी ने नही पहुँचाई। उसने जनतत्र को जननायकत्व व॒ना डाला हे।' यह 





९ उपरोक्त नोट न० ८ मे कहे हुए लेख के आधार पर। 


प्डट सार्क्स और गाखी क्या साम्यदर्शन 


दल्वन्दी न केवल हर देय की प्रजा के बीच रहती, वरन्‌ अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे भी 
बुछ राज्य मिलकर बपना एक गृट बना लेते हैं, और कुछ दुनरे अपना दूस - गुट, 
जो एक दूसरे के प्रति न केवल गूर्राते हैं, बल्कि चपेट कर एक दूसरे का खात्मा करने 
वी ताक मे लगे रहते हैं। एक ओर अमेरिका, इम्लेण्ड फ्रान्सादि का गुट है, तो दूसरी 
ओर मर्च-जैकोस्लेविया-चीनादि का, जो इजिप्त, ईरनादि को किसी-न-क्सी बहाने 
से अपने-:पने गुट की ओर बीच कर जपनी जपनी ताकत वटाने की फिकर मे है। 
इतिहाल जा पन्ना-पन्ना सिगय इसके और क्या बताता है कि जमृक सन्पि 
पर हस्ताजर हुए, अमृक गुट वना अमुक ने अमृझक को जीता। जनतत्र की 
भावना को लेकर अन्तर्राप्ट्रीय क्षेत्र मे जो संयुक्त राष्ट्रीय व्यवस्था (ऐंफ्रा।ल्त 
स्‍५४0॥5 (भाट४700) औए अन्तर्रप्ट्रीय न्यायालय (7टय800ार्शे 
(0४५) की स्थायना की गई थी, उनकी गति भी इन ब्रद्लनन्दियों के 
कार वैसी ही दुष्परिणामजारक हो सही है जैसी हम ऊपर ससदीय जनतत्र की 
देख चुके है। संयुक्त शप्ट्रीय व्यवस्था वातूनी जम।नर्च का घर बन गई है 
ओर वह भी इस प्रब्यर की जैसे--छोई वनिया अपनी ठग-विद्या चल्ताने के लिये 
झूटे-लूठे जमा-स॑ दियाकर बपने जात्रे-बही तैयार करता है । 
गरज कहने की बह है ऊि यह पार्दी-पद्धति, चाहे वह किसी देश-विश्षेप के अन्दर 
हैं। या दुनिया के देना के अन्दा, जनतन्त्र की प्राणणविनी सिद्ध होती है। 
एस० एन० जाय ने उस वे जो कुछ दूपण बताये हैं, वे कुछ नवीन आविष्कार- 
स्प नहीं हैं। भाषा भेद चाहे जितना कुछ रहा हो, पर गृटवाजी तो प्राचीन काल 
में हो ढृपित मानी चली आ रही हैं। इसी तरह जब से मानवता का उदय हुपा हैं, 
तमी से स्वतल्तता (जनततता) सुच-प्सवनी, और परतन्त्रता दु वदायिनी कही 
जाने रूगी हैं। यह दूसरी व,्त ह कि हमारी नजर पश्चिम से उठी हुई मँघी 
ने पूंवर्ी कर दी हो न, उस में उडते हुए मावो ब्सैर घब्दी से प्रभावित हो हम अपनी 
शव सम्झृति को सो बैठे ह.। दल या गृढ को पार्टी करने से हमें मजा जाने छगा 
और उस का हम स्वापत नी करतल-ब्वनि के साथ क ने लगे, क्यों कि हमे वताया 
गणा कि ससटीय जनतज जा आधार वार्ता सप होता है, गौर पाव्यो के द्वारा वार्ता- 
छाप निश्चित उद्देनो को” भावा को छेकर विधिधूर्वक हो सकता हैं, परन्तु इस प्रकार 
के वार्तालाप मे जो एक विय नर रहता ह, उस ओर से हमने कपनी व्गैस मीच ली । 
व्यक्ति-विशेष अपना मन्तव्य उसके बान्तरिक मूल्य के आपार पर ही स्वीज्ूत करा 
सकता है; पर पार्टी-विशेष उसके पक्ष मे केवछ चह-सत्यक हाथ उठवाकर जनता पर 
उनसे दस देता है। जनतन्त्र को विशेषता यही ६ कि एक दुसरे के विचार को निष्पक्ष 
भाव से सुने ओर जाने और जो जितना मूल्यवान हो, उसे उनना स्वीकार करे। यह 


भविष्य-वरशन ए्‌४९ 


बात पार्टी के आधार पर चलनेवाली व्यवस्था मे अभी तक तो सिद्ध होती नही दिसाई 
दी ह--भविष्य' की भविष्य जाने। जो बात एम० एन० राय ने सत्‌ १९४२ मे कही 
हैं, वही आयवित्त के ऋषियों और मुनियो ने उस समय कही थी, जब पश्चिम, जिस 
की नकल करना ही आजकल श्रेयस्कर हो गया है, असम्य गौर भसास्कृत्य जीवन 
को पार कर रहा था। गाघी भी इसी बात को सन्‌ १९०८ मे 'हिन्द-स्वराज्य में 
व्यक्त कर चुके थे। यदि यहाँ पर यह भी कह दिया जाय कि स्वय इस लेखक को 
सन्‌ १९१७-१८ मे, जब बह कॉलेज मे इतिहास के विद्यार्थी के नाते इस पार्टी-पद्धति 
की प्रशसा के विपय मे सुना या पढा करता था, तव उस के प्रति न केवल आइचर्य- 
सा होता था, बल्कि घृणा मी आती थी। यह आदइचय और घृणा कुछ इसलिये 
नही उठती थी कि वह उस समय प्रवुद्ध तर्कशील या विवेष अव्ययनशील था, वल्कि 
इसलिये कि बह स्वभाव और सस्क्ृतिवश दलो के आधार पर जनहित की 
आकाक्षा करने वाली वात को असम्भव ही समझता था। 

जव वतंमान राजकीय जनतस्त्र क। तकशा खिंच गया, तव वैसा ही नक्शा वतें- 
मान समाज की अन्य व्यवस्थाओ का समझना चाहिये, क्यो कि राज्य व्यवस्था अन्य! 
व्यवस्थाओो की प्रतिच्छाया ही हुआ करती हे, जैसा कि हम पिछले पृष्ठो पर भिन्न- 
भिन्न दृष्टिकोणों से भिन्न-भिन्न स्थानों पर बयावकाण, यथाविधि कह चूके हं। 
उन्ही बातो का पुन उल्लेख करना निरथक है। केवल प्रसगानुसार जो उन के 
सम्बन्ध मे आवश्यक है, उसी पर अब दृष्टिपात किया जायगा। 


निकठस्थ भविष्य का धुंधलापन-- 


(४) साम्य-योग की दृष्टि से (अध्यात्महीनता)--राज्य के दो अग होते 
है--व्मवस्थापक (,०2एथ४7ए०) और विधायक (?००८णाए०)। एक का 
सम्बन्ध वाणी और वार्तालाप से रहता है, और दूसरे का कार्य या व्यवहार से । 
दोनो दृष्टियों से राज्य ध्येय का साधनमात्र है। ध्येय है जनताबिक जीवन का 
असली या व्यावहारिक रूप। यह व्यावहारिक रूप तभी कहा जा सकता है, जब 
कमाने-भोगने, अर्थात्‌ आशिक क्षेत्र में, खाने-पीने, उठने-जैठने, अर्थात्‌ सामाजिक 
क्षेत्र मे, सोचने-विचारने, वोलते-चालने, अर्थात्‌ मानसिक क्षेत्र मे, एवं श्रद्धा वा 
भावनाओं, अर्थात्‌ घामिक क्षेत्र में हर एक मनुष्य वर्गभेद को या जाति-भेद 
को त्यागफर अथवा एकात्मीयता को लक्ष्य करके नियत्रित विधि से जीवत-चर्या को 
अपनाये। हमने जो कुछ वर्तमान राजकीय जनतातिक वार्ताओं और व्यवहारों के 
विषय में ऊपर कहा है, उस दृष्टि से पाठकों को यह सहज ही समझ में आ गया होगा 
कि यदि उपरोक्त गति ही चलती रही, तो यथाथे जनतात्रिक जीवनचर्या का भविष्य 


प्प्‌० साय्स और गायी फा साम्यदर्शन 


अधकारमय है, और यदि अधकारमय नही, तो कम-सें-फम घुंबला अवध्य प्रतीत 
हो रहा है , परन्तु एरवॉक्त प्रकार की दिनचर्या लाने के लिये केवल राज्य को ही 
साधन नही मान बैठना चाहिये। मल साधन तो है जनता का निजी सामर्थ्य है। 
जनता ही अपने इस सामथ्य को उपरोक्त चारो क्षेत्रों मे ययाविधि व्यक्त कर सकती 
है , परन्तु जब हम यह देसते है कि एक ओर तो जनता अपने इस सामर्थ्यं को व्यक्त 
करने में पिछडी हुई है, ओर दूमरी ओर समाज-मशोवक एवं जननायक (त७8- 
8०६००७) अपने-अपने आदशों (702#0087०७9) और मार्गों की तसवीरों को दिला 
कर उसे दुविधा मे डाले हुए है, तव हमे उक्त जनतानिक दिनचर्या का निकटत्तर 
भविष्य और भी अधिक मलोन दिखाई देने लगता ह। जनता को भ्रम मे डाल कर 
उसकी शक्ति को विभवत करनेवाली एक और खतरनाक चीज है वह यह है कि 
जब कोई महान्‌ आत्मा किसी मत की प्रतिप्ठा करके मृत्यु के गाल मे समा जाती है 
तब देखिये उस मत के उत्तराधिकारी वनने का दावा करनेवाले कितने पन्‍्य उसके 
इर्द-गिद चील-से मडराने ऊूगते हैं। कटु भाषा के लिये क्षमा करे, तो उन में से कई 
एक वर्णंसकर (925(४ए05) अथवा कुकरमृत्ता (77059700779) सन्ञा से सम्बोधित 
किये जाते हे, और यह उचित ही हे। माजित भाषा मे उन्हे प्रतिक्रियावादी (7०४०० 
007047७) अथवा अडगानीति वाले (00500८ध०॥5७) फहना उपयुक्त है, 
जैसा माक्स कहा करते ये। मावस को क्या मालूम था कि उन के पश्चात उन के 
मत के अनुयायी भी संकडो नाम और भेपभूषा घारी उठ खडे होगे, जैसा कि- 
जेम्स बर्नेहम ने कहा है---"7॥० )श४८च5६ ग्राठएथयव्यां छ इपताएपेल्पे 
प्रा0 प्रशाएं 870प75 ९०एा6४४ बतैवाए।णर् छा, 870प95 क्या 
86098 €8णी टोक्वाय्गाहु तेद्टलाएं गा वाड 097 एबए गीणा /शिऊ 
अर्थात्‌ मार्स्सवाद की प्रगति अनेक दलों में विभक्‍त हो गई हू 
अनगिनत प्राटिय, दे और व्गे, सब अपना उद्भव सार्क्स से बताते हुए 
एकत्र हो गये है।” उधर माक्सवाद का यह हाल है, तो इधर गाधीयाद के भी उसी 
प्रकार के कच्चे-बच्चे उत्पन्न होना शुरू हो गये है। इस तरह जब हम जनता को 
खीचातानी मे फंसकर छडखडाती हुई देखते हं, तव हमे बौर भी अधिक जोर देकर 
कहने का अवकाश मिलता हूँ कि निकटत्तर भविष्य विज्ञेप आशाजनक नही । 
अब यदि मूल मार्क्सवाद और मूल गाघीवाद पर ही विचार किया जाय, वा 
भी हमे निकट भविष्य कुछ उज्ज्वल-सा नही दिखाई देता। एक ओर मार्क्स का 
सास्यवाद है, जिस मे कांचनयुक्त वाह्मय जीवन मन को मोहित करता है, और दूसरी 


सेफ नकन्‍्क-तज+थ 





+.. ९०. (शिवा रिछटेप्रा00, 9 40 


ओर गाघी का जनतान्रिक सर्वोदय हे, जिसे विनोवा भावे ने साम्ययोग कहा है, जो 
काचनमुक्त श्रमिक तप की ओर इजारा करके बुलाता है। तपभर्थात्‌ आन्‍्तरिक गद्धि 
की वात सुनने मे भले ही प्रिय छगे, पर जब उसे अमल मे लाने बैठते हू, तव अभ्रिय 
लगने लगती हें और मन वाह्य चमचमाहट की ओर खीच ले जाता हे। हिन्दुस्थान 
की सरकार और जनता के वर्तमान कार्यो मे इसी प्रकार का दृश्य दिख्गई दे रहा 
हे, यहाँ तक कि श्री जे० सो० कुमारप्पा जैसे गाबीजी के तपे-तपाये परम भक्तों 
मे भी स्टालिन के रूस और मा से तुग के चीन की ओर झुकाव हो चला है। श्री 
कुमारप्या ने अपने एक वक्‍्तव्य में यह कहा कि “हिन्दुस्थात को चाहिये कि वह 
आथिक समता, आत्म-पर्याप्ति ($०४६४एींटा०००७), और स्वदेशी-खरीद 
के विपय मे रूस और चीन का अनुकरण करे। यदि उसवे ऐसा न किया और भूल 
की, तो उस का भविष्य अवकारमय है ।* हमे जहाँ तक स्मरण हू श्री कि० घ० 
भश्नवाल्ता में इस वात से अपनी असहमति प्रकट की थी। उन का कहना था, ओोर 
यदि उन का कहना न पाया जाय, तो मेरा कहना है, कि गाघीमत मे ब्येय से अधिक 

महत्त्व साघता का है, इसलिये यदि रूम और चोन ने हिसात्मक तराको से उपरोक्त 
सिद्धियाँ प्राप्त कर लो हो, तो वे हिन्दुस्थान के लिये अनुकरणीय नहीं हो सकती । 
यदि इतिहास का आश्रय छेकर हम बोले, तो हमे भय है कि कही ऐसा न हो कि 
इस काचनयुग की भूल-भुलैयों मे पडढकर गावी का साम्ययोग भी ईसामसीह की 
ईसाइयत और गौतमवुद्ध के वोडिक तत्त्वो की तरह काल के गाल में पड कर भुछा 
दिया जाय । वहुत आगे क्या होगा, इसे अभी छोडिये, क्यो कि प्रसग निकटस्थ भविष्य 
का है, जो वर्तमान गति पर निर्भर हैं। वर्तमान मे दो आदर्शो का इन्द्र युद्ध छिटा 
हुआ है। यह इन्द्र युद्ध आदर्शों (96७ ०६7०) की हे, या कि राज्य-गक्तियों 
(ए०घढ्ा-?०णा५०७) का, इस के विपय में दो मत है। कुछ लोग उसे आदर्शो का 
युद्ध कहते है, जैसा कि श्री सी० पी० रामास्वामी अय्यर ने कहा है कि वर्तमान 
लौकिक (5०८००) सघप की समता तो कौमी या राष्ट्रीय आकाक्षातओं के कारण 
किये गये पुराने युद्धो और उन अन्तर्निहिंत कारणों या भयोजनों (700४७) से हे, 
जिन के सवव पिछले दो विश्वव्यापी सग्राम झिडे थे। यदि अभाग्यवशश तीसरा 
विश्वव्यापी युद्ध छिडा, तो उस मे जणु और हाइड्रोजत बमों का व्यापक प्रयोग 
किया जाय या न किया जाय, परन्तु यह निस्सन्देह है कि इन से बहुत ही अविक 


मत 


११, देनिक नवभारत (जबलपुर) ता० १८-९-१६५२ मे आचार्य विनोबा 
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विस्फोटक ये (मार्कसवादी और जनतात्रिक) विचारधाराएँ हैं, वे एक दूसरे 
के प्रति मुद्ध करेंगी, और उन के वीच कदाचित ही देते-लेने की वात उठ कर 
समझौता हो सक्े।/! 

परत्तु दूसरे आलोचको का मत है कि वर्तमान सघर्प दरअसल आदर्श या 
विचारवाराओ का नहीं है। वह है राज्य-शक्तियों का, जैना कि एडिनवरा विश्व- 
विद्यालय के प्रोफेसर मॉरविक ने सन्‌ १९५१ के शुरू मे सयुक्त परित्राण (006०- 
0६८ 5८०८ए्7९) पर व्याख्यान देते समय सुझाया था, जौर जिसे अव वहुततेरे लोग 
भी जानने लग गये हुं। उम्त प्रोफेसर का कथन था कि (यदि रूस मे जार की ही 
राज्य-पद्धति चलो भाई होती, तो भी यू" एस०ए० (अमेरिका) जीए यू०एम०एस० 
वार० (सम) के वीच बहुत कुछ ऐसी ही स्थिति उत्पन्न होती, जैसी कि आज उपत्वित 
है, क्यो कि वियेध मूलत राज्य-जक्तियों का है न कि आदर्शो का। यदि कई कहे 
कि वर्तमान नकट की जड माक्स के आदेशों के कारण है, ते| ऐमा कहना, पुर्णत 
इतिहास सम्बन्धी अज्ञानता प्रकट करना है। जिस प्रकार मुझे यह विष्वास नहीं 
कि स्टालिन अपने निर्णयो पर पहुँचने के पहले 'डासकेपिटल' के उपयुक्त लेखों को 
देख लेता हैं, उसी प्रकार न में विश्वास करता हें कि अमेरिका के राजनीतिन्न 
च्यूटेस्टामेन्ट' (वाटविल) के दकक्‍्तव्यों को देख लेते हू। सार तो यह हैं कि नघर्ष 
दो साम्राज्य शक्तियों के वीच का हूँ। सारा इतिहास हमे यह वताता है कि जहाँ 
तक राजनंतिक शक्तियो का वोल्वाला रहता है, वहाँ तक हमे बडी-बटी जक्तियों 
के बीच सधपं होता हुआ मिलता है, चाहे ये गक्तियाँ सा म्राज्यवादियो या जनतत्रिको 
की हा अयवा पूंजीपतियो या साम्यवादियों की ।” कोरिया की स्थिति पर आलोचना 
करते हुए प्रो० मारविक ने वताया कि "एक ओर तो जनतत्र की हवा फैलाने वाले 
अमेरिकनो का सयवत परित्राण' वाला सिद्धान्त पोच और भ्रमोत्पादक हैं, और दूसरी 
ओर मास भौर एगिल्स का राज्यगोषण वाह सिद्धान्त हास्यास्पद है,क्यो कि जीर्णता 
आने के वजाय राज्य जधिक आतककारी और व्यक्तियों का स्वत्तन्त्रताहारी होता जा 
रहा है।” माँरविक के नब्दो मे यह एक अकार का हरामजादा समाजवाद है-- 
वह समाजवाद, जिस की समता अधिकारपूर्ण अधीनता से होती हैं” (७ 507: ० 
छक्राश्नापे 505शीच श्यावेद्ञापीव्व्त00 | 50९०शडय ऊपाी। 4पीगरागगिा 
८०ग्रपण) 7 म्ॉरविक के उपरोक्त कथन से यह स्पप्ट हो जाना है कि आादर्शो 


१३ 2 क# एड074 (0) 4-2-95 (क्रपरांढ घटतेटत "पक्षार 
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के वहाने न केवड राष्ट्र-विधेष के अन्दर, स्वदेश-यासियों के बीच , वरन्‌ उुनिया के 
अन्दर राज्यों के बीच भी राजनीतिक शवित-प्राप्ति के लिये ही एक दूमरे के प्रति 
उज्जाइ-पबछाड चलती रहती ४, जिम में वेचारा जनतन्त्र चवकी के दो पत्थरो के बीच 
पिसता रहता हैं। 

यहू हुई वर्तमान समाज यी इन्द्रात्मक सघर्पमयी स्थिति, जो अनिश्चितता 
के बादलों से ढेंकी हुई दियगई दे रही हैं। अब जब हम भूतकाल के इतिहास पर नजर 
डाहते है और देसते है कि अच्छे से-अच्छे सिद्धान्त या आदर्भ जाये, कुछ दिन ठहरे, 
और कालान्तर से विस्मृति-मंवर में टूब गये अथवा व्यवहार-चक में चकनाचुर 
हो गये, तव हमारे इन ऐतिहासिक चक्षुओ का आवुर्निक समाज की यह सघर्प- 
मयी अनिष्चित गति और भी अविव तिराआजनक प्रतीत होने लगती ह, यहाँ तक 
कि हमारा मत शिविल हो जाता आर हाथ-पैर ठडे पड जाते है। समाज का भ विप्य 
इसलिये उप्ज्वल नहीं दिखाई पदता, कि मनृष्य मानवी तरीकों को भुला कर 
जंगली तरीका यो अपनाता रहा है, और आज भी अत्यन्त वन्‍-लरक के बाद उन से 
चूकता नहीं , बल्कि यह घहना चाहिये कि वतमान समाज-सस्वस्या की घनिप्ठता 
और जटिलता नये-नये तराको को सिएा कर मानवता को और भी अधिप निम्नस्तर 
परछेजा रहा है। हमारे कहते का यह तात्पय नह कि मनुष्य की जानवरी पहले 
से कम है। रही है। छीपिक जानकारी को यदि ज्ञान कहा जाय, तो हम इस बात 
को स्वीकार कर लेते है कि मनृप्य का ज्ञान उन्नतावस्था को पहुँचा हुआ हैं। 
परुतु, यह भी कहने मे सन्देह नहीं कि लीकिक ज्ञान का आविवय ही मानवता को 
निम्भवीटि पर छे जाने के लिये उत्तरदायी है। छौकिक ज्ञान के साथ नतिक शान 
तोहो जाता है , पर धर्म-ज्ञान अर्थात्‌ आत्म ज्ञीत का आ जाना निश्चित नही रहता। 
प्यावहारिक-पारलौकिक ज्ञानी विनोवाजी ने अपने भुदान-यत् की यात्रा के समय 
बहराउच मुकाम पर इस सम्वन्ध मे वक्तव्य दिया था। उस को जल्दी मे पढने से पतीत 
त्तो यह्‌ होता है कि उस का विचार हमारे उबत विचारों से जोट नहीं खाता, परन्तु 
दरअसल बात ऐसी नही हैं। उत्तका कथन था कि “जो यह मानते ह कि कदीम जमाने 
मे मानव समाज मे जो ज्ञान था, वह आज की अपेक्षा श्रेप्ठ था, वे गलतो पर है। 
सामृदायिक दृष्टि से उस समय के समाज से आज के समाज के पास ज्ञान अधिक 
हैं और उस समय के ऋषि की अपेक्षा आज का ऋषि भी अविक जानी है। रे 
बाज के ऋषियों के सामने सारे विश्व की संमर्पाए है।. परल्तु प्राचीन 
ऋषिया के सामने जो प्रत्यक्ष समस्याएँ थी, वे मीमित यी। आज के ऋषि के 
सामने वे व्यापक है। आज हमारे नीति-विष्यक विचार भागे बढे हुए 


हैं। और जैसे समाज आगे जायगा, तीति-शास्त्र और भी प्रगति करता 


प्प्ड साक्स और गापी फा साम्यदर्शन 


रहेगा।”' इस के आगे विनोवाजी के दाक्यो से यह ध्वनि तिकलती हैँ कि 
लोफिक और नेतिक ज्ञान धर्म या आध्यात्मिक जान से भिन्न है, हालाँकि वे एक 
दूसरे के पुरक है, न कि विरोवी। इसीलिये उन्होंने कहा हे कि “जो लोग यह 
समझते हू कि विज्ञान और घमं में विरोध है, वे गलती करते है। विज्ञान 
से धर्म को कोई हानि नही पहुँचती हूँ। एक ओर आश्यात्मिक विचार, दूसरी 
ओर से सृप्टि-विज्ञान, दोनो मानव जीवन पर प्रकाथ डालते हैं। आध्यात्मिक 
विचार से अन्तर का प्रकाश वढता है। सृष्टि-विज्ञान से वाहर का प्रकाश 
वंढता ह। दोनों प्रकाश परस्पर विरुद्ध नही, वल्कि पूरक हैं। जिस क्षेत्र 
मे विज्ञान नहीं प्रवेश कर सकता, वहाँ आब्यात्मिक ज्ञान प्रवेश करता हैं, और जहाँ 
आध्यात्मिक ज्ञान प्रवेश नही करता, वहाँ विज्ञान प्रवेश करता है, जैसे--पक्षी दो 
पस्रो से उडता है, वैसे मानव का धर्म-र्पी कत्तंब्य भी दो पससो पर निर्भ र रहता है ।** 
हमारे कहन का भी यही मतलब था कि आवुनिक काल में लौकिकता और नैतिकता 
की लोग बहुत वाते करते हू, परन्तु अध्यात्म रूपी दुसरे पस्ते की वात तो अनावश्यक 
कहकर टाल देते हूँ, जिसमे मानव-ऊर्त्तव्य रूपी पक्षी ययावितिि उडने मे असमर्थ हो 
रहा हैं। इसलिये हमारा भो विनोया जी के साय ही-साथ यह कहना है कि जो 
नास्तिकता, सशय और श्रद्धा सम्बन्धी “मसले मानव के सामने पहले ये, उनसे 
कठिन, सूक्ष्म गौर व्यापक मसले आज उसके सामने उपस्थित है। उनके लिये नये 
उपाय सोचने की आज जरूरत नही । इसलिये आज जो विज्ञान और समाज- 
घास्त् आगे बढा हे, उस की सहायता से हमे नये हल ढूंढने चाहिये ।””'" परन्तु इस का 
अर्थ यह नही कि निरा विज्ञान और समाज-शास्त्र ही सर्वस्त्र समझा जाय। यदि 
सभाज ने अच्यात्म को भुला दिया--जैसा कि वर्तमान लक्षगो से प्रतीत हो रहा 
हें---तो निदचय जानिये कि वह एक पख के पक्षी के समान ऊपर को उडान न भर 
सकेगा, और इसलिये उस का भविप्य अधकारमय ही रहेगा। रे 
(7) साम्यवाद को दष्टि से (नवीन वर्ग की उत्पत्ति )--यदि कोई यह कहें 
कि हमे समाज के मविष्य का अनुसन्धान उस आदर के आधार पर नहीं करना चाहिये, 
जिसमे अध्यात्म की प्रवानता हो, और जिसे साम्य-योग कहते हे, वत्कि उस आदर्श 
के आधार पर करना चाहिये, जिस मे भौतिक समता की प्रवानता हो, और जिसे 





१५ “नव भारत' (जबलपुर), ५-३-५३ (“मानव को मानवीय, तरीको 
फो जरूरत हे, न कि पादविक श्ञार्यक लेख) 

१६ देखो फु० नो० न० १५ (निम्नाकित रेखाएँ मेरी हैं) 
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भविष्य-दर्गन प्प्प्‌ 
साम्यवाद कहते है, तो हम उससे सहमत नही हे, जेसा कि गत अख्यायो मे तत्मस्यत्यी 
लेखो से पाठकों को विदित हो गया होगा। तथापि, अव हम भौतिक दृष्टि से ही यह 
जाततने की चेष्डा करेगे कि समाज किस भोर जा रहा हु और उस का भविष्य क्या 
होनेवारा है। पहले हम निकट भविष्य पर ही प्रकाण डालेंगे क्यो कि एक तो 
सुदूर भविष्य का जानना ही कठिन हे और दूसरे यदि उसे जानने की कुट कोशिश 
की भी जाय, तो वह तभी हो सकतो हे, जब हम पहले निकट भविष्य को जान ले। 
साम्यवाद क्या चाहता है ? यही न कि मानव समाज से दर्गकरण (भेद भाव ) 
उठ जाय। इतिहास से विदित होता हे कि यह वर्गीकरण समाज फे उद्भव काछ 
से किसी-म-किसी रूप मे प्रकट होता रहा है । किसी युग मे कुछो या वक्षो के जाघार पर 
जाति-वर्ग या रग-वर्ग, किसी में धर्मो के आधार पर धर्म-वर्ग या साम्प्रदायिक बर्ग, 
कि्ती मे देशों अथवा मूमि-सण्डो के आधार पर स्पदेद-वर्ग या राष्ट्र-यर्गें, और किसी 
में मम्पत्ति के आधार पर अमीर-गरीब वर्ग रहे आये हू, जितका सम्मिश्रण आज 
भी समाज में यत्र-तत्र कुछ हेर-फेर से दिस्ताई दे रहा हे। 
सम्पत्ति के आधार पर अमीर-वर्ग और गरीब वर्ग के स्वस्पो में भी उत्पादन 
पद्धत्तियों के अनुकूल युग-युग में भिश्नता रही हूं, यह (वे पृष्ठो से मालूम हो गया 
होगा। भाक्सवाद मे जब कदम उठाया, तब जो पद्धति चछ रही थी, वह पृजीएति- 
पद्धति के नाम से विस्पात थी और उस से उत्पन्न वर्गो के नाम हुए, पूँजीपति-बर्ग तथा 
धप्तिक-चर्ग ) इन्ही दोनों वर्गों को साम्यवाद एक करना चाहता है, भौर एसा करने 
के लिये यह आवश्यक हे कि पूँजी-बर्ग नीचे को खिसकाया जाय और श्रमिक-वर्य 
ऊपर को उठाया जाय, यह भी हम देस चुके हैं , पर हमे अब देखवा हूँ कि यहु कम 
वरावर ध्येय की ओर बढ रहा हे या कि कीई दूसरे वर्ग ही उन के स्थान मे अपना 
घर बना रहे हे। 
पूँजीपति-पद्धति क्यों वुरी हैं? इसलिये क्रि पूंजीपति बुरा है। और पूंजीपति 
क्यों बुरा है? इसलिये कि चह निज सम्पत्ति (7४०० एछाण्एथ७) बार 
व्यक्तिगत. स्थातन्तूय ([फल्व्वेठणश. रण ग्रापाशवैपगा।५) की आठ भ 
अर्थोत्यादन को अपने अवीन किये रहता है। मावसंवाद ने यह सिद्ध किया हू ब्िः 
जिम्न यग में जैमी अर्योत्यत्ति की प्रथा समाज मे रहती है, उसी के अनुसार सामाजिक 
सम्बन्ध चना-मिटा करते है। वही समाज की विचारपारा अयवा नीति का निर्माप्ण 
करती है। ऐसा क्यो होता है? इसलिये कि जिसके हाथ में उत्पादन रहता हवा हैं 
| समाज में वितरण (एाक्राफप्रपणा) की कुंजी घमानवाला हाना ८! 
जो वर्ग समाज के उत्पादन और वितरण दांनो को अपनी बगद में दवाकर वैंठा 
हो उसो के हाथ में समाज की ने रहती हैं। उत्पादन करना ती बाई दूर वास 
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नही हे, वह तो आवश्यक ही हे। अगर वह न हो, तो समाज ही कैसे चले, यह आप 
अवदय कहेगे। निस्सन्देहु उत्पादन ही समाज का आधार है। उचित उत्पादन ही 
समाज व्यवस्थाओ को समुचित रूप में कायम रस सकता है , परन्तु उत्पादन किया 
मे, हम जानते है, श्रम और पूंजी की आवश्यकता होती है, इसलिये उचित उत्पादन- 
पद्धति वह है, जिस मे श्रमिक जो कुछ पैदा करे, उस का भोक्‍्ता भी अपनी भआावश्य- 
कतानुसार वही हो , परन्तु पूंजापति-पद्धति में यह वात नही रही। उस में श्रम और 
पूँजी दोनो एक के हाथ में न रह सके--पूजी तो, एक वर्ग के हाथ मे स्रिमट्ती गई 
और श्रम दूसरे वर्ग से चियकता गया। पूंजी और श्रम का इन दो वर्गों में विभकत 
हों जाना ही अतर्थ का मूल हो गया। इससे श्रमिकों का शोपण, अतिरिवत मूल्य 
(8णएएए5 शशप०) का हडपना आदि जो दुष्परिणाम हुए है, उन के विपय में 
हम जान ही चुके है, इसलिये अब हम यह कह सकते ह॑ कि इमपूंजीपति-पद्धति मे 
जो मूल दुर्गुण हू, वह यह हे कि एक मनुष्य सम्पत्ति का मालिक होकर उसके वल पर 
अन्य लोगो के श्रम को खरीद लेता ह और सुद विना श्रम किये हुए दुसरे के अम का 
लाभ उठा कर भोग-विलास करता है, जव कि श्रमिक वेकारी और भुसमरेपन मे 
पिसता जाता है। इसलिये, साम्यवाद चाहता ह कि पूंजीपति के नीचे खिसकाने के 
क्रम मे मूलत यह वात नहीं होनी चाहिये कि उससे सम्पत्ति का स्वामित्व छीन 
लिया जाय। जहाँ सम्पत्ति पर स्वामित्व न रहा, वहाँ न वह श्रम को खरीद सकेगा, 
ते श्रमिक का शोपण कर सकेगा और न उत्पादन-पद्धति पर ही उस का कोई वल 
चल सकेगा और न वितरण ही पर। 
सम्पत्ति से यह स्वामित्व किस प्रकार निकाला जाय ? इस की केचल दी 
वि(वर्या हो सकती हू। एक तो यह कि सव की सम्पत्ति जबरन छीन ली जाय, 
और दूमरी यह कि ऐसा क्रम जारी किया जाय कि जिस से जवरन न मालूम 
हो और स्वामित्व घटता जाय। सामाजिक प्रथाओ। का परिवर्तन करने के लिये 
बहुवा यह दूप्तरी विधि हो उपयुक्त होती है, क्यों कि पहली विधि से रक्‍त-प्रवाहक 
क्रान्तियो का होना और अराजकता फैचना अनिवार्य-सा रहता है। जिन्होंने गत सौ 
वर्ष की ऐतिहासिक आथिक गति का अध्ययन विचारपूर्वक किया हो, उन्हे यह भी प्र 
ही समझ में आ जायेगा कि समाज में उपरोक्त दूसरी विधि का क्रम पूंजीपतित्व के 
समाप्त कर देने के लिये चल रहा हैं ओर यह क्रम पूंजोपति-वर्ग के स्थान पर एक दूसरे 
वर्ग को जन्म देता जा रहा है । वह कौत-सा वर्ग है ? इसी की अब समीक्षा की जाय । 
इसे हम दो विभागों मे विभकत करके बतायेगे। 
पहलके राज्य-सत्ता को ही लीजिये। प्राचीन काल मे, जिसे हम निरा गाधाकाल 
कहकर उडा देते हे, राजा एक जनसेवक आदर्श पुरुष रहता था। उसे काल्पनिक 
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काछ समझ कर छोड दीजिये, और उस ऐतिहासिक मब्य-काल तथा आधुनिक कार 
पर था जाइये, जब राजा सारी राज्य-पम्पत्ति काअवाष्य स्वामी (#0800ए/6 0७7०7) 
कहलाता था। इग्लैड के आठवे हेनरी, फ्रान्स के चौदहवें लुई, रूस के पीटर दी ग्रेट, 
भनेक दृष्टान्तों में से कुछ दृष्टान्त हे, जिनका स्मरण कीजिये। इलके निरकुण अवाष्य 
स्वामित्व को मिटाने के लिये कही वैधानिक कार्य उठा , जैसे---इग्लेड मे आठवे हेनरी 
के विरुद्ध, कही क्राति उठी , जैसे--फ्राम में लुई के विदद्व। इत्यादि | इस तरह कही 
और कभी क्रान्ति ने, कही और कभी वे वानिक क्रिया ले, एव कही और कभी दोनो के 
मिश्रण ने अवाध्य स्वामित्व के अगे। को जनता की दुह्दाई दे-देकर मिटाना शुरू किय। । 
इस का परिणाम भाज हम सब को यह दिखाई दे रहा है कि राजाशादी विश्व से उठ 
गईं। आप कहेगे, अमी राजा लोग। का स्वामित्व कही-फही पर कायम है, परन्तु 
यह कहना गलत हे । एक तो कई देशो में राजा का नाम निगान ही सिद गया है और 
उन की कुल सत्ता रिपव्लिक आदि नाम की व्यवस्थाओं। के हाथ में चठी गई, जिन का 
कार्य-भार उस के प्रधान और मत्रि-मण्डल पर रहता है। दूसरे, जहाँ कही कोई राज। 
बच गये हे , जैसे-इग्लैण्ड मे , वहा उन के स्वामित्व के समस्त अधिकार छित चुके हैं--- 
केवल मिट्टी-जैत्ा पुतला, बरायनाम राजा रह गया है, जो सिर्फ तनरवाह पाता है 
और मत्रि-मण्डल की हाँ मे हाँ मिला देता है। मध्य-एजिया मे भी जो कुछ राजा बचे 
आ रहे थे वे भी इसी तरह मिट जा रहें है आर उन का स्वामित् मत्रि-मण्डल के 
हाथ में खितकता जा रहा है। गरज यह है कि जहाँ कही राजा का नाम बच गया है, 
वहाँ भो वह राज्य-प्म्पत्ति के स्वामित्व का भोक्‍ता तही रहा। स्वामित्व का 
आवार अधिकार (०८०) होता है, अर्थात्‌ जब कोई अपनी सम्पत्ति पर 
इतना अधिकार रखता हो कि वह उसको चाहे जिस तरह से भोगे, और उस का 
प्रबन्ध चाहे जिस तरह से करे। इस तरह हम देखते है कि राज्य-सम्पत्ति का 
स्वामित्व राज्य-पति के हाथ से निकलकर मत्रि-मण्डल के हाथ मे चला गया है। राजा 
पूंजो-पति वर्ग का एक अग था। उस के स्थान में अव मं त्रि-मण्डल स्वामित्व का भोवता 
हो गया है। चाहे राज्य-व्यवस्था जनतात्रिक रिपव्लिक नाम से चलती हो, या चाहे 
साम्राज्य या राजशाही नाम से, हर हालत में मभ्रि-मण्डल वर्ग राज्य-मम्पत्ति का 
स्वामी इस दृष्टि से बन गया हे कि उस के हाथ ही मे अविकार सिमद गया है, और 
जहाँ अधिकार है, वही सम्पत्ति का प्रत्यक्षाप्रत्यक्ष रुप से कब्जा (008685707) 
भी रहता है। इस कब्जा और अधिकार के कारण ही वह जनता के दुसरे भाग की 
अवेक्षा सम्पत्ति के विशेष भाग का भोक्ता उसी तरह बत वैठा है जिस तरह एक पूँजी पति 
प्र लाछन लगाया जाता है। जरा खयाल कीजिये, एक बोर, राज्य-सम्पत्ति पर भार 
रूप उस के वेतन पर, भत्ते पर, अर्देली और नौकर पर, निवासस्थान पर, आवागमन 
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के साधनों पर, और एक शब्द मे, उसकी नान-भौकत प:, और दूसरी बोर, उपाल 
कीजिये, उसके उस जपिक्पर पर, जिसके द्वारा नियमो की लम्बी-चौडी नियमावली 
का जाल विठाकर वह कितनो को नौररी पर लगाता और कितनो को निकात्ता हैं। 
गरज यह कि यह मनि-मण्टल वह वर्ग है, जा दूसरो के श्रम को अपनी शर्तों के मताविक 
खरीदता है और उनके द्वारा एकत्र और व्यवस्थित की हुई राज्य-सम्पत्ति के विशेष 
भाग का जद भोक्ता बनता है। यदि मत्रि-मण्टल यह कह क्र बपनो रक्षा करे कि 
मैं जनता का विद्वसतीय प्रतिनिवि हूँ, मैं विधेप श्रम करता हें, मेरा मानसिक श्रम 
भर त्याग विधिप्ट रुप का हुं, तो सक्षेप में यही कहा जाता है कि पूँजीपतिलर्ग 

भी--नही, नही, गैतान भी--इससे अधिऊ जोरदार तक और धर्मोवितियाँ अपने 

पक्ष-ममर्यन के हेत पेन कर दिया ऋरता ह। 

अब यदि एक कदम बोर बागे वडा जाय तो हम बहू देखने है कि मत्रि-मण्डल 

का निर्माता प्रवान मनी होता है, इसलिये प्रयान मत्री ही नर्वेसर्या हुआ। इस से 

यह निद्ध होता हे कि यद्यपि राज्य-मम्पत्ति के स्वामित्व दा आरोप कही तो निष्प्राण- 

प्राय वरायनाम राजा पर किया जाता ह कही जनता पर और कहीं रिप्रव्टिक के 

प्रवान पर, तयापि यथार्य जबिकार प्रधान मत्री के हाव ही में रहता हैं। अत , 

प्रयात मंत्री हो राज्य-सम्पत्ति का पयाय॑ स्वामी हआ। एक देश का प्रवान मनी दूसरे 

देश के प्रयान मत्री पर छीटाक्ग। मरने मे ललग्त दिव।ई देता है, और अपने अपने 

दोषों को टॉकने के ल्यि एक दुसरे का ताना-भाहू, जनतत्र-विरोधी आदि कहता 

रहता है। 

इनी तरह जब हम समाज की आाथिक यति-विधि की ओर झुक कर देखते है, तव 

वहाँ भो वही दिखाई देता ह कि साम्पत्तिक कब्जा और अधिकार बयार्थ मालिको के 
हाथ से निकल कर प्रवन्वको के हाथ में जा गया है जौर जे; कुछ घेष रह गया हैं, चह 

भी बावा जा रहा है। केवानस्गर इन प्रवन्यो के नाम और काय अल्ग-अल्ग रहने 
हैं, परन्तु उन संब को एक हो वर्ग के चट्टे-डट्टे समझना चाहिये। प्रवन्व की दृष्टि से 

उसे हम प्रवन्वकारी वर्ष कह सकते है। जिस प्रकार पुँजीपति-वर्ग के लोग भिन्न-भिन्न 
लेतो में मिन्न-भिन्न विवियो से कार्य करते हुए भिन्न-भिन्न नाम धारण क--जमींदार 
वा मूमिपति, साहकार या नूदखो-, उद्योगपति, व्यवनायपति इत्वादि--सूजीपति- 
पद्धति के निर्माता और पोपक हंते है, उसी प्रकार यह प्रवन्वकर्ताओ का वर्ग बीरे- 
वीरे विविध प्रकार से साम्पत्तिक स्वामित्व को पूजीपति चर्ग के हाथ से खींचता 
जा रहा हैं, जिससे समाज में एक नवीन प्रवन्वल्‍-झपद्धति उत्तन्न हो रही है । यच्पि इस 
पद्धति के उद्भव के चिन्ह उप्ी समय से दिलाई देना प्रारम्भ हो गये थे। जब से 
पूँजीपतियो ने अपने उद्योग-ब्यवसाय आदि को बडे पैमानेपर करना शुरू कर 





दिया था, तथापि प्रथम विश्व-युद्धकाल को उस का प्रारम्भ काल स्थिर कर लेना 
अबिक उपयुवत प्रतीत होता है जैसा कि जेम्स बर्नहम ने लिखा है कि “आधिक गति 
पर जो पूंजीपतित्व अधिकार था, उस का परिवर्तनिक विन्दु (परपण्णाएु 9णए0 
प्रथम विद्व-बृद्ध के समय मे आ पहुँचा था। यही कारण है कि मैने सन्‌ १९१४ को 
चुता है कि वहाँ से पूंजीपति-समाज के स्थान पर प्रवन्धक समाज का आता प्रारम्भ 
हुआ। यो तो उन्नीसवी शताददी के प्रायः मध्यकाल से ही वडी-बडी तनस्वाह- 
भत्ता पाने वाले कार्य-निर्वाहक (८७४०००४०४८७), यत्र कछा विशारद («४8ग्म८८४), 
अनुशासक (त7€८ठ5) , प्रवच्चक (7॥7986५४) इत्यादि दिखाई देने लगे थे, 
जिन का एक ऐसा नया मध्यवर्ग बन रहा था कि वह न तो मजदूर-वर्ग ही कहा 
जा सकता था और न पूंजीपति-वर्ग ही) परन्तु, प्रथम विद्व-युद्ध के पश्चात्‌, विशेष 
करके द्वितीय विश्वयुद्ध के प्रारम्भ काल सत््‌ १९३९ से, तो उस की इस तरह 
बाढ आईं कि कोई भी सावारण दृष्टा उसे देश्ख सकता है। इस वर्ग मे उन सब 
लोगो की गणता हो जाती हे, जिन के हाथ में उन की विशिष्ट शिक्षा और 
कार्य-नेपृण्य के कारण समाज की विभिन्न व्यवस्थाओं का वैज्ञानिक और वैभेषिक 
(+०००॥४८४) संचालन सौपा हुआ हैं, और जो अपने-अपने क्षेत्रों मे कार्य करते 
हुए सामाजिक उत्पादनगति के सयोजक है। इस तरह वेक सस्थाएँ, वैज्ञानिक 
सस्थाएँ, वीमा कम्पनियाँ, सहकारी सस्थाएँ, इजीनियरिंग इत्यादि विभागों। का इस 
मे समावेश हो जाता हे। इन सचालको और सयोजको को नाम कुछ भी दिया जाय, 
पर यह वात स्पष्ट हे कि यह वर्ग अपनी स्थिति बताये रखने के लिये, एक ओर तो 
पूँजीपतियो से सधये छेडे हुए है, ताकि वे साम्पत्तिक स्वामित्व को पुन प्राप्त न कर 
सकें, और दूसरी ओर श्रमिको से भिष्टा हुआ है, ताकि वे उस के समानाधिकारी न 
हो वैठे | इसके अतिरिक्त इस वर्ग के अन्तगत भी होडा-होड मे परस्पर सघपं हो रहा 
है, जैसा कि अभी हम राज्य के प्रधानो के वीच चलती हुई प्रतिस्पर्धा के विपय में 
कह जाये हे, ओर जैसा कि योग्य ही जीवित रहता हैं। ($घएशएश ० ४॥० व६४) 
इस उवित के अनुत्तार हुआ करता है। बनेहम ने इस सर्प का वर्णन किया है। 
यदि इसी को हम मास के द्विवा सर्प के रूप मे बताना चाहे, तो हमे उत्त सव 
लोगो को प्रतिक्रियावादी पक्ष मे छेता होगा, जो इस नवीन मध्य वर्ग के अस्तित्व को 
मिटाने की फिकर में हो। ऐसा करते समय इस वर्ग के वे लोग भी प्रतिक्रियावादी 
कहे जायेंगे जो जान मे या अनजान मे, प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष, उन कार्यो को करते 
हो, जिन से उसके जीवन और पोषण पर आधात पहुँचता हे। इस तरह एक दल 
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हो नाता है प्रवनयगारी समाज (पाश्तावहुण्ततों 5506५) फा, बी दूसरा 
समिश्षित दड हा जाता हैँ पंयोपति दंग, क्षमि-त्रा एवं अन्य प्रतिश्यिणदी 
लोगो का। एक बात ज्यान तने बग्य यर ; ति! विसी पद्दति या जिय्ास को सपझने 
के रिय्रे ब्यक्ति-विधेपा 4 जायों औ। गशों ही में ही से उरघ बैठना चाहिसे। 
व्यविति-उिशेप व न्‍ते-मिटते ८, हारत-जीततने है, पा ये उप उनने-मिटने, हा ने-जीतने 


है। वर्तमान समा में जं। विचा” भौो” कम-यारा दर पाइली जाती है व7 €, 
यहो प्रयत्यवारी पमाण फी। यह याद क्या ६? बर यह £ कि जो सम्पत्तिशन 
है, नह आनी सम्पत्ति को धेपर्स (बाश०) जादे परीद बर, रहयारी संस्थाओं 
में लापावर जयया जय और बिसी प्रगा से संतिप्द (060) बाफे पर बैठता 
है, भौर उसमे ने। मयाफा प्राप्त हाता है उसी थे माहय एउला है। उसको एस 
सापपत्ति का प्रजन्ध उसे हाथ म नहीं “हला, जीर ने बच ४प घात फ्ो दानेकी 
विशेय चिस्ता याद ६ फि उस एा प्रयन्य जीन बस कर रखा है। उस ताहे 
सामात्तिन स्पामित्य ये दो प्रधान लग, बानों आमद (70076) जी” सपिकार 
(20५०० ०7 ००7००) व्रिनान्‍त हे। गये ह जौ: हो रहे है। यह हम पहले कह 
चुके हू कि ज। सम्पत्ति वा शातिक हाता 5, उसे अपनी सम्पत्ति पर दे। प्रकार के 
अधिकार रहते ह एफ यह कि बह चाह चिप उत्तादद-पद्धति हे जनुसार उनको वृद्ठि 
करे, आर दूपा यह दि वह उपहा घाह सा प्रवन्ध घर उसे चाहे घिस ताह सच 
करे। दूुपरे भर्दा म, उसे उत्पादन भी र बिवरण दाना पर जपिका“ हाता | , परन्तु 
वर्तमान उठती हुई इस नवीन पद्धति में उसे उेव आमद डेने का अवतार रह गया 
है, उत्पादन करने प* नही। गरज यह फ़ि जाज के समाज में सम्पत्ति के माल्कि 
का हाथ क्रेव7 आामदवी-विपयक वित्तरण सम्बन्ध में रहा ठुआ दियाई दे “हा है, 
उत्पादन-सम्बत्य से भही। अब यदि विचास्पूर्वक देखा जाय, नो माठूम होशा 
कि जधिकार के इत दा अगो का विभक्‍त हो जाना केवल एक माध्यमिक गति हें 
जैमा कि बनहम ने कहा हू कि “ऐतिहासिक अनुमव हमे यह वताता है कि इन दो 
प्रकार के अधिकारों के पारस्थरिक सम्बन्ध का (जो सम्पत्ति के दो माधारमूत स्वत्व 
है) विच्छेद लम्बे अरसे तक न टिक सकेगा। उत्पादन के साधना पर अधिकार होना 
निर्णयात्मक होता हूँ, गौर जब वहू संगठित हो जायगा तव पह अपने साथ पक्षपात- 
पूर्ण वितरणाविकार के। भी ले निकलेगा, अर्थात्‌ बिना किसी सन्देह के स्वामित्व 
नवीन अधिकारी वर्म--नवीन प्रवरू चर्ग--के हाथमे पहुँच जायेगा ।”" वसहम ते 
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अपना यह तया दृष्टिकोण सन्‌ १९४० में अपनी पुस्तक मैनेजेरियल क्रान्ति (८ 
>स्यम8009/ ९४शेग्राए०7) में व्यक्त किया था। उस समय जमनी में हिटलर, 
इटली में मुसोती ओर रूस में स्टालित की श्ासनात्त्मक पद्धतियो को इस उठते हुए 
प्रवलू वर्ग की ही अनेक रहिमियों में से कुछ रदिमियाँ समझना चाहिये। हिटलर और 
मुसोलनी भले ही क्षेत्र मे न रहे हो , पर जिस प्रथा के वे वृष्टान्त थे, बहू ञमी कायम 
ह और वृद्धि को प्राप्त होती जाती हैं। जनतात्रिक देशो तक मे जनतत्र की चिल्लाहट 
के भीतर इधर तानाझ्षाही छिपी दिख रही हे, तो उघर इस तदीन प्रवछ दल की 
जततभ-ताशक भयकर प्रगति जनतत्र-विज्ञो के मत मे खलवली मचा रही है । अभी 
हाल मे हिन्दुस्थान की पाल मिन्द के प्रववता महोदय (89०8४०:) जी ० ह्वी० मावलछ- 
कर ते इस भयकरता से बचने के लिये समार को सचेत किया है। उन्होने दी ईस्ट 
इंन्डिया असोसिएशन एन्ड दी मोवरसीज लीग (एम ए३४: पा॥ 3500४५०7 
270 (॥६ (0ए८८४८४४ 9,०४४४००) की सम्मिलित सभा मे व्याख्यान देते हुए चताया हे 
कि “सचहन के साधनों (2ए8थ॥05 0 ००हाप्राण्मा८०४०७) तथा वेज्ञानिक प्रगति 
के सबब बहुत अधिक सम्पर्क बढ जाने से अलेक प्रकार की ऐसी परिस्थितियाँ 
उपस्थित हो गई है, जिन के कारण गवर्नमेन्‍्ट के क्ृत्यों मे और इसलिये उन की 
गतियों मे भी महान्‌ परिवर्तन हो गये है। इन पर दृष्टि रखते हुए, यह प्रतीत होता 
है कि न केवल ये कृत्य हो, वरत्‌ नागरिक-जीवन के विविव रुप भी, जिन का सस्वन्ध 
गवर्त मेत्ट से रहता है, दिल-प्रति-दिन पारिभाषिक अथवा विशिष्ट ((८९॥7३०्७) 
होते जा रहे और विचक्षणों (७9०७) के हाथ के मामले वनते जा रहे है। 
यह कुछ हंद तक भले ही अच्छा हो, परल्तु मुझे ते! भय हैं कि जनसाधारण 
की गति पर गवर्ममेन्ट के द्वारा उत्तरोत्तर अधिकाधिक आतक (07४०) 
वढता जा रहा है, और खुद गवर्न मेन्टो का यह हाल है कि उन का मार्गे-निर्देशन तथा 
अभिसवान विचक्षणो के हाथ मे रहता है (90एथ7फाल्याँक फ एप द्रव हेल्प 
गाते १78ल०व 99 पृ/०७:७)। भावी-निर्माण के हेतु मनुष्य की लभिमत्रणा 
(00०ध२०) विलीत होती जा रही है और वह कदाचित्‌ मशीन-जैसा प्राणी 
बनाया जा रहा है। अगर यह सचमुच हुआ, तो यह्‌निश्चय जानिए कि जनतत्र के 
उत्तरोत्तर हास्त का भय उपस्थित हो गया हैं, क्यो कि झासत्‌ की मशीन उन 
थोडे-से बादिमयो के हाथ मे रह रही है, जो कहेंगे कि समाज के हर यूनिट (व्यक्तित्व ) 
के भविष्य का निर्माण करना हमारा हक है (/* यह कथन वर्महम की उस बात की 
पुष्टि कर रहा है, जो उन्होंते यह कह कर दर्शाई है कि “पूंजीपति समाज मे तो 
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पूंजीयति राज्य पर अप्रत्यक्ष रूप से अपना अविकार इस तरह रखते हे, कि जब 
कभी आवश्यकता होती हैं, तव खानगी ([77५०४(८८) अर्थ-गति पर आषिपत्य करके 
पूंजीदार-अर्थभति को कायम कर लेते है, परन्तु मैनेजेरियलक (प्रवन्वकारियो के ) 
समाज मे मैनेजर छोग ही राज्य वन जाते है। यह कहना शासक-वर्ग मैनेजरों का 
है,और यह कहना कि नौकरशाही अथवा जी-हुजूरी राज्य (६६४८८ 9ए7९४०००४०ए) 
है, दोनों प्राय एक ही बात हे। दोनों बहुत कुछ मिलजुल गये है (776 ४४० 
॥8ए०, 9ए 970 ॥9/8८, ०००००८०)”' यही वात इस साम्यवाद के शैशवकाल 
मे, जो समाजवाद के नाम से विस्यात किया जा रहा हैं, देख रहे हैं। जीवन की हर 
व्यवस्था राज्य के हाथ मे---हर व्यवस्था पर राज्य का कर्मचारी स्थित हो कर उस 
का कर्ता-घर्ता बना हुआ है। 

गशउलाकर के उपरोक्त वक्तव्य में विचक्षणों के द्वारा जनतत्र को खतरा 
बताया गया है। ये विचक्षण ही हे, जिन्हें वर्नहम ने मैनेजर शब्द के द्व।रा इगित किया 
है। मावकझकर ने केवल राजकीय क्षेत्र की गति पर अपनी दृष्टि सीमित रख कर 
उक्त खतरे का वर्णन किया हैं, और वर्नहम ने राजकीय तथा आश्थिक दोनो क्षेत्रों पर 
दृष्टि रख के व्यापक रूप से इस खतरे की ओर सकेत किया है। मावलकर ने, सम्भव 
हूं, प्रमगवश केवल राजकीय जनतात्रिक पद्धति को खतरे मे कहा हो , परन्तु जैसा कि 
हम पहले कह अये है, जनततन्न का अर्थ केवल राज्य-द्षेत्र मे परिमित नही रहता, 
वरन्‌ समाज की समस्त त्यवस्थाओ से सम्बन्धित रहता है, इसलिये जब यह 
कहा गया हैं कि जनतत्र ((0८००००७०ए) खतरे में हे, तव यही समझना चाहिये 
कि समस्त समाज की जनतात्रिक व्यवस्था हास की ओर बढ रही और खतरे मे 
पडती जा रही है, परन्त्‌ मजा यह कि हम समझ रहे है, हमारे कदम जनतत्र की 
आर ही वढ रहे है। मजदूर-बर्ग समझता है कि हम पूं जीपति-वर्ग से छुटकारा पाकर 
स्वतत्र हे। रहे है, पर वह यह नही जानता कि दूसरी ओर से उन की आँख वचाकर 
कोई एक दूसरा हो वर्ग उस के पैरो मे वेडिया पहना रहा है। वह यह नही जानता 
कि उसे बडे-वडे शहरो म॑ वडें-वडे कछ-कारखानो आदि मे दो-चार टको के पीछे 
पराश्चित रहना सिखाय। जा रहा है, और वह इन विचक्षणे या मैनेजरों के हाथ की 
कठपुतली वन रहा हैं। वह्‌ बेचा रा क्या जाने कि जिस साम्यवादी दल (ऊम्युनिस्ट 
पार्टी) का निनाद सुन-सुन कर वह नाच-नाच उठता हे, वही अपने कार्य-कर्त्ताओं के 
चिपय मे क्या कहता है। अमी अक्टूबर सन्‌ १९५२ ही की बात है कि मास्को में 
१९वं। सो।विबट कम्यू निस्ट पार्टी काग्रेस का अधिवेशन हुआ था । उसी के सिलसिले 
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भविष्य-दर्शन दे 


भेयू० एस० एस० आर० (रूस) की आलू-यूनियन कम्यूनिस्ट पार्टी की केन्द्र समिति 
के मत्री, खुस्चेव (7४5०७८४) ने जो माशंल स्टालिन के हाथ के नीचे काम 
करता था, उक्त पार्टी के तीन मुख्य दुर्गुणो का उल्लेख कर यह माँग की थी कि वे 
तत्काल बन्द किये जायें। उन का तात्पर्य यह है कि पार्टी मे असत्य और अनेक 
श्रुटियाँ घुस गई है और उन को खुलने नही दिया जाता, और कुछ नेता लोग यह 
आवाज लगा कर कि हर चीज कनन्‍्द्रोल के अन्तगंत हे (८ए९८एफाएहु परापढ ०07- 
#0) आलोचनाओ का खातमा कर देता चाहते है। !* दितीय विश्व-युद्ध के समय 
से इस 'कन्ट्रोल' की ऐसी वला सारे विश्व मे फैल गई हैं कि उसका पिंड छुटाये नहीं 
छूटता दिखाई देता | जनता स्वय-कुछ खुशी से, कुछ नाख॒शी से- इस कन्ट्रोल की 
रस्सी के दारा राज्य-स्तम्भ से जकडी रहना चाहती है। पंद्धतियों को भूउ-भुलेयों 
का खेल ऐसा ही हुआ करता है। 


बूरस्थ भविष्य फी उज्ज्वलता-- 

यह है निकटवर्ती भविष्य की तस्वीर। और आप यह जानते है कि वह अभी 
बन ही रही है। यदि वह कही पूरी वन पाई, तो फिर न जाने कितना काल छग्रेग 
उसके मिटाने मे। इतिहास तो हमे यही कह रहा है कि सामाजिक पद्धतियों को 
परिवत्तित करने मे सैकडो और कभी सहस्रो वर्ष व्यतीत करने पडते है। भव यदि 
दूरस्थ भविष्य के विपय में पूछा जाय, तो यही उत्तर उचित प्रतीत होता है कि हमारी 
दृष्टि से बहुत दूर होने के कारण उसका जानना प्राय असम्भव ही है। यदि निकटस्थ 
भविष्य के आधार पर अभिसघान किया जाता है, तो वह्‌ अपकारमय ही है। इसके 
सिवा जब तक दूर छाब्द का परिमाण निश्चित न कर दिया जाय, तब तक दूरस्थ- 
भविष्य के विपय में कुछ भी कहना व्यर्थ होगा। पूर्वकाल मे, इतिहास के आधार 
पर, यह अनुमान छूगाना सम्भव हो सकता था कि अमुक सामाजिक क्रान्तिकारी 
व्यवस्था अमुक काल तक जीवित रहेंगी, या कि उस का परिवर्तन अमुक काल के 
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प्द््ड सावरस और गाघी का साम्यदरशेन 


बाद हो सकेगा । परन्तु आज यह अनुमान लगाना भी असम्भव है, क्यो कि आज का 
समाज-चक्र जिप्त तेजी से लवीन-नवीन विविध घट्नाओो के साथ घूम रहा हे, 
वैसा पहले कभी नही घूमा। फिर भी हमने उचित समझ्षा हैं कि निकटस्थ मविष्य 
के दाद भविष्य को दो विभागों मे विभकत' कर दिया जाय। एक मष्यस्थ 
भविप्य', और दूसरा सुदूर भविष्य । 

(7) थोगदृष्टि की आवश्यक्रता--जवब हम देख चुके कि निकट्स्थ भविष्य 
जनतत्र की दुष्टि से अन्धका रमय है, तव यह कैसे माना जाय कि दूरस्थ मविष्य उज्ज्वेल 
हो सकेगा। यह तमी सम्भव हो सकता हैँ, जव दुष्टा योग-दुष्टि अथवा दिव्य चक्षुतो 
से इस तरह युक्‍त हो जाय कि उस की ज्योति वर्तमान और निकट्स्थ भविष्य की 
अन्चकारमय घटनाओं को चीरती हुई इतनी अन्तस्ध तक पहुँच जाय कि समाज 
के आन्तरिऊ प्रवाहो को देख सके। हताश अर्जुत को कृष्ण ने इन्ही दिव्य चक्षुओ से 
सत्तार-रहस्य को देसने के लिये कहा था। (दिव्य ददामिते चक्षु ),' क्यो कि जो दिव्य- 
चक्षु वाला होता ह, अर्थात्‌ जिस मे अन्तर्दुष्टि रहती हू, वह सयमी मनुष्य अन्य साधा- 
रण जनो को दिखाई देते वाले अधकार मे भी प्रकाण देखा करता है. (या निश्ञा 
सर्वमूतावा तस्याजाग्रति सयमी)।४ योग-दृष्टि की यही खूबी है। योगी कभी 
निराश नहीं होता। यदि उसे कभी हताशारूपी मन्वकार घेर लेता है, तो वह चन्द्रमा 
जैपे साधारण प्रकाश का आश्रय लेकर फिर से दिन-जैसी शुद्ध स्थिति की ओर लौट 
पड़ना है (तत्र चादर मसम्‌ ज्योतियोंगी प्राप्प निवतते) ५ इसलिये मनुष्य को चाहिये 
कि वह हर समय अन्तदुष्टा होकर अन्धकारमय परिस्थितियों मे भी उज्ज्वल प्रकाश 
को ढूँढे, जैसा कि कृष्ण ने अर्जुन से कहा था कि तू हर काल मे योग-युक्त होकर रह 
(तस्मातर सवेपु कालेपु योगयुवततों भवार्जुन) ४ 

यद्यपि हम योगी नहीं, और न हम मे दिव्य-दृष्टि ही है, तथापि कुछ अधिक 
मानसिक स्थिरता और गहराई से विचार करने पर यह प्रकाश हो उठता है कि सघर्षे 
में विनाशकारी क्रिया कितनी ही प्रवल क्यो न हो, अन्त मे एक समय ऐसा अवद्य 
आता है, जब उससे कुछ-न-कुछ नवीन सत्य रूपी अमृत निकलकर ही रहता है! इस 
सधर्य का रहस्य समझाने के लिये हो आयंग्रन्यो मे समुद्र-मयन की गाया को धर्मे 
क( रूप देकर यह बताया गया है कि मथन के परिणाम-स्वरूण अन्तत उस से अमृत 
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ब्द 


भविष्य-दर्शत ५्द्ध्प्‌ 


निकला जिसे देवो ने पान किया , गौर इसीलिये, हमारी समझ मे, दवि-विलोडन 
के परिणाम को नवनीत' सज्ञा दी गई है। यह 'नवनीत' शब्द नवनीति' जैसा ही 
है। इस नववोति (नतीननीति) को प्रकट होने मे उमय चाहें जितता लग जाय, 
पर ययाविदि मधन अर्थात्‌ आन्दोलन या सघये चलते रहने पर वह विविध रूप- 
ऋषा को पार करती हुई अन्त मे प्रकट होकर ही रहती है, क्यो कि वह सत्य है। 
यदि यह न माना जाय, तो वह प्राकृतिक नियम, ऐतिहासिक सत्य और कल्याण- 
भवता के विरुद्ध होगा। यहाँ कल्याण-मावना होती हे--घाहे आत्म-क्ल्याण की 
हो या जत-कल्याण की---बहाँ निराशा और निरुत्साह का होना पाप होता है। यदि 
पाप" का अर्थ ने जानने के कारण आप को उस शब्द से यह कह कर घृणा होती हो कि 
वहू वर्म-कोश अथवा ईइवर-भाव-वाची कोश का शब्द है, जिस से आप को चिढ 
है, तो आप 'पत्तन' हो कहिये, जिस का अर्थ होता है गिरना, या पातक' ही कहिये, 
जिसका भर्य होता है गिराने वाला, अत इसी कल्याण-भावना को लेकर, हम समाज 
की गतियो को देफेंगे औौर बतायेगे कि समाज का दृरस्थ भविष्य किन कारणों 
से किस हद तक उज्ज्वल प्रतोत हो रहा है। 

दर्शन दो प्रकार की वस्तुओं के हुआ करते है---एक वाह्य अथवा प्रकट पदार्थों 
का और दूसरा आन्तरिक अथवा युप्त रहस्यात्मक तत््वो का। दे नो प्रकार के दृष्टाओो 
के तीन-तीन भेद होते है। एक थे, जो केवल निकटवर्ती वस्तु को देख सकने के कारण 
निकटदर्शी कहाते है। दूसरे वे, जो केवल दूरस्थ वस्तु को देख सकने के कारण 
दृरदर्शी कहलाते है। और तोसरे वे, जो निकंटवर्ती और दूरवर्ती दोनो वास्तविक- 
ताओ को देख सकने के कारण उभयदर्शी या समदर्शी कहे जाते है। जो उमयदर्शी 
नहीं होते, उन मे दृष्टि-दोय रहता है। जब हमे वाह्य पदार्थों को देखना होता है, 
बब उपराकत दृष्टिदोयों के निवारणार्थ हमे चश्मा खरीदने की जरूरत पडती है, 
और जिभ प्रकार का दृष्टि-दोष हमारे नेत्रो मे पाया जाता हैं, उसी के उपयुक्त 
छेन्सवाला चश्मा हम मोल लेते है। जिन छोगो के नेवो मे दोनो प्रकार के दुप्टिदोप 
होते है, उन्हे डबल लेन्स का चश्मा लगाना पडता है, ताकि वे निकट और दूर के पदार्थ 
देखकर समदर्शन का अनुमव कर सके । इसी प्रकार जब हम समाज की आन्तरिक 
गतियो के प्रवाहो को देखने के लिये चल पडे है, तो हमारे अन्तर्यल्लुओं परभी ऐसा 
ही डबल लेन्सवाला अन्तर्चइमा चाहिये, क्यं। कि योग-दृष्टि प्राप्त न हो सकने के 
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५६६ माद्स और गाधो फा साम्यदर्शन 


कारण हम मे दृष्टि-दोप रह पवा है, जिस के फडस्वरुप हम समदर्शन करने से 
वचित हो रहे है। 
यह ड़ लेन्दवाली फाल्पनिक युक्ति सर्वनाधारण से प्रचलित निम्न दो 
हास्परभय उक्तियों पर घटित कीजिये। एक उपित है “नई आई पुरानी को दूर करो' 
और दूसरी है “नई छोड पुरानी को प्रहण करो” । यही मानों आपने पास निकट- 
दर्शक और दुर्दर्शक दा प्रकार के देत्स बेचने के लिये है। इ ही लेन्स रुपी उवितयों 
को लेकर फिन्ही समाज सेवको के पास पहुँच जाइपे जार उनमे पूछिये कि आप को 
इन मे से कौव-सी उक्ति प्रिय है। प्रश्न करते ही एक ओर तो मावसंवादी रुूज्जन, 
हमारी समझ में कह उरठंगे कि हम प्रततिणील है, इसरिये हमे तो नई चाहिये, पुरानी 
से कोई प्रयोजन नहे। , और दुपरी मोर गाबीवादी महाशय सम्भग्त यह कहे कि 
हम सनातन सत्यवादी है, हमे ते। पुरानी चाहिये, नई से क्या प्रयोजन। इन उत्तरो 
को सुन कर हमारी सलाह दोनो के लिये यह होगी कि वे दोला उक्तिस्पी लेन्सो को 
अपने-जपने चश्मा पर चढाएँ, क्यो कि वे दोनो अपने-अपने स्थान के लिये आवश्यक 
हैँ। उव दोवा के आलब से ययायें-भविष्य-दर्शन का होना सम्भव होगा, अन्यथा 
वही एक वाजू दिखेगी, जिसके वियय में अम्ी विनोवाजी के कंथ्षन-द्वारा बताया 
गया था। 
उबरोक्‍त कहावतों में दो शब्दों को प्रवानता ६---नई' और पुरानी । पुल्लिग 

भेद से वे ही नया भर पुराना हो जाते हैं। पुराना” 'पुराण' का स्पातर झुयवा 
अप ज्रण है। आर्य-बर्म-ग्रन्यो में 'पुराण' अनादि-अनन्त-सनातन-शाइवत शदित का 
ययोतक कहा गया हैं, जैसे अजोनित्य घाइवतंप्य पुराणो! ।* इसलिये उसके अनुसार 
पुराण का अर्य निकला प्राचोनतम भक्ष्ति'। अब यदि 'पुराण' शब्द का प्रधफ्करण 
किया जाय, तो वह दो प्रफार से होता है-- ( १) पुर+- आन, (२) पुरा+-आन | पुर' 
के माने होते है गवि या अरोर', और पुरा का अर्य होता है. गाँव मुहल्ला' 
या 'किला। आन का अर्य होता है 'भिन्न'।* इसलिये जो पुर' से या पुरा' से 
भिन्न हो वह पुरात' हुआ। चूँकि पुर! और 'पुरा' दोनो बाह्य पदार्थों के द्योतक 
हैं, इपलिये पुरान' उन की अन्तस्थिति का अर्थवादो होत। है, अर्थात्‌ वह शरीरान्तगत 
गति का प्रतीक है , जत शास्त्र और व्याकरण, दोनो दृष्टियों से पुराण' (पुराना) 
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२९. पुर, पुरा मौर 'मान' शब्दो का शब्दार्य जानने के लिये चतुर्वेदी द्वारका" 
प्रसाद शर्मा कृत 'शब्द-पारिजात' (कोश) और पभिडे का सस्कृत-हँग्लिश 
कीश देखिये। 


भविष्य-दर्शव पद 


शब्द सतातन, शाइवत, अपरिवततंनीय गवित (0लणर्2, वशक्रपओ० 4070०) 
का दछोतक हैं। इमफे विपरीत जो साव्वत नदी, वह परियततनीय हतता :, 
भौर जे। परिविर्तंनोय हैं, वही छोक-दृष्टि से नवा-पुराना होता रहता £] ह८र्य 
मह € कि यदि माक्म वादी यह कहे कि मुझे केवल नई से मतरव ६ पुरानी" ने नही, 
तो उम्र का यह अर्य हुआ फि वह केवल 'परिवर्तनोय पदार्थ (लाश्याएुप्ँतिल फल) 
पा उपानक हूँ न कि शाइवत्त शक्ति (ढक्षय़शों णिएले वा। ऐसा उस वा कहना 
मार्क्म-सिद्धान्त के प्रतिकूल हं।गा, क्यो कि मास के प्रन्‍्वो मे जीवनोन्नति के रिये 
घाव्वत घक्ति का आवार भूरि-भूरि माना गया ६। भेद केवल उतना ही ६ वि' 
वेदात्त-दर्णन की णाश्वत-णवित द्विभाव वाली होती हैं। एक अव्यय्त प्रगति धाणा- 
प्रधधपांध्त एफ्रफशटछशं 007०० और दूसरी उस अव्यवत प्रद्धति में पुरप 
रूप अधिप्ठिन शवित (4पगव 67 50एों 90००) । यद्यपि माकस ने ऑत्म-्भीन 
को अपने वैज्ञानिक विवेक में स्थान नही दिया ६, तथावि सर्वेब्याप्त नारद प्राइतिय 
शक्ति से इन्फा र नहीं किया है, इसलिये कोई भी सार्स्सवादी यह कहने का सविकारी 
नहीं कि उसे 'पुरानो' से कोई प्रयाजन नहीं, अत मादर्सवाद "नया और पुराना 
दोनो का उपासक हू। नया को न माने तो पायिव परिकास हाथ से निकठ जाए, सीर 
'ुराना' को ना माने तो जीवनोन्नति-विवास वा आवार दी मिट जाय। उस तरह 
गावी भो केवल टूधरो उक्ति का ही उपासक बनकर नहीं रह सवता है। उस की सि 
के लिये तर्क को आवद्यकता नहीं, क्या पति गाधी के आचार मौर उपदेण दाना हमारी 
स्मृति में प्रभाण-रूप विद्यमान है, जत यह निश्चय हुआ कि चाहे बाप मायसदादी 
हो या गायोआादो, आप को उपयूयत दोना उवित रूप छेन्‍्मदाला चचध्मा था तेच->ओो 
पर चढाना होगा, तब कही भविष्य की प्रतिमा क। आप समदणी टीकर पही-पढही 
देस सकेंगे। 

कल्याण-भावना से प्रेरित हो, जब हम अन्तर्नेयों पर उपर्रद्त सश्मे यो रण 
लेने हैं, तो हमे तुल्मोदास की उक्त वे जयुसार रल्‍्याणमब प्रभु की मृति दिस्गई 
देने लगती है।'” प्रभु का नाम सुन कर थाप को, विशेष कर माउ्सडादी (रागम्बतारी ) 
भाइयों को बुरा ने लूगे, क्या कि वह ईश्यरबाची है। उब्विरसना वा छाए के जनद- 
क्रोध में स्प्रान देता मानो पाप है. क्यों कि उसे आपने स्वतस्थता था घरतक सम्म 
सता है। विचाएपूर्वक मूठार्थों को देसिये, तो जितने रेवरबानी गतद जाप को सि से 
वे सत्र स्वाभाविक शक्ति [रशाणार्श 07८७) के वाचक हाते है। प्राद एम 





३० जाकी रही भावना जैसी। प्रभु मूरति देगी निन तैसी। [वुरामी- 
कृत रामायण) 


प्द८ सावस और गाघी का साम्यदर्शन 


उन्हीं का फोर्मेम (07८७) के निव-मिन्न रूप (विलय 2७००८७) कह दें, 
तो आप को उन में फौरन विश्वास हो उठेगा। प्रभु शब्द मे भु मूल पद है। 
चह 'भू' (भव) किया का द्योतक हूं, जित का अर्प होता है होना। भु! के पहले भर" 
उपमर्ग है, जिस में 'आगे बढना' (०७7०) अथवा विकास का भाव रहता है। 
इसलिये 'प्रभु' या प्रभू” बब्द की रचना, विवासमान गति (ते/॥रक््या८० 0००) 
के मग्व को प्रदर्शित करने के हेतु हुई है। जिस प्रवार प्रभु या 'प्रभू' शब्द विकासमान 
गति का प्रतीक होता है, उसी प्रकार 'वि' उपसर्ग के साथ विभू" सज्ञा से सवव्याप्त 
शक्ति (थ] ए८००४१०ण४ (८८) का वोष होता हू, क्यो कि वि उपसर्ग विस्तार 
या व्यापक भाव का अयंदाची होता हैं। अद यदि हम प्रभु के बदले विकासमान 
गति' कहे, ते। आप को यह समझने में कोई कृठिताई न होगी कि जिस प्रकार आप की 
भावना होगो, उत्ती प्रकार जाप के अन्तर्नेत्रों के सम्मुख भविष्य की स्ाँकी प्रतीत 
होने लगेगो, क्यो कि विकास' और “मविष्य' दोने। शब्दों में बग्रगति (00५27 
67०८) का भाव विद्यमान रहता हैं। यही कारण है कि मार्क्स ने अपनी भावना 
के अनुखूप और गावी ने अपनी भावना के अनुरूप भावी समाज को देखा था। इसी 
कारण हमते ऊपर यह कहा हे कि यदि आप उपरोक्त उक्तियों मे से केवल एक 
उक्ति-हप लेन्स का चरमा लगायेंगे, तो आप भविप्य-सृष्टि का दर्शन, काने आदमी 
के समान गलत तरीके पर करेंगे। यह हमारे जीवन मे रोज-मर्रा की वात है, पर 
जव उसको सिद्धान्त रूप मे वार्ता चलती हूँ, तो हम उसे भूल जाते हैं। 
अब जव हमारे पास दोनो वाजुओो को देखने का चश्मा हो गया, तो पहले हम 
भूत और वर्तमान दोनो को उससे देखे और उन कारणो को जानें, जिन के नवव 
मारक्सवाद और गाधीवाद के दृष्टि-कोणो को किसी एक स्थान पर वर्ते मान या निकट 
भविष्य मे सिलने की आशा नहीं दिखाई दे रहो है। उन कारणो पर पिछले पृप्ठो 
में विस्ता खूर्वक प्रकाश डाला जा चुका है। यहाँ पर उन्हे सूत्र-रूप से दता देना काफी 
है। ये मूत्र केवल दो है---एक है सिद्धान्त विषयक, और दूसरा साधन विपयक। 
सिद्धान्त विषयक यह है कि माक्पेवाद, यद्यपि लोक-नीति (०४४०७) को मानता हैं, 
अव्यात्मवाद (70725 ०7 5०पा) को नहीं मानता। अध्यात्मवाद को न मानने के 
कारण वह एकात्मीयता में विश्वास नहीं करता। वह जीवात्मा के दृष्टि-मेद से 
भिन्नत्व का परिपोपक है। गाघीवाद मे इसके विपरीत एकात्मीयता की प्रघानता है 
लोक-नौति उसी के अनुरूप होनी चाहिये। वह वेदान्त तत्त्व-ज्ञान के अनुसार भिन्नत्व 
में एकत्व का उपासक है, जो यह कह कर सम्बोधन करता हैं कि “जब सव प्राणी मेरी 
आत्मा में और "मैं! सव की आत्मावो मे दिखाई देने लगता है, अर्थात्‌ जब सब 
एकात्मक हो जाता है, तब फिर कौन किसका शत्रु और कौन किसका मित्र कहाएगा, 


५७० भाव औौर गाघधी का साम्परर्शन 


यह कहे कि आजकल राज-पर्म जसी कोई चीज नहीं, जनतभ्न ही मद कुछ है, इसलिये 
हर देश की अलग-अलग जनता का हो विचार फिया पाथ ओर यह जाना जाय कि 
कितनी जनमरया मार्क्-पक्ष मे है और कितनी गाया-पक्ष मे। चूँ कि गाघीजी जनतथ- 
नादी थे, उनडिये सम्भ३ है कि जनततजादी, एक आर, अर मारसंबादी (साम्यब्यदी ) 
इमरी आर यह हो ४ रगा बेड ६ वनार में दोना के अनुय्यमियों की संह्या निकाह 


ली जाय और जिन के पक्ष में पढुतत्या हो, वही सध्यर का मते स्वीकार कर छिदा 


फिस ओर शुक्‍्ते वाल €। बहुमत प्राप्त करने की होड के कारण जनतनवादी 
फहे पाने वाके राज्य या देश अपनी ओर बाजी घ॒मायेगे, और साम्यवादी कहे जाने 
वेले अपनी आर। इसके अतिरिक्त आधनिक काल भे प्राय सभी देयो 
में वर्नी जानेवाला जनतन्नता, गायी-मत की जनतन्तता से रिद्धान्त और व्यवहार 
दोनो इृष्टियों से भिन्न हैं, इधलिये छोगे। का एस गावी-मत की ओर है या मार्क्स मत 
की ओर-पह हम उपराक्त क्यी भी प्रवार से नही जान सकते । उपरोक्त दोनो 
भकार को विधियों मे से किसी के इस अन-मत देखने में एक बात और विशेष ध्यान 
देने योग्य ६। वह हें है कि यदि हम माक्सेवाद का कार्य-आरम्भ सन्‌ १८४७ और 
गावीवाद का सन्‌ १९२० नियत कर ले, ता मार्स-मत गाघी-मत से कम-से-कम 
पीन सौ वर्ष जेठा कहाया। 

>न तरह आजफल मार्सवाद को अम> में आये हुए छगमग सौ वर्ष हो जाते है 
आर गाबोवाद को केवछ ३५ व्यों के छगमग। आयु-मेद के अतिरिक्त यह जानना 
भी महत्त्वपूर्ण है लि गानीवाद के प्रचार का तरीका छोगो को विलकुल नये ढग का 
अर्जीच-सा प्रतीत होता रहा है, जिसके फेलेस्व्लप उसके कार्यक्षेत्र बनाने मे काफी 
ननथे लग, , परनु मार्स्सवाद का भ्रचार-तरीका वही छल्-वल-कल नीति वाला, 
हिवात्मक, पुराने ढए का रहा है, जिसमे छोग रचे-प्चे ये, जिसके फर-स्वरुप रुकावट 
आते के वावजूद भो उसे थोड़े हो काल में इस अकार बटने का अवकाश मिला, जैसे 
किसी जरू-वार के बहने के लिये मानो समतलू जेम॑,न मिल गई हो | यदि सम न कही 
जाय, तो असम हो नही, पर पहाड़ी ज॑सी पो नही कही'जा सकती है। मार डालने 
वाली नोति के निकाछू अर, सुद मर जाने वाली नोति का प्रवेश करना, क्या कोई 


जनभत जानना ऐसा ही अन्याय होगा, जैसे कोई पहलवान और वालक की तुलना 
करने वैठ जाय, या बहुत आगे पहुँचे हुए दौडने वाले के साथ दौढ लगाने की होड़ 
लगाने के लिये कहा जाय। 


भविष्य दर्शन प७१ 


(व) मध्यस्थ भविष्य से प्रथर होनेवाठी कुछ प्रदीष्त स्वाभाविक पास्तविक- 
ताएँं--जनमत जानने के उपरोक्त साधन एविम है। कृध्रिम सावते। से जनूरुख 
नही जाना जा सकता। रुस या रुचि स्वाभाविक होती है, भीर आदत (!297 
कृत्रिम , इसलिये जन-एस जानने के छिये हमे कुठ ऐसो वर्तमान वासतविवताजी 
पर ध्यान देना होगा, जिन मे जनमत प्रतितिम्पित हो। रहा हो। इन वास्तविक्ताओं 
को हम दे। दृष्टि-कोणो से देखेंगे। एफ वे, ज। सगह (:ध्का-४००ा) और दृसरी 
वे जो बिग्रह (09/०ह7४0०॥) की आर ले जाने वाछी प्रतीत हे। रही हे। 
तव तो आप इसे सुनते ही सम्मवत यह कह बैठे कि वे कि माय्सवाद गाघोवाद 
की अपेल्ला अधिक फैठा हुआ है , ४ पलिये उसी में संग्रह की माता अधिक समझना 
चाहिये, परन्तु हम प्राकृतिक नियम और उतिहास की साक्षी के व्यवार पर यह 
बात मानने के छिये तँयार नहीं हू कि किसी व्स्तु-विशेेष या व्यवस्था-ग्शिय के 
निरे जीयनकाल और विस्तार को देपकर ही यह गिगय कर छिया जाय कि उस 
में सतह क्रिया की मात्रा बढ़ रही है, बरत्‌ उसके व्पिरं/त हम यह देसतें है कि 
काउत्तर से विस्तार के साय-ही-नाथ विग्रह-क्रिया ली प्रवानता आने छग्ती है। 
यह जातने के लिये राज्य-दृष्टि से रं।म, मुगः, अग्रेज बादशाहते। का, एव वर्म-दृष्टि 
से ईसाई, वो द आदि मते का स्मरण कर लीजिए, तो पता छगेरा कि उन का विस्तार 
भौर अधिक काउ ही विग्नह के कारण वन गये थे। तव आप कहेंगे कि यदि पतल 
होना है, तो मच्याहू काल के पाद ही । मच्याह्व काल तक सग्रह करिश ही की प्रधानता 
रहती है, मोर चूँ फ्रि मार्क्सवाद अभी मध्याह्ृकाल तक नही पहुँचा हे , इसलिये उस मे 
धिग्रह माने की यात साचना निरर्थक ही हे गी। इस तक मे सत्यता अंवय प्रत्तीत 
होती है, परन्तु प्राकृतिक और सामाजिक प्रत्यक्ष प्रमाणों को देखते हुए ऐसा वहना 
अटल सत्य नही कहा जा सकता। हम ऐसी अनेक प्राहृतिक वस्तुमो और सामाजिक 
व्यवस्थाओ को देसते है कि उन का मध्याह्ृकाल आ हो नही पाता, क्यों कि वे कारण- 
व जन्म-झाल से हो नहीं पतपने पाती और इमल्यि उन का अन्त भी घौध्र ही ही 
जाता है। कुछ ऐसी होती है, जो कुछ काछ तक ते। छोगो को मोह में डाले रहती है, 
और थोई दिनो में हो मोह छूट जाने पर चल बस्ती हे , जत हमे देखता हे कि 
मार्क्सवाद का फैलाव मोहवण हूं। रहा है, या कि रुख या रचिंवश। इस का निर्णय 
हम आप ही से कराना चाहते है, जिम के हेतु कुछ नीचे लिखी वास्तविक घटनाओं 
को आप के सामने पेश कर देते हे, ता कि उन की सहायता से आप अपना उस्तव्य 
स्वय निश्चित कर सकें। 
(१) मार्क्सवादी यह स्वीकार करते हूँ कि अत्त में अहिसात्मक समाज-त्यवस्था 
ही का जाना चाहिये, परन्तु उसे छाने के लिये हिंसात्मक उपायो का अवलूम्बन किया 
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जाय,तो कोई हानि नही । यह एक ऐसी सावारण-सी बात हुई कि 'अ' नाम का व्यक्ति 
यह कहें कि मेरा काम ठोक है', और व नाम का व्यक्ति उसे स्वीकार कर ले और 
कहे---हा, ठीक ते हैं, पर अमी मैं उस के विरुद्ध ही करूँगा | इस प्रकार स्वीकार 
कर छेते से व' का पक्ष निवंल हो जाता है, और निर्बलता का वीज ही विग्रह-रूप 
होकर उाने लगता हैं, इसलिये हमारा कहना है कि माक्सवाद के सिद्धान्त ही में 
विग्रह-बीज अन्तर्निहित हू, जो मार्क्सवाद को उखाड़ फेंके । 

(२) भविष्य की वात जाने दीजिये। किसी समाजवादी या दाम्यवादी 
से पूछिये---' क्या तुम चाहते हें। कि कोई युद्ध हो ?” तो निदच य ही उत्तर मिलेगा--- 
“नहीं, हमिज नहीं, पर कही किसी ने जबरन युद्ध छेउ ही दिया, तो अवश्य छडेंगे।” 
फिर पूछिये---“युद्ध क्यो वही चाहते ? “तो कहा जायगा कि उस से मनुप्य-जाति की 
सून-ख रावी होती है, अर्यात्‌ युद्ध हिंसक कर्म होता &” फिर जागे और पूछिये कि 
क्या आप चाहने हैं कि कसी की सम्पत्ति जबरन छे छी जाय या कि किसी पर अपना 
विचार जबरन दवा जाय ?” तो उत्तर मिलेगा--- नही, पर बमुक वेईमान है, मूर्से 
है इत्यादि , वे हमारी सुनते ही नही, इससे छाचारी दर्जा हम उन को सम्पत्ति जबरन 
ले लेने मे कोई हानि नही समझते और न इप ही में कोई अपराध मानते हैं कि अपना 
विचार दूसरों पर जबरन छाद दिया जाय, क्यो कि वे दुसरे लोग अपना हित नहीं 
समझते, अयवा हमारी वात नही मानते।” उपरोक्त उत्तर या तो हृदय से निकली 
सत्य भावना ही हो सझतो है, या फिर लोक-छाज के खयाल से वे केवल ऊपरी 
आडम्बर ही ही सकते हैं। किसी भी विचार से प्रेरित होकर वे कहे गये हो, एक वात 
उन से निग्धमयूर्वे क सिद्ध हो जाती हूँ कि साम्यवाद और समाजवाद जर्थात्‌ मार्क्स- 
वाद बहिंसा के सिद्धान्त को हिंसा के सिद्धान्त से ऊँचा मावता है, वेबल परिस्थिति- 
वग्म उसे हिंसा करनी पडती है। यदि ऐसा न होता, तो वह केवल हिंस्ग की दात 
करता। इंत्त तरह जब कोई पक्ष वादा विरोधी पक्ष वाले के झिद्धान्त को मान लेता 
है, तो उस से यही सिद्ध होता हूं कि उस की अपेक्षा विरोधी पक्ष मे सैद्धान्तिक साम्यं 
अधिक है। यही उस का विप्रह-मूल वन जाता हैं। 

(३) माक्सवार्दी एक वर्ग के लिए दुसरे को मारकर लडता है, क्यो कि दूसरा 
वर्ग उपका मत्र्‌ है। परन्तु, गावीवादी खुद मरकर सर्वजन के लिये लडता है, म्यो कि 
उसका कोई शत्रु नहीं, इसलिये मार्क्संवाद को केवल एक वर्गीय (अर्थात्‌ श्रमिक 
वर्ग की) सकाम सहानुभूति प्राप्त होती है , परन्तु गावीवाद सार्वजनिक निष्काम 
सहानुभूति को प्राप्त करता है। तब फिर आप ही बताइये, सग्रह-त्पी दल का 
प्रचार किस जोर अधिक होने जा रहा है ? 

(४) मार्क्सवादियों (साम्यवादियों) में स्व्य मत-भेद हो उठा है, जिस के 
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फलस्वरूप वे अविक सघ या दलो में विभक्‍त हो गये है, जैसे कि हम इसी अध्याय में 
पहुले कह आये है। दलों के अतिरिक्त साम्यवादी राज्यों मे भी परस्पर खिंचाव 
हो उठा है। एक ओर रून स्टालिन के मत की वात चला रहा है, ते। दूसरी ओर 
चीन मावसे तुग की ओर यूगोस्ठाविया माशेल टिटो की वात मान रहा हैं। रूस 
ओद्योगिक फेन्द्रीकरण को प्रवानता दे रहा हे, तो यूगोस्लाविया इस केन्द्रकरण से 
छुटकारा पाने के लिये विकेन्द्रोकरण की ओर भागने का प्रयत्त कर रहा है। मार्शल 
डिदो ने वूगोस्लेव कम्यू निस्ट पार्दी की छठत्री कांग्रेस के समय जगरेव(यूगोस्लाविया) 
में व्याख्यान देते हुए सं।वियत कयुनिस्ट पार्टी के अध्यक्ष स्टालिन की राजनीति 
की गहरी आरूच ना की आंपर कहा कि स्टाछिन की वैदेशिक नीति का ही मुख्य कारण 
हैं कि दिश्व में बडी खंचातानी मच रही ह (80शा०८ एा०छ8ग एणॉ०्ए छब्छ & 
एगाए€ (३००० ९0यप पड [0 पा छाल छाडाणा 70 76 ए०0)" 
रूस श्रमिक वर्ग की तानाबाही का पक्षयाती ६, तो चीन ने अपनी राज्य-पद्धति 
को “जनता की जनतात्रिक तानाजाही” (?९०ए6*$ तऐट्याएटाओंट पील॑ता- 
5४99) नाम दे रखा है , क्यो कि उस में न केवल श्रमिक वर्ग ही, वल्कि जन्य 
तीन वर्ग और शामिल रहते है। वे तीन ह--कपकनवर्ग, छाटे-छोटे वुरजुआा 
और राष्ट्रीय पूंजीपति !'' दूर क्यो जाते है? हिन्दुस्थाव ही में अनेक लोगो 
ने, जो किसो समय मार्क्सवादी विचारों के थे, माक्संवाद को छोडा और अपनी 
एक नई पार्टी सामाजिक जनतन्त्र (30८७ 0८70०८७०४) नाम की बनाई, जिसने 
गावोबाद को विकन्द्रीकरण नीति तथा सत्याग्रही साघन को अपने कार्य-क्रम मे 
प्रवानता देना स्त्रीकार कर लिया हे। इतना ही नही, गाघी के सर्वोदिय-कार्य-क्रम 
को ही अपना ध्येय बता लिया हें। न केवल इतना ही, वल्कि अब तो मजदुरूअजा- 
पार्टी और सामाजिक-जनतन्त्र-पार्टी का सम्मिश्रण हो जाने पर, जिस का सयुवत नाम 
प्रजा-सोशलिस्ट-पार्टी (? 8 ९ ) रख गया है, यह सिद्ध होता है कि वे लोग मूल मे 
गाधीवाद को ही स्वीकार कर चुके हे। इसके अतिरिक्त जब हम उसी मजहुर वर्ग 
की ओर दृष्टि डालते है, जिस के लिये माक्संवाद का जन्म हुआ था और जिस के लिए 
वह जीवित रहना चाहता है, तव भी हमे यही कहने की गुजाइश मिल जाती हैं कि 





उनलशनसकर तन 


इ३ए. 8, 8 एव: (6) 4--52, जौर 6 8 ?&४7:8 (है ) 
8-]-52 मे सम्पावफीय लेख (80रग870 ४४ '7४0७77) वेखिये। 

रे३ 8 8 एएगॉ८१ (#] ),7-9-62 (8०४, 7र82८07९ 86९८४००7, 
खरे डद्बतवत ५8००७ व्वुपशाए गक्क ग्रध्चोए >्दा ध०णस्‍टएल्प 7 
िर्छ (रब! एज प्रातए७ शिगप्ब्श। 9070) 
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को 77 हि वी नये ईजिप्स में रिपनिठिक स्था।।त रिया, ररन्‌ भरा व-राज्य-्य व कीं 
नीय भी टाठ र५ &। ईजिप्स का यह एवं दृष्टात हापने यर ययाने के छिये दिया है 
विवश में नी, विन या मात भाव ये ने भरा रगा है, बहिसायए के मरत्त 
में ग। रा धपाव जाना प्रारम्भ यर दिया 7। ईशिप्त फी रमतदीत क्रान्ति जाने में 
चार्ज द्वारा विश्ञीत जउतिय-मिद्दान्ल का प्रतियाणा उर वफ हो था ६, यह 
तो छा -याय गत एा जायरा, पर यर दिश्वियटी , हि उप पाप्रयोग र्झआ। प्रयोग 
किया णावा मे 7) जबश या हुआ मा उठी ए ८ ाव या प्रदा हपा” साभोे नहीं 
है। प्रतल ॥, ; उप बार ततनाफि था। प्रयागा में, पिशेत आर प्रारम्भिक काल 
मे, बूठें था पदिणि ए जा हो यायी है। दीविए फ्या, हिसी भी देश में जाउयें-- 
चाईे प्रहा रायाया एज्य 8 जबदा मय,-पष्णणा था, हा जाह शाप से यही वहा 
जायेगा व भाई, एम तो एउना नहीं चोटी , पा पढ़ी परंयश छड़या पड़ा, सो 
चडेंगे। इससे तो सिद्ध यो होगा ५ वि रात वे हाणने ही की है। झचि शोना और 
आदत पढ़ पाना ये द। लिन यानें हैं। रचि रगाभाव्रित होती ६, भादन जान्यासित । 
अधिक अन्यस्त टा जान थे फारण जो जआाउत प९ जानी ६, उस का ही मनुष्य भ्रम- 
वश रूचि पमपने लाना 6 , इपतियि यद्वि कुठ छोग लख्ने की बात फरते हैं, तो वह 
कया उन के पुरानी जादत से कारण ही # ता हैं, स्थामादिय रुचि वे बच्च नही । 
(८) पिश्य के प्राय हर एप कोने से अशिया (ग०॥-५०ैछाए०) के ही 
माँग सनाई पड़ती है, भठ़े हू। बहू भावना अभी उतनी सरहत नहा, जितनी 
गायीजी चाहने ये। भठे ही उसका अर्थ बनी झाग फैवल अस्ब्र-शस्तन्यवतत अयवा 
पाशयविव घारोरिय वर से सीमित रखें हो, परन्तु रुप तो उसी ओर २, उस मे 
सन्देह नहीं। अहिसा ही वया, उपयाग फे प्रयोग की और भी विश्व के छोगो में झचि 
बढती हुई दिलाई द रही हैं। उपदास आत्म-्तप का एफ अग है। उस या प्रयोग 
गाधीजी अन्याय-निवारण और आात्म-शुद्धि के छिये करने थे। कमी कोयो का पहुंच- 
उपवास के सम्बन्ध में, उतनी उत्चस्तर तक नहीं हो पाई |ै। अभी वह बहुधा जन्याय- 
निवारण का ही सावन बनाया जाता है, कौर वि ऐवी पक्ष की सहानुभृति प्राप्त ररने 
के अभिप्नाय से दवा के रुप में काम में छाया जाता है , परन्तु हर काम प्रारम्भ काछ 
में असम्कृत ही इस प्रकार रहता है, जैसे अग्नि-प्रफाश के पूर्य घूम्राच्छादन दिपाई 
देता हैं। प्रषन असम्द्वत या सस्झृत का नही है। प्रइन है, यह देखना कि जनता 
का स्वाभाविक रुस किस ओर है। 
उपवास के अतिरिक्त जात्म-तप ये अन्य रूपो का प्रयास भी जाफिका जैसे देशो 
में होता सुनाई दे रहा है। आत्म-तप अयवा भात्म-त्याग का महत्त्व इसी मे है कि 
थाता और दृष्टा के मत मे आत्म-तपस्‍्वी के प्रति सहानुभूति होती है और आात्म-तप की 
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ओर रुचि उत्पन्न होती ह ४ दर्किण,आफ़िका निवासी यदि शस्त्र-यल केद्वारा मढ़ात 
की राग मेद वाली नीततिकाःविजोध करते; तो उत की/ओर) विह्व की सहानुभूति 
उतनी, ज़ही होती, जित्तत्ी_ आज दिल्ाई,दे रही है।,भौर फिर इस के:ल़िये सब से 
ज़वरद्स्त प्रमाण-इतिहास मे।हिन्दुस्थान का ज़ो मौजूद है-। कहने।की गरज यह कि 
ज़्न-रुचि का प्रसारशावीवाद: के अहिंसात्मक भात्मतप्-प्रयोगो की-ओर हो रहा,है | 
7४% उन्त्ा ही नही किनन-प्रक् अहिसात्मक़,आत्म/त्प्न अथवा आात्म-त्यायु 
की ज़क रहा है।वएना विष |की। वृष्षि गाधीवाद|की.प्राम अर्थ॑सत्तीति (ए7|987 
#॥2००००१५)-की, जोर औीःफल हहीएहै ॥; साम्यवादी, ज्ीन,-यूगोस्क्रेविया 'क्ादि 
वेगो:मे,मी उसका श्रमाव,मकरठ:हो रहा हैं. वेशातिजेप ही.क्यो, ज़तंगान झमय से 
साप्तारणतया गहरी अर्थ-तीति/केदकरणीय:उद्चीग़त्ती ति; वेज़निक सजदूरूनीति 
आवि:ी ,आओऔर-से +छोगो। का; मन उचाट हो रहा है, और गाँव ;को लौदो:(एकफ: 
00 “९798०») के बारे छाना-बुछही7गग्ने दै।7 इप्त'का-कारण .है। 7एक सैग्रय धा; 
जूबछोग गो मे। रह कर्राक्षषिज्रधाज़दीति का (#त्तुपालत करतेथे प फ़िराकार्चतव 
भूग सेभोहित होकप्शहरी की झोरउसके पीछेपीछ्े भागे, क्योकि, वहाँ; वडेन्नडे 
कल-का रखाते खुक्े,व्याव्साग्रिक पस्क्षाए- चढ़ निक॒छी, क़चहरी बैदालते पम्की-+ 
जहाँ पराई चाकरी करके वे सोना। छूठता चाहें थे॥परल्तु/रगव वेंदा-फि 
वहाँका ज़ीवन:सुखभप्रद नही-है औरासभी क़ोः वैत़निक काम मिलने मैभी कठिनता 
ही रही'है, तो फ़िए गाव़ो की मोए ज़ौटने. की आवाज-उठने लगी है :5+ ,। ५]: 
[9 /गाघीवादाकी ग्रास/क्षय॑-नीति की भो एही नही, रन वुनिग्नाद्वी / शिक्षनीति 
(?००;-णीए4९० -व्वए०४०००)-की - को ₹ु भी<छुछ-कुछ छोगो का-झुकाव-हे 
चूला।हैं। सव भ्रोर से) यह झाज़ाज़तक्ाती सुनाई पड़तीहै- कि उस शिक्षा सिक्या 
लाभ)जज़ो , केक्ल, मानसिक दानव:तैयाह]करे, -शाहोीरिक परिक्षम की ओर, अप्चिः 
उत्पन्न करे,-रोजी तेकिग)पराये मुंह-ताक़ते हुए, गठी:गछी फिराया करेंदूथवा 
एटम-बम, ऋाइड्रोज़न-बम आदि ही -बवाने। मे संग्राज-वित्याश के “छिये समा 
गत का हाम क़राया करे पाती तआ छिप गा व4 .?। 
प्रात (४ ९) अप समय +विदव-सुम्पर्क की जी| बाढ उठी हे॥वह, सानुयिक मूल्य 
(सृप्फ्शा: एक्षांप७) -की-दुप्टि से शुभ चिन्ह,है।, यदि पन्द्रहृत्ती शताब्दी ने अपने 
आ विकारों औरख़ोजो के कारण मुद्रास्मूतम का वाजारी ज्षेज्ञ)वढा कर पूंजीपति- 
पद्धति का प्रारम्भ किया, तो वीनवी शताब्दी -के, वर्तमान श्रण'कों विश्व-मम्पर्क 
कीओर अधिक झूचि चढाने क्रेकारण ऐल्यप्रद नेतिक पद्धति का प्रारम्भ काल कहा 
जाय, तो उचित ही होगा.। यह स्वय सिद्ध है| कि,लब तक,हम एक दूसरे से अपरिचितः 
रहते है तव तक हम में मेल-जोल की भावना: उत्न्न नहीं हो सकती | यो तोजव से 
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आवागमन के सावनों का जाविष्फार हुआ है, तभी से दूर-दूर के लोगो मे सम्पर्क हो 
चुला था, परन्तु आज जिस प्रकार और जिस मात्रा मे हम मानुपिक सम्पके देख रहे है, 
हू पूर्वकालीन सम्पर्क से भिन्न हें। पहले के सम्पकं का क्षेत्र सीमित रहता था बौर 
उमका आवार नी स्वार्थ-प्रवाव होता था। सम्पर्क-सीमा का सकोच दो प्रकार से 
दिवाई देता था-एक तो यह था कि आने-जाने के साथनो की क्ठिनता के कारण वहुत 
दूर देशो को जाना आना दु खदाबी जौर विशेष खर्चीला हुआ करता था, और दूसरा 
यह था कि वह छौकिक जीवनचर्या के कुछ ही इने-गिने क्षेत्रों से बेबा रहता या , जैसे- 
व्यापार, शिक्षा-प्राप्ति अववा रोजगार धन्वा के लिये आना-जाना | गरज यह कि उस 
समय प्राय हर मनृष्य अपने स्वायं को हो लेकर देक्षाठन करने के लिये उद्यत होता 
था। इस तरह साधनों की कठिनाई, सामाजिक वन्वन, द्रव्य की कमी, वेदेशिक भय 
कोमी विद्वेप आदि के सवब मनुष्य-मम्पर्क केवल इतना ही दिखाई देता था कि 
कुछ इने-गिने मम्पत्तिवान व्यक्ति मजा-मौज, ऐश-आराम अथवा हाल रोजगार के 
लिये इधर-उघर घूम आया करते ये। इस प्रकार के सम्पर्क मे यह विप-मूल था कि ये 
लोग जपना सम्बन्ध सम्पत्तिवानों से ही रखते ये। सर्वंसाधारण में मेल मिलाप 
करना तत्कालीन विचार-घारा के विरुद्ध होता था और इसलिये वह उच्चवर्य और 
निम्नवर्ग के विग्रहकारी दोप से परिपूर्ण था। 
परन्तु वर्तमान झताब्दी के द्वितोय चरण मे, विशेष कर द्वितीय विध्व-युद्ध 
काल से, विचार-बारा ने पछटा खाया और सवह॒न के साथनो में मी आश्चयेजनक 
” वृद्धि हुई। वायुवानो, रेडियो और टेलोविजन के यत्रो की प्रचुरता ने सम्पर्क को 
बहुत ही सरल कर दिया है। यदि द्रव्य का साधन हो, तो मनृष्य वडी आसानी से थोडे 
समय मे दुनिया मर घूम-फिर सकता है। व्त मान देशाटव का प्रवान आवार नाधारण- 
तया साम्पत्तिक कमाई नहीं रहा। साम्पत्तिक स्वाथ्थ के स्थान में कुछ ऐसे माव आा 
गये है, जिन्हें देख कर प्रतीत होता है कि मनुष्य उच्च और निम्न वर्ग वाली भाववाओों 
को त्याग कर विद्ध-ऐक्य का निर्माण कर रहा है। दुनिया के पैमाने पर कहीं हम 
क्रिकेट मेच का समाचार पढने हैं, तो कही फुटवाल, हाकी, वालीवाल, या टेनिस 
आादि का, कही सगोत-निपुण व्‌ जाये जाते हैं, तो कहों तैराक, पहलवान, ड्यूज 
(१४०) वाले। कहीं विध्व के विद्यार्यों एकत्र होते हैं, तो कही एक देश से मंत्री- 
सन्देश-बाहक सघ (9004-७ा ७७०7) दूसरे देश को प्रतिनिधि के रूप में मेंजे 
जाते हैं। कहीं विश्व-मर के और कहीं केक्ल पूर्वीय अथवा पश्चिमीय देशो के 
वैज्ञानिकों का सम्मेलन होता हुआ रेडियो सुनाता है, बौर टेलीविजन घर बैठे 
दिखाता हैं, कहीं शिक्षा-मत्रियो, खाद्य-म त्रियो आदि को सभ,एँ विदद-सम्वन्धी प्रसनो 
पर वार्वालाप करती हुई देजी जाती हैं। तात्पयं यह है कि इस यूग का जन-सम्पर्क 
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सामाजिक वर्गीकरण को मिटाने वाला तथा विश्व-प्रेम को उत्पन्न कर विश्व-ऐक्य 
की भोर ले जाने वाला विदित हो रहा है। 
जनता के इस रुख में सहयोग देने वाले राज्य-विभाग भी है। प्राय हर देश 
[का राज्य अपने खर्चे से उपरोक्त प्रकार के सार्वभौम सम्मेलनो में सम्मिलित 
होने के लिये अपने प्रतिनिधि भेजा करता है, जिस से वैदेशिक परिचय वढता है ओर 
विचार विनिमय से लाभ होता है। प्राय हर राज्य दूसरे राज्य के विद्याधियों को 
अपने देश में शिक्षा-प्राप्ति के लिये अथवा विद्येषज्ञ तैयार करने के लिये छात्र- 
वृतियाँ भी देता है, एवं अपने ही विद्याथियों को छात्र-वुत्तियाँ देकर अन्य देशों मे 
विद्योपार्जन के हेतु भेजा करता है। इस तरह के विद्यार्थियों के द्वारा पारस्परिक 
सस्क्ृति के सम्मिलत और प्रेम की वृद्धि के लिये भार्ग खोले जाते है। 
इतना ही नही, विश्व के राज्यो था जनता ने विदव में ऐक्य लाने के लिये विदव- 
सम्बन्धी कुछ सस्थाएँ भी वना रखी है,जैस्ते---यू० एन० जो ० (07060 ७०5 
(2/8४ए5४४०00) और अन्तर्राष्ट्रीय न्यायालय (म्राक्षउद्नाए072ा (007८ तथा 
उन के अन्तर्गत ट्रस्टी कमेटी आदि-जैसी अन्य उपन्सस्थाएँ। प्रथम विष्वन्युद्ध से 
यह प्रकट हो चुका था कि विश्व मे जनतात्रिक तरीके से अथवा पारस्परिक चार्तालाप 
के द्वारा शान्ति कायम रखने के हेतु कुछ-त-छुछ उपाय किया जाय। परिणाम यह 
हुआ कि छीग आफ नेशन्स (7.८280० ० ए७४0705) का जन्म हुआ , परन्तु 
वह असफल सिद्ध हुई सौर दूसरे युद्ध को न रोक सकी। तब फिर द्वितीय युद्ध के 
रामाप्त होते के वाद 'यू० एन० ओ०' की रचना हुईं। यद्यपि यह सस्था भी दूध की 
घुली हुई नदी हैं, तथापि उस से और उस के अन्तगंत काम करने वाली उपसस्थाओं से 
यह अवश्य प्रतीत होता है कि जनरुख शान्ति, प्रेम, महिंसा, ऐक्य की ओर है, न कि 
चर्गीकरण और सधप्प की ओर। दलबन्दियों के कारण मन मे कुछ भी हो, पर मुंह से तो 
यू०एन० भो० का हर सदस्य यह अवदय ही कहता है कि माव्सेवादियो (साम्यवादियों ) 
का संघर्षमय जबरदस्ती का तरीका अच्छा नही, क्यो कि वह शान्ति, प्रेमादि का विच्छे- 
दक होता है। जहाँ सिद्धान्त स्वीकार हो जाता है, तव चह कमी-त-कभी कार्यान्वित 
होता ही' है। यही कारण है कि अहिंसा और प्रेम,के सिद्धान्त को सान्यता देने वाले 
हिन्दुस्थान के प्रसिद्ध चंमान प्रधान मत्री नेहरु यू० एच० ओ० के दोषो को जानते 
हुए भी एक से अविक बार उसपर अपना विश्वास प्रकट कर चुके है, वावजूद इसके कि 
हिन्दुस्पान के कुछ नेता छोग उन को उसका सग छोडने के छिये कई वार कह चुके है। 
(११) एक ओर माक्सवाद के सिद्धान्त मे अप्रिय शन्रुत्व का विभह-वीज है 
जैसा कि उपरोक्त न० १ मे बताया है, तो उसके विपरीत दूसरी ओर गाघीवाद के 
सिद्धान्त मे 'प्रिय शम्॒ुत्व' का सग्रह-बीज अन्तनिहित हैं। गाघीवाद भारतीय सस्क्ृति 
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केबाहरकीचात नहीं है। और्रुभारती यम स्कृतिका महत्त्वे इनमे है फ्लि पह एंव दूसरे 
के मतोभावों का समन-नूनकर सस्मिश्रणाकर ढैती है उस मिप्रेजन्त्सी चुम्तक-जेदी 
जाकर्षय मविति है, इैसलिग्रेउीवत्व भार्वसे प्रेश्तिल्य मी उस फखिचनेको तैयार 
रहतेह। मह जभी कल हीकी वात है कि इसी प्रेमाकयंग के वेसरण-सन्नमीत अप्रेज 
शत भीगाधी को सित समझे कर्र्उनर्के सम्मुख सपवाहिल्‍्येलीले देतेंथे । आज भी हम 
देखने है कि टिचस्पाड़ी समस्यवादचलत्के-्वेता थी करे, जिन से उदार डरती है 
चओरुजी सवार गेडर कर छिपते रहते: हेमदिनी वी जी से दिल खो हक वात फ़रने मे 
क्रोईहिंचफरियाहद दही फैस्ते इन सर्स्नन् मेखी 6 किन घफ़ रट्न॒त वाला (के विश्वाए 
गठवीय है) 'छाहोने लिखी हे मि माजकर्ला लाप्ःतपरिद्रममि एक ऐस)मनोकृति 
बन यई हैं, भार्नोंशषार्म्धद्ादाबी र ग्रम्धदी दी को ई अरस्परवन्सी चीज) नौ रत को 
हमेाजेपन पकिफ्रटकरनी मी नहीं देवफाबाहिये हल्‍च:7 “ अविकीय देशो स्मेफ़ज द़ कोई 
देशकितों दूपरे्दिशे)के विल्पफ बुद्ध छेडती ६/ ती दोनी कीजनत़ा की यह छिछ्ावा 
पाता हैरि' वे धमु्ददेश के: हुए एक्रामप्रारिक को झंपना निजी शक साओँं) जौ) उसे 
पंवछपकर ये प्रिक्रारियि का न्पेप देवा बा/उसे-एव' दम आर छोलना जपत कर्तव्य 
समजेंवामुद्धतरहाहोगविफे सम्दस हहुतालिचायपे'ही सवित्मी, एज) मात पत्ते 
प्रावात्ञाय अमहिष्युता सके होते-हैं[-7-असुह्िप्पु्ता न्‍की-उक्वी पुरी फरम्मरा 
हाम , साल्कद फ्िप्रत्नि'प॑शगं के) ४ए/्मर्वकुजित मीरएसहिशु मतोभाव 
को समेरिदा जैसा सतत्रतातका मतुर्गी औौहा छोवछ जय का- टामी देख भी नह 
नही) पकतात यह मारते-की! प्रैप्रालिका पेहीं० है। ५४;. चाम्यूत्ाद' जृव्द सुनकर 
वो अश्यवादी कीद्रेजक्र हमारेसंन मे एक इस कोई घृणा का भावनहीं मत्तत * + 
(गोरी ली फे | सतिफ्न्‍्त्र सर्वीदयरकी बह।महिम्रा-है कि बहा साम्यवाद, पूंजीवाद 
सोर सम्रद्यय-जाद आदि पते चव समस्यीझियोपिप्तो,स्केशताथ नि,बक मेक - 
पूर्वक मिठ् भक्तव्रानह् उन की सुनंसफञ ह भर भपवीबह्सकता:है4_ ०47 रुचि 
संवेदिये मे हम नं:घिफे प्यारे -मित्र' का ही हलक प्याहिवजुत कमी सुम्तोपन-कर 
 और-िदोदा केद्वास सर्वोदिग्ः कु छपते ईस प्रियजाशुतसाम्यत्ाद से अपने 
व्यवहार (गुप्त, हिंसक बीर:वंचकत्पायों का-सरक्षय ३ ने)-फरूपुनर्विचार करने-के 
ल्यि, अहिती के शान्तिमयःयपायों के झामतेसच्चा और फूछ उप करने के लिये 
आर इस तरह तास्पर्वक के स्थष्य से मीज्जो एयादा गहरी जौ पूर्ण है, उस्न्‍जड़-मूल 
ऋत्ति]को सिदकलनेके लिये आासत्रण दियाऊँ। +य॒ह-है मारतीय सम्क्ृति-सौर 
ँर्मोतदक्की रहस्ववा 5 ८3-' ५ पद:3 * जनता: ५ प् ह! हो 
/ ३५ 'हुन्दी दंनिक भंवेभारत” (जबेलयुरं)) ताथ रस्टन्परुमे हिरिनते 


से उद्धत॥। । हज रा है 0 8. का न्‍ >ड््हे 2:९5: 
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। “(8३) पिउले पति से दी हुई उन्द्वात्मक सधप की वात “का स्मरण कीजिये, 
भर उप्तके फडन्‍ण्परूप मास के/इस निर्णय पर विशेष ष्य+कैदी जिये कि पूंजीवादाने 
स्ववाञपती कब्र सोदता शुत्त कर दी है। मार्क्स के कयन' मे वेश्ञानिका सत्यतता है। 
दी सत्य के अतु पार हमे यह प्रतीत हो रहा है कि हिस) से अपनी कब्र खोदना शुरू 
करादीहै,जौर अन्त मे अहिसा की ही विजय होकर रहेगी.(, यदि सास्यवादिय़ो, की 
संम्यवाद ही केपणेता मावर्स के उप्तरोक्‍्त/निर्णय प्र-्सन्देह हो/पो.आइये एकद्प्ठि, 

इतिहास पर डाउ लोजिये बोर देखिये; जब-रेखझी घारा; धीरे-धीरे किस और बतती' 
जा रही है। प्रेत्चीव कार मे आपसी माभके को सूलक्षाते के। दिये शरीरवल फा 
प्रंदूभव/ हुआ, जो“पशु-पक्षियों "का ऊाज;भीफत्ाघत.दतज़ाः चक्ा-का रहा।हैं। 

मल्चयुद्र/ डुप़लू- (00८)5जआदि नउसे के।ऐतिहासिक प्र॒माप़ है।*शरीस-वल 

के उर्देप के दाद वह ऊपरकोंमद्याह्ु तपन की और बढता" गया ओर इत, गृत्ति.क़े 

समय अर्नेक छडो शोर कडो की आविपरार हुआ।7 अस्न-शस्तर-गोला*्वी रूद, एद्म; 

हीइड्रोजन-वर्म, मे निक-सगठन, जलयाते; वायुयात, भूमिल्‍ज़ल-आकाश'मे। पैशानिक 

युद्धवविद्योकता विकास।इसशति के कुछ प्रमाण-है। देसी दरम्मान जब हिंसा क़ा ताप 
विफीरालूसूप घारण कर-रहो था, तब जनम्ख,े ढाड़ा अहिंसा ने| उसके विरुद्ध अपना 
सिर उठाया--सव्वे से महकेन्पहए हिसा;पें, विरुद्ध।चीखना;चिल्लीना 'आरूप हुआ, 
जिप्तेःमोजिताभापा में 'मोखिक झास्दोंलत कहते:हैं, ४, जँद सोखिक आत्दोलत से कुछ 
होता हुआ नद्दिस्लाईदिया:तो,जनऊज़ात सामूहिक हर से अभ्ीज्ष-ड्ाल़ने-वेह छिप्ते 
ट्रेडस्यूनियस्स|आदि का सृगठव किया, तथो वायकाठ-स्ट्राइक़, फिवे टिगआदि शारीरिक 
आंस्दीकेएों के द्वाराउसे मोग दिया.। इसफ्रेप्रदचात्‌ ज़व गाघी ने हेखा/कि इस, प्रकार 
'क्रेजान्दोजन भी हिंसा को दवाने मे असमर्थ होते हे;फो उन्होंने उसका कारणडूंढ! और 
प्रहपृणाकि वेदेखरेटम र मे अहिस्क प्रतोतहोते:है; पर यथायंत्त हं।तेहैं। हिंसक ही? 

मर्नीउन्होंते मह विर्णम कियाँ,जिं। येनहसात्पकीआनन्‍्दीलन>उत्त से बधिकु-सव॒लत हिसता 
तीकेको की सही।हरा/सकते । हिसी की।हिंसी से।दव[ने देश लिये किए कीउत्तहोतर, 
मृद्धिकालगणनिवायें :होता है अंत, पच्धिइध पूर्व नीचि)की हीजव द लफध हिसा|दत्ताई 
ज़ञारीतही/तोसिता कफ मुखी मर्द हो/सवेता ।कगे कि हिन्ता की सात्ता।वरढुती-ही 
ज़ायग़ी  अत/उन्हेतते हिप्ता' को निफ््वनाने के लिए,वप्नीच शस्त़ ण॒द्व क्हिसा। को 
प्रयोग में लाने की वात सुझाई और जनरुख को उस और खींचा 3 -जव हिसा-को आह 
फ्ोलूम हुआ कि, उसके विदद्ध एकलवीव!अन्ूकाशस्त्र दूंढा.गय्या ह, तो वह व्याकुलता 
स्रिशाअपतीछ उ-चल-कलशुक्‍्त बूत्र अत भूतिय तथा तुत्ीच आविफ्का रो भरे सम्पन्न होकर 
अहिसा कोमाराग्रिराने (के ज़िये। तैयाए छुई , औरूयह/निमद्नय-जा निए कि व्रहअन्त 
तक उसे क्षेत्र से भगाने में किसी प्रकए-की।कसर न/खठा+रप्केरि , 5परूतु माक्स के 
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द्वारा निर्धारित उपरोक्त प्राकृतिक विकास सिद्धान्त पर विचार करने से हमे वा 
आप को यह मानना ही पडेगा कि हिंसा का अन्त हुए विना न रह सकेगा, समय उस में 
चाहे जितना छग जाय और रुकावटे उस में चाहे जितनी क्यो न आये। जब यह 
निश्चय है कि अहिसा की विजय होने वाली है और जन रुख उस गोर ऐतिहासिक 
दृष्टि से और प्रत्यक्ष मे भी मगठित होता जा रहा है, तो फिर साम्यवादी (माक्सेवादी ) 
अपने आचार्यो की शी प्र फल देनेवाली प्लेनिंग नीति का अनुपालन इस सम्बन्ध मे भी 
क्यों नही करते, कि अहिसा की शीघ्र विजय हो जाय ? 

(१३) यह एक साधारण ऐतिहासिक सत्य है कि जब कोई विभिप्ट नवीनता 
समाज मे प्रकट की जाती है, तो पहले तो लोग उस का मजाक उडाते हैं मोर फिर वही 
जन-प्रिय होने लगती हैं। गाबीजी का अहिसात्मक सत्याग्रही तरीका एक अद्वित्तीय 
विशेषता है, यह हमा री समझ में सभी लोग मानते हैं, चाहे वे पक्ष के हो या चाहे विपक्ष 
के। उसके विरोधी केवल अव्यावहारिक कह कर उसे उडा देना चाहते हैँ, परन्तु 
गाघीजी ने अपने प्रयोगों द्वारा उसकी व्यावहा रिकता अपने जीवन-काल मे सिद्ध करके 
वता दी है, और यही कारण है कि जन-एख उस ओर बढ रहा है। गाघीजी ने हिन्दु- 
स्थान को अपना प्रयोग-्षेत्र वचाया था, इसलिये अव हिन्दुत्थान का उत्तरदायित्व 
हैं कि वह उस विभिष्टता को वेदाग रखे और उस का सचाई या ईमानदारी के साथ 
अनुपालन करता रहे। यदि ऐसा किया गया, तो यह निश्चय है कि जनता का खिंचाव 
उस ओर अधिकाधिक वढेगा। अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे हिन्दुस्थान आखिरकार आज 
इतना महत्त्व का स्थान क्यों पा रहा है, जव कि वह अन्य राप्ट्रो के सम्मूख अमी कल 
ही का वच्चा हैं। यह उस की वही मंत्रीपूर्ण अहिसात्मक विधिप्टता हैं, जिस के 
कारण वह र्यातिनगन में ऊँचा उठ रहा है। गावी से सीखी हुईं उस की इस 
विशिष्ट नीति की ओर जन-रुचि की बंढती घारा के कारण हम हिन्दुस्थान 
में स्थित यूनाइटेड किगडम के हाई कमिश्नर सर अलेक्जेन्डर क्लटरवक जैसे व्यक्ति 
को यह कहते सुनते है कि “दुनिया की आँखे हिन्दुस्थाव पर लगी है, और वहुत-से 
देश कदाचित इतने ज्यादा हिन्दुस्थान के उस मारे से प्रोत्साहन और विश्वास प्राप्त 
कर रहे हैं, कि तुम सोच भी न पाये हो, जिस के द्वारा वह अपने मामलों का निपटारा 
कर रहा है।” ** यह कथन १० वर्ष पूर्व का है। तव से अब तक विदव के इतिहास में 





३२६ 2४ के एथापता३ (6 ), 4--52 ("गुफ्रल €एव्ड ० पाल छणोत 
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उसकी सत्यता अधिकाधिक प्रमाणित होती चली जा रही है। यदि हिन्दुस्थान के 
प्चशील सिद्धान्त न अपनाये गये होते, तो विना रक्त-पात के न तो स्वेज-नहर-फाड 
समाप्त होता व बलिन-समस्या ढीली पडती जाती, न शान्ति-सम्मेलनो (203०९ 
(०7ए८व/००॥७) में वृद्धि होती और न रूस अणुशवित मे प्रवछ होने पर भी क्यूबा- 
सकट को टालने की सोचता । यदि हिन्दुस्थान की तटस्थ (ऐए००-शाह४7ग्रथ7) नीति 
निरर्थंक सिद्ध होती, तो न साम्मवादी देश और न अबन्यवादी देश चीन-हिन्दुस्थान- 
संघर्ष में हिन्दुस्थान का साथ देते, और न जीतता हुआ कट्टर साम्यवादी चीन 
स्वत्त पीछे हटने का घोष करता । 

हिन्दुस्थान के प्रति जो आशा सर अलेक्जेन्डर ने सन्‌ १९५२ मे व्यक्त की थी, 
वह निरन्तर उत्तरोत्तर सत्य उतरती जा रही है। तव से अभी तक नौ-दस वर्षों 
का जो काल व्यतीत हुआ है, उस मे कुछ ऐसी विभिष्ट घटनाएँ घटी हे, जिन के 
फलस्वस्प अन्तर्राप्द्रीय क्षेत्र के दोनो, साम्यवादी और जनतन्त्रवादी दलो मे शान्ति- 
प्रियता की दृष्टि से हिन्दुस्थान की ख्याति वढती जा रही है तथा दोनो दल उस की 
मंत्रीपूर्ण महिंसात्मक नीति की ओर क्रमश आकृष्ठ होते जाते है। नेठो (४०४४४ 
पाप 7०४४ 07ट2्णर॥00०7), सीटों (8000 ४ पफथथए 0788- 
गाथ2ाणा) तथा बगदाद आदि में निर्मित गुटवन्दियों से अलग रह कर 
उसने जो तटस्थता की नीति अपनाई है, एव पचशील की नीति का विश्व फे अनेक 
राष्ट्रो मे अलग-अलग, तथा बादुग सम्मेलन (अप्रेल १९५५) के द्वारा प्रसार करके 
सशस्न युद्ध तवां (कोब-विद्वेषादि पर आवारित पारस्परिक गुर्राहट रूपी 
शीत-प्ुद्ध की रोक-धाम करने मे जो योग दिया है, वह ससार की दृष्टि में अत्यन्त 
सराहनीय सिद्ध हुआ है। स्टालीन कालिनलोह-आवरणी ([707 ८्याशक्षा7४0 ) 
रूसी नीति को समाप्त कर सम्पकं-वर्धन वाली तीति का रुस द्वारा मपनाये जाने 
का श्रेय यदि किसी वाहरी नीति को दिया जा सकता हे तो वह है, नेहरू की उपरोक्त 
वैदेशिक नीति। एक ओर साम्यवादियों की कट्टरता में ढिलाव छाने का तथा 
दूपरी ओर जनतस्ववादियो की सकुचित उदारता मे हृदय-विद्ञाऊता की प्रचुरता 
लाने का जो प्रयत्न हिन्दुस्थान कर रहा हे, वह किसी से छिपा हुआ चही हे। जब तक 
दोनो शक्तियों मे एकसमान स्तर पर खडी होकर एक दूसरे को परखने की क्षमता 
नही मायेगी, तब तक विश्व मे शान्ति की स्थापना होना सम्भव नही | यही हिन्दुस्थान 
अपने विचार और आचारो द्वारा कर रहा है। एक ओर यू० एन० ओ० के प्लेटफार्म 
पर अथवा अन्यत्र वह अपनी मैत्रीपूर्ण महिसात्मक नीति का तर्को द्वारा समर्थ 
करता हे, तो दूसरी ओर को रिया, कागो आदि मे जहाँ-जहाँ यू ० एत० ओ० ने उस की 
सेना को घशान्ति कायम रखने के लिये भेजा है, वहाँ-वहाँ अपनी अहिसात्मक नीति का 
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अतिपाडन केरने मे मैनिको ने जोप्व्यवहार-तुदलिता दिल्लाई है उस की अशसा/ भी 
'्चहुँ-ओर से जाई है। (इसी नीति का भरिणार्म है कि पूर्वीय और पश्चिमी 'वलिने 
के कॉरिणजों रूस-और अमेरिका भादि पशिचिमीय तीन प्रधान शक्तियों के वीचे जो 
कप्मकण चल रही है; उसे शान्त करते के लिये दुनिया की दृष्टि/नेहसूणफी भध्यस्पता 
कोओोर लगी है। ०७ , ऊ५।, ना चूटीयी । 7 / व आए 
“मे है कुंछ थोडे से दृष्टान्त, जिन सेहिमे जात हो जाता है कि ज॑नेती की आत्तरिके 
गति किंधर को झुक रही है। जब हम उन मर विंचार:करते है| तो हमारे सम्मुर्स 
वह दृष्य आ जाता हे, जो एक रास्ता वन जाने के पूर्व 'हुओआं' करता है। राष्तों 
धन चुकने के पहले मांगगामी अपने निर्दिष्ट स्थान की जोर सीध बाबत हैं करे कोई 
डैघरासे तो कोई उवरासे चलता जीता है।ः बत्त मे गृपंगार्मियों के ये ही गुप्त 
अंकट पेद-चित्ह एक/निश्चित्‌ प्रकेटमीर्ग को बता लेने मे संमर्थ सिद्ध हो जातें हैं। 
यहीं मर्व्यस्व भविष्य का दृष्य हमे दिखाई दे रहे है। प्रका्थें-रदिमयाँ जो अभी 
ईप्रकट है+-छिद्दी हैं--+विखरीएह-+फर्भी गूप्त और घी प्रकट रुप सें मंग्रहें 
हुंईनिकटस्थ भविष्य के धृंघले वादलो को -ची रती तवर था रही है।- गए "77 
४.0 57 7 //एट झी ०१० है ती कह धर 5 ४ 0/. 
सुदूर भविष्य से महिसक प्रधानात्मक़ पद्धति (०0-०८. ए;६8067५]0798) 


अं 
का प्रखर प्रकाशदट -+- -न कद पर अ-ल्ावठ5- सफिः 


““ जब हमने अध्येस्थ 'म्विष्य को अनुमोन छेगी। लिया तेंव उससे लगे 
सुंदर भविष्युका अनुमान लगातों कुछ कठिने नहीं रह जीता । फिरमों एक क्तितों 
रह ही जाती हे: समाज॑-जीवंत अनेक युगों की परम्परांओं त्तथां क्षेनिर्क गति 
विधियों के प्रतित्रिम्वो का सम्मिश्रित रुप रहता है। इसलिये किसी भी कीर्ले के 
सामाजिकजीवनाके।विपय मे यह कदापि नही कहा जा सकता किवह अमुर्क कील 
केवल” अर्मुक प्रकार की “सलिसि (अमिश्रिते 5 पद्ति छुपनायें हूए। पेश तवे 
फ़िरुगुणसविशिय की प्रवार्नता:देखकर ही उसी के मंनुर्प थह घोपिती किये जैनि 
लातातहे कि अमृक कलिमे अमुक पद्धति प्रचदित की, या कि आर व्‌ निकेकीर्ल में 
प्रचलित है।,इप्तावात:को आने में रंक्षाकर ही पॉठकाहमारे इस अनमान के पढे 
सम्रझेकि एकदिन ऐसा)मवरय सार्नेवाला हे; जब समाज भे अहिसात्मेंकी प्रेंवर्तों 
(ण्रालणगक्षा फव्तवक्ताओक्रीन्पदति का प्रसार होगाए क्यो कि वर्तमीन 
समय मे जर्त॑ता का रख उस सीरशुका हुआ दिखाई दे ही हैं और यह हे निरि 
हाव>माववारा>निरा मर्तवीणी/ वाछा ही नही है; वरेन्‌ अभ्यास रुप से यन्त्र! 
कार्गरालितं होंता हुआ?दुमकन्दुमक सि््रह-यथ पर: भविष्य की और जा रहाँही। 
प ैंहिसात्मक पंद्धेतिका असारहोने मेअभीवहूँत काले छगेगो) घहकीई ऐसी' 
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निर्सी बाह्य घर्टनात्मेक क्रिया तो ह नहीं, जो वलाबिकार था 'शीत्रगोमी क्रान्ति 
कैंद्वारा अल्पकौकछ' मे/आं जाये। उस में व्यक्तिवार मार्नेसिक और हादिक परिवर्त 
की आवश्यकता रहती है, जो किसी के दवाव से नही हो सकता अपने शोप को 
भंपने हीं निर्यनर्ण में रस करे वह प्राप्त टों सकेती हैं, जिंस के शिंय यह होता है कि 
हमारी बह आदत) जिस के कॉरण दूसरे के हकम को अपने अपन्त रिक हवम की अँपेक्षे 
अधिक मांनतें है. निकाल फेंकी जाय । येह अेंपनीवोर्ली स्वनियत्रित वार्ति जेवे सकी 
जीवेर्न के हर क्षेत्र मेग्रेका शिंत नो हों उठेगी; सेव तंक यह ने कहे जो सकेगा कि समा 
में अहिसात्मके स्वरांज/जेंथया अहिसात्मक जोवने्पद्व॑ति है।। इसमें व्याप्त समय 
कैगेगी भौरे फिरे भी कुछ-न-कुछ कट्टी-नन्फही खामियाँ रहेंगी।। सामिया रहें और 
पंदतिं भव॑ व्योप्त॑ भी न॑ हो; तय भी जे कभी सॉमाजिके जीवेने में उस की प्रचानतों 
जी/ गई, तो उसी कीं. जेचेता' अहिसोत्मक पद्धति 'कहने की। अविका रण हों 
जायेगी 7 + ४ ए गरय वणए का सीए वही का कथणए री ४ 
-/“जैब हेमायह कहते हैं कि सुद॒र मंविष्य मे अहिंसा की राज्य होगी, सं 
यह अर्थ नहीं होता कि संसार में हिंसा ही ने रहेंगी। यह संसर हवन्द्वरत्मंके हैं; 
इसलिये जब पक संसार अंधवों सृष्टि है-औरं वह तो अनन्त ही है| तब तके यह तो' 
केत्ी ही ही नही सैकता कि सैसार-स्षेक से हिसों की | सर्वनाण हो जोर्य।' तवाफिरें 
अंहिसोत्मक राज्य या पद्धति का इतना ही बर्य हुआ कि अहसा हिंसो की अपने 
अधीन इस धरह ना कर रेखेगी कि वह भानुपिक जीवने को विका रमंय करने के 
लिये सू-चर्पेड ने मरे सेकेंगी | यहीं विजय को अथे' होती'है। जवे कोई पके अपनी 
संवेलेतों के हारा विरोधी पक्ष की दवा देंतो हैं, तंगी उसकी र्विजय हों जीती हैं।* 
जिंस अकार झार्ज के सभी मे अहिसो विमान हैं, उसी प्रकारें सुदरर ्रविष्य के 
समाज में हिंसा रहेंगी / केवल दोनो की स्थिति का तेस्ता पलट जेयेगों।' जॉर्ज 
जो हिंसा अहिंसा को दवाकिर रेखें है) बेही जवे के बहस के द्वीररो देवों दी जायेगी 
तब अहिसात्मेक पंडीत की सा अजय कही जाने लेगेगा। यहीं सुदूर भर्विष्यि की' 
वृदेय हु जो धूर्वीकत॑ 'डिवर्ठ/ छेन्सवालि) आत्तिरिक (मे के द्वारा हमारे ऑन्तरिकर 
चेक्षुओं में प्रतिविम्बित हो रहो हैं।7 77 0 गीए की है छाप पा थी १55 
गाजी छोग पिरूपरो गत हिसतत्मेक पेंडेति में रैचेंगयर्च हैं--और ऐसे ही छोगोी 
की इस समय संख्यों अधिकोधिकी हैं*-वे हमारे इंस अनुमान की सुने करें सम्भेवे्ता 
विश्वास न करे, परन्तु उन के सम्मुख पूर्व इत्तिहास पडा हुआ है।' वे उसे उठाकर 
देखें, तो पता लग जायेगा कि वे भ्रम मे है। पद्धतियाँ बनाने मिर्टने वालो ती समाज 
ही होता है। ऐसी पद्धतियाँ समाज मे बनती और रही हूं। तव फिर 
अहिसात्मक पद्धति के आने मे अविश्वास वेथो ही ? ' सन्देह पतन का मूल होता 
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हैं, और प्रयास उत्बान का, इसलिये कहा गया हे 'क्षुद्र हृदय दौवव॑ल्य त्यक्त्वोत्तिष्ठ 
परतप” अर्थात्‌ हे परम तपस्वी कमंवीर | अपने इस हृदय की निद्ृष्ट दुर्बंछता 
को छोड और उठ। " 

अहिसात्मक पद्धति का प्रचार हो जाने पर क्या समाज-व्यवस्था सचमुच ही 
ऐसी हो जायगी कि वह ट्रेड यूनियन्स जैसी समिति-सभाओ के रूप मे चलती रहेगी, 
जैसा कि माक्संवाद का कहना है, या कि वह ऐसी हो जायगी कि हर व्यक्ति 
स्वतन्त्र रूप से इतना स्वनियत्रित हो जायगा कि विना किसी वाह्म हस्तक्षेप के 
समाज-सचालन होता रहेगा, जेसा कि गाघीवाद का कहना है? हमारे सामने 
सुदूर भविष्य का जो चित्र है, उस मे इन दोनो भावनाओ को स्थान दिया हुआ प्रतीत 
नही होता। व्यावहारिक दुनिया तथा सिद्धान्त दोनो को देखते हुए हमे उपरोक्त 
भावनाएं केवल काल्पनिक आदश दिखाई दे रही है। जब हम यह जान चुके कि सृष्टि 
भे, जिस का कमी अन्त होनेवाला नही है, सर्वत्र पूर्ण महिंसा हो ही नहीं सकती, 
अर्थात्‌ हिसा भी किसी-त-किसी रूप मे अवद्य रहेगी, तव यह निदचय ही है कि किसी- 
न-किसी को किसी प्रकार से हिसा को दवा कर रखना पडेगा। यदि यह कहा जाय 
कि हर व्यक्ति मे उसे दवा कर रखने का सामथ्य॑ रहेगा, तव तो हमारी समझ मे 
मास और गान्घी दोनो के विकास-सिद्धान्तों को ठेस पहुँचती हे। मनुप्य-वर्ग 
ही की बात को ले लीजिये, तो आप को माल्म होगा कि उसी के अन्तर्गत विकास- 
मात्राएं भिन्न-भिन्न श्रेणी की रहती है, और सम्भवत आगे भी वती रहेगी, इसलिए 
इस दृष्टि से ही वाह्म नियत्रण की आवश्यकता रहेगी, भले ही वह माता-पिता की 
प्रेम-मय यत्रणा के समान क्यों न हो। यदि यह मानने के लिये कहा जाय कि सर्वजन 
एक ही श्रेणी पर पहुँच जायेंगे, तो यह सृष्टि-विकास के सिद्धान्त के विरुद्ध होगा। 
सृष्टि-विकास का सिद्धान्त हमे यह बताता हे कि जड पदार्थ से क्रश चेतन पदार्थ 
बनते हैँ, और फिर कोटि-कोटि श्रेणियो को पार करते हुए चेतन पदार्थ ही अन्त में 
मनृष्य-योति को भ्राप्त कर सकते हैं। गौ को इसीलये गाघीजी ने मनुष्य-वर्ग की 
पृ्वंगामिनी श्रेणी अथवा उपमानुपिक जगत्‌ ($४७-काणक्षा ५४०००)" का प्रतीक 
कहा है और यह बताया हे कि इसी सिद्धान्त पर प्रत्यक्षत पुनर्जन्म का महान्‌ 
सिद्धान्त निर्भर है।" ऐसी स्थिति मे मनुष्य-वर्ग मे सर्वप्रथम प्रविष्ट होने वाली 
कम विकसित जीवश्रेणी का विचार कीजिये और फिर उस के आगे होते जाने वाले 


३७ गीता रा३ 
३८ श०प्राड् 77089, 6-0-99] 
३९ ऐटणाडह 77709, 20-0-997 
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विकास-फक्रम पर भी विचार कीजिये, तो स्पष्ट हो जायगा कि समाज को व्यवस्वित 
रखने फे लिये कुछ-न-कुछ बाह्य नियनण हर समय रफना आवश्यक होगा। हाँ, 
समाज के विकासानुसार नियनण की माना मे भेद अवश्य रहेगा। 
यदि यही बात है, तो मन में ग्वाभाविकत यह प्रब्न उठता है कि अहिंसा- 
प्रधान सामाजिक पद्धति के काछ मे समाज को चलाने के लिये सुदूर भविष्य मे किस 
प्रकार का बाह्य नियन्रण रहेगा। यह नियनण, हमारी अल्प मति के अनुसार, 
हर व्यवस्था मे---चाहे वह्‌ राजकीय हो या आर्थिक अयवा सामाजिक---कौट्म्बिक 
नियनरण के समान होगा। कुटुम्ब का प्रधान जिस प्रकार सेवा, त्याग और प्रेम 
की भावनाओ से प्रेरित होकर कुदुम्व॒ का कार्य-भार सम्हालता है, उसी प्रकार समाज 
के भिन्न-भिन्न क्षेत्रों की व्यवस्थाएँ प्रधानों के हाथ मे होने जा रही है, ऐसा हमारी 
दुष्टि के सामने झूल रहा है। वर्तमान जन-मत और जन-कार्यो का वहाव इसी ओर 
है। जहाँ-जहाँ जनतमत्रात्मक व्यवस्थाएँ चल रही है, वे इसी आधार पर आश्रित 
है, गौर जहाँ कही जनतत्रात्मक पद्दतिया नही है, वहाँ भी थोडी बहुत कमी-वेशी 
से इसी 'प्रधानवाली” प्रथा का आदर है, यह हम पूर्व पृष्ठो मे देस चुके है। यह 
प्रघान, प्रधान सन्नी होगा या महासभाओ (पालूमिन्ट, रिपव्लिक जादि ) का प्रधान, 
इसके विपय में भविष्य ही ठीक-ठीक बता सकेगा। आज तो यही दिसाई देता है कि 
यद्यपि व्यावहारिक समस्त कार्यों का उत्तरदायित्व प्रधान मन्नी के हाथ मे रहता हे, 
तथापि आरोप उस का अन्यभ्न ही पालमिन्ट आदि के प्रधान पर दिया जाता है। 
परन्तु आज के जो प्रवान है, वे यथार्थत कुदुम्ब के प्रधानों से बहुत भिन्न है। 
अभी उन मे न तो उस प्रेम की भावना आई है, और न उस सेवा, त्याग या समद्रष्टा 
की जो कुदुम्ब के मुसिया मे रहती है, इसलिये सुदूर-मविष्य तक पहुँचते-पहुँचते 
इस प्रधान पद की इस ओर विकसित होने की सम्भावना है। एक कमी इस प्रवान 
पद में और है। विधान और सिद्धान्त की दृष्टि से जो प्रधान जनता का अहितकर 
हो, वह अपने प्रवानपद से चाहे जब हटाया जा सकता है, और रिक्त स्थान पर 
दूसरा प्रवान आरूढ किया जा सकता है, परन्तु व्यवहार मे वह पूर्णत जन-मत के 
अधीन नही रहता। इसके विपरीत कुदुम्ब का प्रवान यदि अथोग्य सिद्ध होता 
है, तो उसके हाथ से कार्य-मार लेकर क्ुदुम्व के किसी दूसरे योग्य व्यक्ति के हाथ 
में दे देते है, इसलिये वहाँ व्यावहारिक दृष्टि की ही प्रधानता रहती है और यहाँ 
सामाजिक व्यवस्थाओं मे विधान और सिद्धान्त पर ही कडा-भिडा करते है। 
चाहिये यह कि हमारे समाज के प्रवान, कौदुम्बिक प्रधान के समान ऐसे वूढे-स्याने 
ही, जिन्हे दुनियादारी का अनुभव हो और जिन मे यह क्षमता हो कि अपने सुख-मोग 
का त्याग जन-सुख-मोग के हेतु सहर्प और सप्रेम करते हुए गाधी या विनोवा-्जैसा 


प्ट्ट साव्त और गांवी दें सं।म्पदर्शत 


जीवन व्यतीत केरे। जंविन की वर्तमान भौतिक प्रेपर्नितों पर भी यदि दृष्टि हॉल 
जांय,तो भी यंही प्रतीत होती है कि समाज कुछ कल तके अध्यत्मिगेति अंयवी नीति: 
प्रधान-गति की ओर अंवंइ्य वंढेगा, जिससे उच्तें प्रकार का विकीस होंना कोई 
अंसम्मव नही हैं। जेब मद्ठी-मूल्य [छाआथ -रगेण्टे। योिधिकारेमूल्य (9007 
४०८) के स्थान में  मेवा-मूल्ये ०6०-ए४०८) के जवारें पर समाजाकों 
संचालन होने लगेगा, तेभी हैंमे जद प्रंघो्न मिल सेकेगे[ |) (पा | 7करए 
5ए इसके लिये सुदूर अविप्य के नेत्र हिन्दुस्थाने परेंगेडे हुए हैं। “वहाँ से वुछकुछ 
अऑशा-फिरें चंमकेर्ती हुई दिखाई दे रहो हं। उसको.पूर्व मन्‍्क्ेतिही एसी हेंगकी 
सेवा-मल्ये पर आधारित समाज बेनोयी जा सकता हैं। वह गांवों की गयेगिशोली 
और तपत्मि भीःहेः जहाँ पर अंभी तक उत्होंते अपने विशिष्ट को रेनोमी के 
द्वारा वहाँ की जनता फो सेवी-मीव परे जीना सिखाया है। वह अभी भी गाव 
के तपेहुए बुंछ सेवेको के हाय मे हैं, जों प्रेम, ले हिंसा और सेवा-म्ोव की नीति को 
पकड़ हुए समाज 'के विभिन्ने:विमार्गों मे व्यवहारे-ह्व से उस को अ्रार करने मे 
हुंगे हैं, हाल कि वे उंसे त्ोति को प्ंतिपालन करने मे गावची से बहुत पीछे हैं। इन 
संये बातों की देखे कर हमें दिखता हैंकि हिन्देंस्थानि, यदि संसार के लेटोकू कु्वेक 
से अपने-आप को बची करे रंखे सका; तो विव्स-गति की सुदूर ेविष्य तक वेढायेगों 
और जग-समाज के जेत्य विभागों अँयव “राज्यों या राष्ट्रों मे मानो पोर्गगात 
हमें दिखता हैं कि बह भविष्य के केणवार होंगा और दुनिया की दिष्ि की पश्चिम 
से प्रुव॑ की ओर आकर्पित फेर अपने वक्षस्थल मे कैन्द्रिते करेंगा। येहे सेंवेडस का रण 
नहों।कि वह प्रचलित जगली तरीकों को अपने केरासवरल वन रही हैं, घल्कि इसलिये 
कि उस के हदेंये में संवेपरतर्तो वा वंद-दलितो के लिये दंद वीर उत्त ने भौतिक 


रंखाह) जिस के कारण उसके ब्रेति जगत के जनसाथोरेण का स्नेह वंढ रहा है इसे 
संस्वेन्धा मे दृष्टान्त-म्वस्प अब्यात्य-पुनगंसठनआति णजेशा 70९76 क्षतर्थाः 
36 ल्‍0पटा9 के प्रेवेत्तक, कोल्म्व के ७३ वर्षीय पनुमवी डॉ फ्रेकेव चमेन के 
अभी होल मे कहे हुंए : वे झब्द उल्लेंलनीय हू, जिन के तात्वियं यह हैं कि दुनिया की 


कह ८. 5 
>> पे 


वेतंम्ानि मुठभेंड को सुलक्षानेवाला हिन्दुस्थान ही होगा।' 77 7 एप 7 75 वर कै 
7 बेढि हम यह कह कि यह प्रेधान-पंद्धति वहों पद्धति है, जिसे का-अर्तिपादन 
भरतसण्ड (हिंदुन्थान) के /निवोर्सियो ने वेदिककाल हो में-कर डाला वी बोर 
जिसे का संम्वीयन वे रीजों अंयेवां ध्मंसज आदि बब्दो के दर करते थे; तो-अप 
अत जनक पगह 2क। अपककक लगा 50 हि 
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हम के, ग्रह कह अत सासज़ हो छठेंगे कि-वरी। पठिनाई से तो राज्य-्यद्धत्त -पौर 
राज्य का पिड, छुझया जा रहा हं गौर आप फ़िर उसी की तान छेड़ते लगे, वाराज 
दोने,की /म मे कोई व्रात् नहीं-है। आप झत्द्र से,अभावित होकर ,उखाइ-पछाड 
करते है; हम भाव-को सेफर नुत्तााकरते- है।। आप ऐतिहासिक-तथा परम्परसगत्त 
प्रिवतंत्रोस्के कारण राजा; की व़दती-हुई निरकुमता/(#०००घ०ए४रा)-भौर पुण्वैवी 
उज-गह्दी [0० ६4४४)फारेव्याल करके -उत्तःअचा' को >विपमूज-सी देखते हि; 
हाउस का निर्माण करने वाले मूज-भाज़ को दी ग्रहण कर उत्त' की प्रज्नसा:करते, ह। 
श्सी+ ज्ञिज्वार सेडहमारी-समझ से; गावीजी।ने- परहिनेच्छु/हाज़ा १(०९8०ए०]था 
8्णेण पी डाजय करने, के कोई हानि) तही समजीमेज्योफकि/जो -पहहितेच्छु 
होत़ाध्दै,कह-ऋयाऊु- फ्षेी,:ग्रीर सेज़क) मी-होता है.॥ग्रवि पूर्व॑काज़ीन आवमीला 
भप्नाग्न-तिद्ध पहहितेच्छुपुक्पल्‍सुज्पाविकाडी जनाया]ज्य, गौर वृह7जतम॒त सके 
ज़गीभूत रहकराचाहे, ज़दा अधिकार त्मुकपविज्ल ज़ां सेफ एव, सज़्याविकार ज़प्ौती 
(०7०४४) पर,बावारित जा रहेगतो सफ़र चाहे।वह-राज[ कहाले याप्रप्नान; 
उससे कुछ बिगडता नही: परत्कुजव-राज्ञा घब्दक़लकित दुर्गुगा क्ाउमतीक़-कत 
गगन है; तो हम /भ्री:अगप के साथ।ऐसे इगूण-स्मासक़ शहद को तिक्लाज़क़ि देकाउउस्ी 
फुनतत-स्पास्क ओर को कामिय- प्रधान: जादद का प्रक्मेग़ करो न-करे>जो, पाख्यादि 
भाजीय़ हकनो मे प्रसक्नीचकाढसै कली उस निम्न तज्ञीक-सकृव्या एतप्राक॒तिकाभमिण्क्ित 
शक्ति का-चोतक/खा, कै, ज़ो सृष्दि केड्सोफ़ल/को-एकत्व॒ से वॉधकर एखती:है । 
एन प्रधानात्मक समाज प्ले,ज़हाँ देखो वहाँ हरुवज्यवस्था:का-स्राज़न उसके 
प्रधान के हाथ में रहेगा। कही विश्वमघ (१४०४गंत ए८व७०४०४) की दृष्टि से 
'महामहाप्रवान', कही राष्ट्र की दृष्टि से 'राष्ट्र-प्रधान', कही राज्य-सघ (8६865 
एऋ्रठ5) की दृष्टि से 'सघ-प्रधान', और उस के अवयव राज्य की दृष्टि से 'राज्य- 
प्रधान" और कही 'सर्व प्रधान! कही उप प्रवान' आदि उपाधियो से विभूषित 
अनेक की सख्या से सारे विदव का समाज भर उठेगा। चूं कि मन्री केवल कार्य- 
सचारूक होता है, न कि अधिपति, इसलिये सारी सत्ता, हमारी समझ में क्रमश 
प्रवान मतियो के हाथ से खिंचकर नेशनल असेम्बली, रिपव्लिक आदि के प्रथानों 
के हाथ मे सिमट आयेगी, जिस का एक नवीन दृष्टान्त हमे अ(ज ही के समाचार-पत्र 
मे, जव कि हम इस लेख को लिख रहे है, पढने को मिल गया। यूगोस्लाविया मे 
एक नया राज्य-विधान तैयार किया गया है, जो इसी वर्ष सन्‌ १९५१२ के समाप्त 
होने के पूर्व नेशनल असेम्वछी के सामने पेश किया जानेवाला है। उसके अनुसार 
यद्यपि समस्त शासन-सत्ता (80रधा57'क््ए७ ४७०॥०7५५७) - का-आरोप 
पृगोरकेव भेद्नल असेम्व॒ली पर रहेंगां। तथ्रापि।रिप्रब्लिक फा परे सिंडेत्ट ओर तेशनल 


९० माक्स और गावी का साम्पदर्शन 


अनेम्बली की 'प्रेसीडियम' का प्रेसीडेन्ट , अर्थात्‌ प्रधान सर्वोच्च कार्य-निर्वाहक 
(25०८०४२८ तर८३०४) रहेंगे। राज्य-मत्री और उपमत्री लोग राज्य के स्थिर 
कर्मचारी (ऐ८प्शव्यव्या 0ग्री्वरड) होगे और वे पालिमेन्ट की सदस्यता के 
लिये चुनाव न लड सकेंगे।' यह प्रधानात्मक प्रथा उस लता के समान है, जो कसी 
वृक्ष का आश्रय लेकर पन्पती है। वह जनतत्र का आश्रय लेकर उत्पन्न हुई, 
और उसी के आवार पर पुष्पित होकर अपनी छोक-प्रियता वनाये रखतौ है। तभी 
तो उस की ओर मे पालिमेन्ट, नेशनल असेम्वली, रिपक्लिक, जन-महासभा, संसद 
आदि की दुहाई दी जाती है और उस दुह्ाई की ओट लेकर ही वह जीवित रहती 
है, इसलिये आवुनिक दृष्टिकोण से जव से जनतन्त्र ने साम्राज्य के विरुद्ध सिर 
ऊँचा किया है, तब से प्रधान प्रया का उत्पत्ति काल माना जाय, तो अनुचित न होगा। 
इस दृष्टि से हमारी अल्पमति के अनुसार इस का उदयकाल १८वी श्ताव्दो का 
अन्तिम चरण--जव कि फ्रास की ऋान्ति सन्‌ १७८९ मे प्रारम्भ हुई--कहा जा 
सकता है , परन्तु उस समय वह केवल राजकीय क्षेत्र की एक अल्पन्जीवित 
चिनगारी मात्र थी। उसके वाद अनेक चिनगारियाँ उठी और वबुझी। क्रमश 

उन का रूप वटा और उस के क्षेत्रों का भी विस्तार हुआ। पूँंजीपति-प्रया के साथ 
ही उसने भी चुपके-चुपके अपना घर अय॑-क्षेत्र मे बनाना प्रारम्भ किया। अन्त मे 
मैनेजेस्यिल (प्रवस्थक) पद्धति के काल से वह अपना उत्साह और प्रभाव स्पप्ट 
करने में लगी है, और यह विश्वास है कि वह इसी व्यूह-चक्र के अन्दर सुरक्षित 
रह कर सारी जक्ति अपने-आप मे केन्द्रित रखेगी। 
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दसवें अध्याय का 
परिशिष्ट (२) 
आम्रमवासियों के मूल नियम 


गान्वीजी द्वारा स्थावित आश्रमों के कार्यक्रमों एवं उन के द्वारा कथित 


+ 


रन 


परिश्िष्ट ५९९ 


तत्सम्बन्धी विवरणों के आधार पर लेखक ने स्वय निम्नलिखित नियमो को अपनी 
भाषा में वद्ध किया है। समस्त आश्रमो के कार्य-क्रमों मे भूलत समयानुकूल यही 
नियम अन्तनिहित थे। 

(१) शारोरिफ अम फी प्रधानता--हर जाश्रमवासी को नियमित शारीरिक 
श्रम करना अनिवाये था। अपनो रोजी उपार्जंर करना और सफाई रखता हर 
एक का कर्चन्य था। भोजन बनाने से लेकर पाखाना सफाई तक सब को अपने 
हाथ से करना पडता था। व्यावसायिक श्रम, जैसे चमारी, बढईगीरी, कृषि, 
बागवानी इत्यादि इसी शारीरिक श्रम के अन्तर्गत जा जाते है। बौद्धिक या आत्मिक 
क्षेत्र मे पारागत छोग भी इस शारीरिक श्रम से वरी नहीं रह सकते थे। 

(२) सादा जीवन--हर एक आश्रमवासी को सादा रहन-सहन और खाना- 
पीना रखना पडता था। 

(३) आश्रमवासिग्रों से अभ्षेद--आमश्रम के ध्येय को पालन करने वाला कोई 
भी मनुष्य आश्रमवासी बल सकता था। कोई आश्रमवासी किसी दूसरे के प्रत्ति 
भेद-भाव नही रख सकता था। रग-मभेद, देश-भेद, कौम-भेद, जाति-भेद, सम्प्रदाय 
या धर्म-भेद अथवा छुमआाछूत भेद---किसी भी प्रकार का भेद-भाव किसी भी बाश्षम- 
बासी के पास नही खटक पा सकता था। 

(४) प्रेम और सहयोग--हर प्रकार की दिनचर्या मे हर आश्रमवासी को 
एक दूसरे के प्रति वही प्रेस और सहयोग बता आवश्यक था, जो किसी कुटुम्ब या 
परिवार के लोगो मे पाया जाता है। 

(५) शिक्षण--श्षिक्षक का प्रेम और आचार ही, न कि भय और पुस्तकीय 
ज्ञान, शिष्यो के शिक्षण का आधार बना कर रखा था, जिस से न केवल अक्षर-ज्ञान 
अथवा बौद्धिक वृद्धि ही होती थी , वरन्‌ शारीरिक-शषिक्षा और आत्मिक-विकास, 
अर्थात्‌ चरित्र-निर्माण भी होता था। शारीरिक शिक्षा के अन्तर्गत शारीरिक श्रम 
और, शारीरिक व्यवसायो का भी समावेद्ञ हो जाता है। टाल्सटाय-आश्रम मे 
घारूक-बालिकाओ को शिक्षा देने का भार गाधीजी ने स्वयं अपने ऊपर, कुटुम्द 
के एक पिता की नाई ले रखा था। 

(६) स्वदेशी भौर स्वराज पर जोर--हर आश्रमवासी को ऐसे साधनों 
पर ध्यान रखना आवश्यक था, जिन से मशीनरी की ओर अरुचि, और स्वदेशी की 
ओर रुचि की वृद्धि हो, एवं आत्म-नियत्रण के द्वारा स्व॒राज-स्थायना के लिये माये 
खुलता जाय । 

(७) रचनात्मक फार्य--समाज के समस्त अगो को सम्पन्न बनाने के लिये 
हर आश्रमवासी को रचनात्मक योजनाओं के कार्य-त्रम मे भाग-लेना आवश्यक था। 


६०० मार्क्स और भाघो फा साम्यवर्शन 


दसवें अध्याय का 
परिशिष्ट (३) हे 
सत्याग्रही की नियमावली (सन्‌ १९३० मे बनाई गई) 


“भत्याग्रहका अर हे--सत्य का आग्रह।. इस तरह के व्यापक आग्रह के 
समय स्वजन या परजन, बालक या वूढे, स्त्री या $रुप का कोई भेद वहीं रहता। 
यानी किसी के सामने शारीरिक वल' का प्रयोग किया ही वही जा सकता। अत्तएव; 
जो वर वाकी वचा रहता है वह--अहिसा का---प्रेम का व ही हो सकता है। इस 
वल का दूसरा नाम आत्मवक हे। . इसी' विचार-श्रेणी में से असहयोग, 
सविनय आजा-भग इत्यादि उत्तन्न हुए ह। 

जो कोग भत्याग्रह की इस उत्पत्ति को याद रखेंगे, वे सहज ही नीचे लिखे 
नियमों को समझ सकेगे--- 

१ सत्याग्रहीों किसी पर गृस्सा ने होगा। 

२ वह विरोधी का गुस्सा सह लेगा। 

३ गृस्सा सहने के साथ ही वह विरोधी की मार भी सह छेगा, पर उसे कभी 
नही मारेगा, और गुस्से मे वह जो उचित या अनुचित आज्ञा करेगा, उसका भी 
मारपीट के या किसी दूसरे डर से पालन नही करेया। 

४ सिपाही जव गिरफ्तार करने आये, तो खुशी-खुशी गिरफ्तार हो जायेगा। 
अपनी जायदाद जब्त करने आये, तो खुशी-खुशी उसे दे डालेगा। 

५. दूसरे की जायदाद अगर अपनी हिफाजत मे होगी, तो मरते दम तक उस 
की रक्षा करेगा, मगर कत्जा करने के लिये आने वाले को नही मारेगा। 

६ नहीं मारते का मतलव गाली भी नहीं देना है। 

७. फलत सत्याग्रही विरोधी का अपमान नहीं करेगा। आजकल के 
अनेक प्रचलित नारे या जावाजें हिंसक है, अत सत्याग्रही के छिये वे सर्वथा 
त्याज्य है। 

८ सत्याग्रही अप्रेजी झडे (यूनियन जैक) की सलामी नही उतारेगा, 
पर उस का अपमान भी नहीं करेगा। अधिकारी का या किसी अग्रेज का भी वह 
जपमान नही करेगा। 

९ लटठाई के समब यदि कोई किसी अप्रेज का या सरकारी अधिकारी का 
अपमान करे या उत्त पर हमला करे, तो सत्याग्रही अपनी जान को खतरे मे डालकर 
भी उस की रक्षा करेगा। 


प्रिशिष्ट दर 05 ५ 
जेल जीवन फे बारे से 


१० कौद होने पर सत्याग्रही जेल के उन सव नियमो का पालन करेगा, जिन से 
उस के स्वाभिमान को धक्का नही पहुँचता । वह अधिकारियों के प्रति भी विवेक- 
पूण वर्ताव रसेगा। मसलन, सावारणत वह अधिकारी को सलाम करेगा, लेकिन 
अगर नाक रगटने को कहा जायगा, तो नही रगडेगा। बहू सरकार की जय वोलों' 
नही कहेगा। वह जेल में ऐसा भोजन करेगा, जो अच्छा हो और जिस मे उसे कोई 
धामिक आपत्ति भी न हो, पर कचरेवाला, सडा हुआ, मैले वरतन में परोत्ता 
हआ या अपमानपुर्वक दिया हुआ भोजन वह नहीं करेगा। 

११ सत्याग्रही खूनी कंदी के और अपने बीच मे कोई भेद-भाव नही पैदा 
करेगा , इसलिये वह अपने को उससे उच्च समझकर या कह कर अपने लिये 
सास सहुलियते नही चाहेगा, पर शरीर या आत्मा की आवश्यकता के लिये जरूरी 
सहलियते मागने का उसे अधिकार होगा | 

१२ जिन सहूछियतो फे व मिलने से स्वाभिमान को धक्‍का नही पहुँचता है, 
उन के लिये सत्याग्रही उपवास वर्गरह नही करेगा। 


दल के बारे से 


१३ सत्याग्रही अपने दल के सरदार फी तमाम आज्ञाओ का, चाहे वे उसे 
पसन्द हो या न हो, खुशी-खुशी पालन करेगा। 

१४ हुबम के अपमानजनक, द्वेप-पूर्ण अथवा मूर्खेता-पूर्ण प्रतीत होने पर भी 
उसका पालन करने के वाद ही वह सरदार से उसकी शिकायत करेगा। सत्याग्रही 
को दल मे शामिल होने से पहले शामिल होने की योग्यता का चिचार कर लेते 
का अधिकार है। एक चार शामिल हो जाने पर दल के कठए और मीठे, 
सरत और नरम सब नियमों का तथा उस के अनुशासन का पाकन करना 
वर्म हो पडता है। दल के समग्न *यवहार मे अनीति मालूम हो, तो सत्याग्रही 
दल से इस्तीफा दे सकता हे, किन्तु दल में रह कर नियम तोडने का उसे अधिकार 
नही है। 

१५ किसी भी सत्यागही को किसी की तरफ से अपने ऊपर आधार रखने- 
बालो के भरण-पोौपण की आशा नही रखनी चाहिये। अगर किसी के लिये कोई 
इन्तजाम हो सके, तो उसे अनायास प्राप्त बात समझना चाहिये, अन्यथा सत्याग्रही 
तो अपने को और अपने आश्वितों को ईश्वर की शरण में छोड देगा। शरीर-बल 
या हथियारो से छडे जाने वाले युद्ध मे भी, जहाँ छाखो एक साथ लड़ते है, कोई किसी 
के ऊपर आधार नहीं रखता, तो फिर सत्याग्रही युद्ध के बारे मे तो पूछना ही क्या 


६०२ सायसे और गायवी का साम्यदर्शन 


था ? सार्वभोम यानी सारे ससार का अब तक यही अनभव है कि ऐसो को ईश्वर 
ने भूखो नही मरने दिया है। 


फौमों लड़ाई के बारे मे 


१६ सत्याग्रही जान-वुन्च कर कौमी कलह या लडाई का कारण कभी नहीं 
बनेगा। 

१७ कोमी लडाई के छिहने पर वह किसी कौम की तरफदारी नही करेगा। 
न्याय जिस की ओर होगा, वह उसी की मदद करेगा । अगर स्वय हिन्दू होगा, तो 
मुसलमान वर्मरह कोमो के प्रति वह उदारता से पेश जायेगा और हिन्दुओं के 
आममण से उन की रक्षा करते हुए मर मिटेगा। अगर मुसलमान वर्गरह हिन्दू पर 
हमला करते होगे, तो उस से हिन्दू की रक्षा करते हुए वह मपनी जान दे डालेगा, 
कछेकिन विरोध में किये गये हमले मे कभी शामिल नहीं होगा। 

१८ कौमी झगडो को पँदा करने वाले अवसरो से वह जहाँ तक हो सकेगा, 
बचेगा। 

१९ अगर सत्याग्रही कोई जुलूस निकालेगा, तो ऐसा कोई काम न होने 
देगा, जिस से किसी भी कौम के घामिक-भावों को चोट पहुँचे। और वह दूसरो के 
जुलूस मे शामिल नही होगा, जिस से किसी कौम के घामिक भावों पर आधात 
पहुँचता हो । 

(नवजीवन ) मोहनदास कमंचन्ध गाघी 

हिन्दी नवजीवन ता० २७-२-१९३० पृ० २९४ से उसूत यह नोट पाठक 
यह ध्यान मे रखकर पढे कि सन्‌ १९३० में जब महू नियमावली तैयार कौ गई 
थी, वब हिन्चुस्तान अग्रेज सरकार के अधीन था और हिन्दू-मुसलिम के वीच कौमी 
प्रदता का झगडा रहता था। 


ते 


दसवे अध्याय का 
परिश्षिष्ट (४) 


हिन्दुस्तान का रचनात्मक कार्यक्रम 
“एप €पराडएपटाए8 एा027६फ७ज ग्र िताब 5 65टा७र्थीए श8५ 
0... पफ्रह धाष्टा।च्ला माफ री. एद्यातीएफ जरातेलते पर. मिट 
फा०णड्ृएक्माएान. शद्षण. ए्रपफएशा5ओ)6 0 तीर ट्याद्याएएशा07 रण पिट 
ग्रहण पि67९॥ 2१0०7-ए0ेशा८४.. पक पध्याक3 द्याषट 
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(ण्धप्रयं घगएए, (साम्प्रदायिक एकत्व) 
एल्याएश>) ्॑ ए्रांग्प्रणाबरोगार, (छुआछत का मिटाना) 
एछ70४र000, (मादक पदार्थों का निषेध ) 
&990, (खादी) 
(0घाकः जञा98० ए्रऐेएछाा७, (अन्य गामोद्योग ) 
टण 0 एक्आाए धवाएशधा07, (नई या बुनियादी शिक्षा) 
8६ ९0ए८४००॥, (प्रौढ शिक्षा ) 
०१986 इथाशव07, (ग्रामो की स्वच्छता ) 
$ट9५06 0 98०८छथात (7००७, (पिछड़ी हुई जातियो की सेवा) 
एफ 0 ४#०णा०), (नारी वर्ग का उत्थान) 
छतपटथात07 ग ग98/०7० शाप ॥९०0, (स्वच्छता और स्वास्थ्य 
सम्बन्धी शिक्षा ) 
32 छ0फण्ट्रऑआआण। ० ४७४॥४780898॥9, (राष्ट्रभाषा का प्रचार) 
]8 4.07९ णी 0768 ]9780270०, (मातृ-माषाओं का प्रेम) 
4.. शठफंजहु 07. ०००ग्रणाण० व्वुण्णा9, (आर्थिक साम्प के हेतु 
कार्य करना) 
[5-]7... 0ह्काइव07 त हिउक४5, !800प7 क्षार्त ५ए्रत॑धा5, (किसान, 
श्रमिक और विद्याथियों का संगठन) 
8 ०८८ (०८ (प्राकृतिक चिकित्सा) 
एफ०्य पाल एणातव्ा ?700फीए णीचिद्या्ंयाव एब्चाव। 99 50णए- 
गत 00999, ? 220 (ए४एशुएशा! ?०॥ग्रपह निंठए९, वैय९त॑4040, 
56००9ते ८काध००, 95] ) 


७ 6० | 6& था 9» ७० 3 «»+ 


कस का 
बन 


[हिन्दी-अनुवाद मेरा है--लेखक | 


दसवें अध्याय का 
परिशिष्ट (५) 


सन्‌ १९२१ में ग्राघीजी द्वारा तैयार किया हुआ स्वय-सेवक का प्रतिज्ञापत्र 
(५०ॉए्८८८८०४ ?९58०) 

“ृश्वर को साक्षी करके दृढ-सकत्प हो मैं प्रतिज्ञा करता हैं कि , 

(१) मैं राष्ट्रीय स्ववसेवक-दल का सदस्य होना चाहता हू। 

(२) जब तक दल का सदस्य रहूँगा, तव तक मैं वचन और कर्म से अहिसक 


द््ण्ड भावर्स और गाघी का साम्पदर्शन 


(रता-५००४0 रहेंगा और मन ने महिसक होने के छिये छग्नपूवेक प्रयत्न कर्गा, 
क्यों कि मे विश्यास है कि जित परिम्धितियों में हिल्दुस्थान है, केवड अटिसा 
हो सिकाफत और पजाव को सहायता पहेचा सवती है और स्वराण्य-प्राप्ति 
एवं हिन्दुस्तान की समस्त कोमो और जातिये, (72०८ बज्ञाप ८णशााप्रा॥68) 
मे, चाहे हिन्दू, मुमलिम, सिवर, पारसी, #साई था स्य हो, एक्ल्व था गठयउत्यन 
करा सफ्ती है। 

(३) मज़े ऐसे एक्ल्य में विष्यास है, जौर उसे बशाने के डिये सदा प्रयत्त 
क्स्गा। 

(८) मे विश्वास है कि हिन्दुस्तान के आाथिक, राजनैतिक और आत्मिव 
उद्धार के लिये स्पदेशी' आवश्यक है, और पव प्रगार हे कपटो यो त्याग कर 
हाथ के बने हर का उपयोग करंगा। 

(५) हिन्दू फे नाते मेरा विद्यास है फि अस्पृष्यता का दोप-निवारण 
न्याय्य और आवश्यक है और हर मम्भावित अवसरों पर में टूवे हुए 
(87०ए८४८०) वर्गों के साथ व्यवितगत रूप से सम्पर्क करने की तलाश मे रहूंगा 
और उनकी सेवा करने के लिये चेप्टाएं करंगा। 

(६) # अपने उन्‍्चाधिकारियो ($09९7० ०ीील्ण5) फी आजाओ तया 
उन सब नियमा का पालने करूँगा, जिन का स्वय-्मेवक-बोर्द या कार्यकारिणी 
समिति अथवा काग्रेस द्वारा स्थापित अन्य कोर दूसरी सस्या (38०7०५) इस दृष्टि 
से निर्माण फरे कि वे एम प्रतिज्ञा के मर्म (६907) के प्रतिकूल न हो। 

(७) मैं अपने धर्म तया देश के हेतु विना क्रोय छाये (व0पां 7680पॉ- 
गाथा) जेल जाने तथा आघात और मृत्यु तक को भोगने के लिये तत्पर हैं। 

(८) मेरे जेल जाने की हालत मे मैं अपने उुटुम्ध और आश्ितों फे लिये फाग्रेस 
से कोई सहायता नही माँगूगा। 

(श्री जी० घवन कृत ॥रगा० एगाव्ण एग्ा०घ०जा५ णी 3 शीिवया॥ 
0व्णता्र के पृ० २३७ पर अग्नेजी में दिये प्रतिज्ञा-्पत्न का यह हिन्दी अनुवाद 
मैने किया है--लेसक | ) 


दसवें अध्याय का 
परिशिप्द (६) 


कांग्रेस फे विधान का नया ससविदा जो गाधीजी का आाफिरी 
वसीयतनामा कहा जाता है। 
“देश का बटवारा होते हुए भी, हिन्दी (70थय) राष्ट्रीय कांग्रेस द्वारा 
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तैयार किये गये साधनों के जरिये हिन्दुल्तान को आजादी मिलने के कारण 
मौजूदा स्वरूप बाली फाेप वा काम उप सत्म हुला, यानी प्रचार के वाहन 
और पघारा-्सभा की प्रवृत्ति चलाने वाले तत्र के नाते उस की उपयोगिता अब 
समाप्त ही गई हऐे। धहरो और वापयो से भिन्न उसे के सात छास गावो की 
दृष्टि से दिन्दुस्ताव फी सामात्िय, नैतिक जौर माथिक आजादी हासिल करना 
क्षमी बाकी है। छोजशारी मकसर की तरफ हिन्दुस्तान को प्रगति के दरमियान 
फौजी मत्ता पर मुल्की सत्ता छत प्रयानता देने वी रूणई जनिवार्य है। (7१० 
डआापएड्रीए ति धार कललातेदारल: ० छपी. 6एक वर्मातज्ञाए 9056० 
$०णापे 70 [९८ एॉगटट जा छीपाहाड काएट्राल्ड क्‍0%ा05 वछ 0वा0- 
<ा/40९ हुए) कायेप को हमे सिवासी (?०ाधव्ण) पराटियों और साम्प्र- 
दायिक सरयाओं के साथ की गन्दी दोठ से बचाना चाहियें। इव सौर ऐसे 
द्वी दूपरे बारणों से जशिल्ल भारत फाप्रेस कमेटी नीचे दिये हुए नियमो के 
मुताबिक अपनी मौजुदा संख्या को तोदने और छोकन्सेवकन्सध के रूप में 
प्रकट दीने या निग्चय को । जगरत के मुताबिक देन नियमों में फेर-फार करने 
का इस सूप को अधिकार सटैगा । 

गाव वाले या गाँव वास जैसी मनोवृतिवाएे पाच वालिय मर्दों या भौरतों की 
अनी हुई हर एक पचायत एक इफाई बनेगी। 

पास-पास की ऐसी हर दो पचायतों की, उन्हीं में से चुनें हुए एक नेता की 
इहनुमाई में, एफ काम करने बाली पार्टी वनेगी। 

जब ऐसी १०० पचायतें बन जाएँ, तय पहले दर्जे के पचास नेता अपने से 
से दूसरे दरजे का एक नेता चुने और इस तरह पहले दरजे के नेता दूसरे दरजे 
के नेता के मातहत काम करें। दो सो पचायतो के ऐसे योट कायम करना तब 
तक जारी रसा जाय, जब तक कि वे पूरे हिन्दुस्तान को व ढक ले। और 
खाद में की गई पचायतों का हर एक समूह पहले की ठरह दूसरे दरजे का 
जेता चुनता जाय। दूसरे दरजे के नेता सारे हिन्दुस्तान के लिये सम्मिलित रीति 
से काम करें और अपने-अपने प्रदेशों मे अछंग-अलग काम करें। जब जरूरत 
महसूस हो, तव दूसरे दरे फे नेता अपने मे से एक मुखिया चुने, जो चुनने वाले 
चाहे तब तक, सब समूहो को व्यवस्थित कर के उन्त की रहनुमाई करे। 

( प्रान्तो या जिलो फी अन्तिम रचना अभी तय न होने से सेवको के इस समूह 
को प्रान्तीय या जिछा समितियों में वाँदने की फोशिश वही की यई। और 
किसी भी वक्त बनाये हुए समूह या समूहो को सारे हिन्दुस्तान में काम करने का 
अधिकार रहेगा। सेवको के इस समुदाय को अधिकार या सत्ता अंपने उन 


६६ मार्ग और गांधी वा साम्पदर्दत 


आलिया -े गाोती सार शिद्रातरात ही प्रजा से मियां है, जिस ठी उस लगनी 
“यू गे जो हाटियारी मे मेगा भी है ।) 

१ हर एव सेव यो एाया से की हुए सा वी या परागाञघ द्वात 
प्राघाधित दी हशा प्रा प्या या सेफ पीजा ने ईद रहरे बार शा 
चाटिं। सार गे हि है, ता उसे यो भेंसे भोर एप परिशा में से हर 
किम पी एजागग पर एरया घाहिए और शादियों है गीय एव हे, सा पर्मा रे 
प्रति समभाव है, नौ” हार, वर थो रीना ए गे वियों भेदवाय व खिला संद्य थे 
लिए समात ज्रसर था ये के ड्दस के दिशस रसी दा जीना घाहिये। 

३ जयों वाय पद भें जो हा एव गाय या 53 विजी समर्ग भे रहा 
चाहिये। 

३ चाय बाढ़ में से भा काया पुष्णा खोर उ० साठीम देंगा। शत से 
हो यह परिस्टर गोगा। 

४ 5३ बयो रोजाया थे झाम शा रिई एगेसा। 

५. गेट गाया वो इस या संगठित झरपो मणि में भपगी शोंरी 'रौर गृह- 
उययोगो शारग स्यवार्ण और रगावरग्पी दे । 

६ गयि बाण शा वा सफाई जोर गर्दुरागी की ताठीन देगा जार उप भी 
धीमारी ये रोग झ, राह ने ये रे सारे उपास गयंध भे शर्देगा। 

४ हिसस्‍सतात्री खास गष पी नीति । घुतयित हर गोछीम है ज्ञापार 
पर बह गाया वार्ध वी पैदा रोते से माज ना सारी शिक्षा पा प्र स्धरेया । 

८ लिस में नाथ घतदाग॥ री वशारी टमयलयणापाये ऐे, उस के 
नाम बह उस में देह परायगा। 

% शिटाने गा दने भा अधिवर ज छवि झगरी गोग्पता अभी होमसिठ ने फी 
ही, ठाट्टे उसे कोपिद बरो से डिय यए प्रोत्याष्टा देगा। 

(० कठपर गाये हुए जौर बातन-फयशन बसे हुए मशपद पूरे करने 
के डिये योग्य फन अद्या थाने थी वृष्टि से, पध मे हारा सैया” उिये गये नियमों 
में मुतायिक बहू सादे तागीम या जार यो" बनेगा। 

संध नीचे वी स्वाथीन सस्याआा यो साया। देवा-- 

१ अग्िल भारतीय घरसा-मघ। 

२ असिल भारत ग्रामोयोगनप | 

३ हिन्दुस्तानी ताढीम-मप। 

४ टरिजन-मेबर्-ाघ। 
५ गोन्सेवानमघ। 
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संघ अपना मकसद पूरा करने के लिये गाव चालो से और दूसरो से चदा लेगा। 
गरीब छोगो का पैसा इकट्ठा करने पर खास जोर दिया जायगा। 
नई दिल्‍ली, २९-१-४८ मो० क० गावी 

(अग्नेजी से) 

हरिजन सेवक, २२-२-४८ पृ० ४९-५० से उद्धृत 

( वोट--न्रीच-बीच मे कही अग्नेजी लिसी हुई मेरी है, जो मूल लेख में से 
स्पप्टीकरण के अभिय्राय से लिस दी गई है। नवीन रोति के अनुसार 'इ' 'ए' 'ड' 
को मेने नहीं छिला--श्ुुरानी रीति के अनुसार लिसा है। जिसे मूल भाषा मे 
देखना हो, वह 'हरिजन' तारीख १५-२-४८ का अक देखें ।) 


ग्यारहवें अध्याय का 
परिश्षिष्ट (७) 


माक्स के कार्यक्रमिक दस सूत्र अग्रेजी माया मे-- 
+०[७८ ग्राटवष्प्राक गे छत €0पड९ 9९ दाकिया गा कीॉीलिएा- 
९07९5 
एटएकप्ाल>ूर जा पी ग्राठत गतेएश्याट्टते ८0एया0९०, धाढ ईणी०फ्ाए 
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बारह॒वें अध्याय का 
परिशिष्ट (८) 
“नकादपोश परतत्रता अर्थात्‌ तजाक्षाही फी विशेषताएं 


“-अ्जातश्रो को पत्थर के स्तूपो पर तानाशाही की विशेषताओं की एक 
सूची खुदवा लेती चाहिये और इसके अन्त मे यह जोड देना चाहिये--तू 
इन बातो के जाल भें नही फसेगा' | 

१-अचूक नेता के सस्‍कारी ₹प में गुण-गान (“हिटलर जिन्दावाद/, 'स्टालित 
महान्‌”, “इयूस, डयूस, हयूस , “फ्रान्को, फ्रान्को, फ़रान्को, /टिटो, टिटो, टिटो”।) 

२-राजनैतिक विरोध को सहन करने की असमर्थता ) 

३--दण्ड देने और आतकित करने के लिये शक्ति का वार-वार प्रयोग। 

४-स्वतन्न विचार यथा कार्य करने की प्रवृत्ति को निरुत्साहित करना। 
सादृश्यता पर बल देना। 

५-आपम में विश्वास-घातकत्ता | 

६-राज्य के प्रति निरृंष्ट भक्ति पर वल। 

७-विचारो के प्रति पूर्ण विदवास (अपना ढंग कभी भी गलत नही हो सकता 
और दूसरो का भी ठीक नही हो सकता। ) 
<-जीवतो, सुख और चरित्री की राज्य के लिये कितनी वलि चढाई जाती है, 
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इस बात के प्रति उपेक्षा। अर्थात्‌ एक लद्वय तक पहुँचने के लिये अच्छे और बुरे के 
विचार का नितान्त अभाव । 

९-पागलछपन। 

१०-इत्तिहास की उसेड-पुरेठ। 

११-देदा औौर विदेश मे अपनी पद्धति के गृणो का निरन्तर प्रचार । 

१२-बाहर वालों गौर शासन के हन मे विश्वास न रखते बालो पर बिता 
किसी प्रकार का सोच किये हमले । 

१३-विदेशी आलोचनाओ पर वेचेनी। 

१४--साघारण छोगो की कठोर सरकारी जालोचनाएँ। लेकिन सरकार, 
तानाझ्ाह या उसके प्रिय महल के रक्षक लोगो की, यदि वे शुद्धि के शिकार 
न हो गये हो, तो किसी प्रकार की आलोचना न करना | 

१५-पुप्ठता। 

१६-नेत्ताओं की जनता तक पहुँच न होना। 

१७--चबर्डे-बढे धनी परिवारों को आगे वढाना और उन्हें उत्साह प्रदान 
करना) 

१८-अडी समस्या में सदास्त सेनाएँ रखता। 

१९-विजय और विस्तार की इच्छा रखना। 

२०-दुवंल प्रतीत होने का भय। 

२१--परेलू देश-भक्ति को और भी दुढ बनाने के लिये विदेशी आक्रमण के 
भय को वढा-बढा कर छोगो के सम्मुस्त उपस्थित करता। 

२२--राजनी तिक पद्धति में परिवर्तन करने के समय इस का विरोध। 

२३-अधिकारियो का बार-बार परिवर्तन । 

२४-व्यक्तिगत स्वतत्रता की सीमाओं से निरन्तर कमी करते जाना। 

२५-ट्रेंड-यू नियनो को राज्य के अधीन ले आने की प्रवृत्ति । 

२६--तानाशाह और खूफिया पुलिस के अतिरिक्त शेष सव लोगों की राज- 
नीतिक नपुसकता। व्यवित्गत अरक्षितता या सकठ का भाव। 

२७-न्याय-विभाग और कानून बनाने वाली धारा को--राज्याधिकारियो 
के अधीन फरना | 

२८--विचारो और कानूनों की अवहेलता। 

२९--जनता के ध्यान को दूसरी ओर मोडने के लिए सरकसो, कवाबदों 
उत्सवो, यात्राओं, आक्रमणो आदि का उपयोग। 

३०-राज्य पर व्यवित को पूर्णतया निर्भर वना देना । 

द्रे९ 
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३१---राज्य की ऊृपा-प्राप्ति के लिये व्यक्ति मे अत्यधिक उत्साह का होना। 
भले ही यह कृपा अपने हृदय को वलि चढाकर प्राप्त हो। 

३२-अन्ततोगत्वा हृदय की चेतनता मे कमी होते जाना और इस के साथ ही 
समस्त समाज की चेतनता मे कमी होता। 

तानाश्ाही की ये समस्त विद्येपताएं सरकार की णविति में और भी वृद्धि करने 
बाली होती है और साथ ही व्यवित की लाचारी को और भी बढ़ा देती हैं ।--गाघी 
के उपदेश इससे सर्वथा विपरीत है। 

लुई फिशर कृत्त गाधी गौर स्टालिन' के हिन्दी-अन्‌ वाद (अनुवादक श्री लेख 
राम), १० ५१२ से ५४ तक से उद्धृत । 


